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ABr, 

Ana Britannica: 

Genel Kültür Ansiklopedisi, 
I-XXII, İstanbul 1986-90. 


Aclüni, Keşfü'l-hafâ” 

İsmâil b. Muhammed el-Aclüni, 
Keşfü'-hafâ” ve müztlü'Lilbâs 
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Modern Türk Edebiyatının 
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Ali Şir Nevâi, Yesâyimü'lmahabbe 
min şemâyimi'l-fütüvve (haz. 
Kemal Eraslan), İstanbul 1979. 
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Âli Mustafa Efendi, 

Menâkıb-ı Hünerverân 

(nşr. İbnülemin Mahmud Kemal), 
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Âlüsi, Rühw'-me “âni 
Şihâbüddin Mahmüd el-Âlüsi, 
Rühu'lme'âni fi tefsiri'-Kur?âni'L 
“azim ve's-seb'i'-mesâni, I-XXX, 
Bulak 1301. 
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Hüseyin Hüsâmeddin [Yasar], 
Amasya Târihi, I-IV, 

İstanbul 1327-30 

(IV. cildin bakiyyesi, 
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Âmidi, el-İhkâm 
Seyfeddin el-Âmidi, el-İhkâm fî 
uşüli'lahkâm, I-IV, 
Kahire 1387 / 1968; 
Beyrut 1405/1985. 


Âmidi, el-Mübin 

Seyfeddin el-Âmidi, 

elMübin fi şerhi me“âni 
elfâzi'-hukemâ? ve'-mütekellimin 
(nşr. Hasan Mahmüd eş-Şâfil), 
Kahire 1403/1983. 


Âmidi, el-Mü’ telif 

Ebü'l-Kāsım Hasan b. Bişr el-Âmidi, 
el-Mü? telif ve'-muhtelif ft 
esmâ?”i'ş-şu“arâ” ve künâhüm ve 
elkâbihim ve ensâbihim 

ve ba'3ı şi'rihim (nşr. 

F. Krenkow), Kahire 1354 — 
Beyrut 1402 / 1982. 


AO 
Acta Orientalia, 
Copenhagen 1923 — 


AOH 

Acta Orientalia Academiae 
Scientiarum Hungaricae, 
Budapest 1950 — 


Arel, Türk Musikisi 

H. Sadettin Arel, Türk Musikisi 
Nazariyatı Dersleri, 

İstanbul 1968. 


Aristo, Mâ Ba “de’t-tabî“a 
Aristo, Mâ Ba'de'btabi'a: 
Metaphysica (İbn Rüşd, Tefsiru 
Mâ Ba 'de't-tabi'a içinde, 

nşr. S. J. Maurice Bouyges), HIV, 
Beyrut 1973-86. 


Ar.O 
Archiv Orientální, 
Praha 1929 — 


Ar.Oti. 
Archivum Ottomanicum, 
Den Hague 1969 — 
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İslâmi Sikkeler Kataloğu 
İbrahim Artuk — Cevriye Artuk, 
İstanbul Arkeoloji Müzeleri 
Teşhirdeki İslâmi Sikkeler 
Kataloğu, I-II, 

İstanbul 1970-74. 


AS.Af. 

Asian Affairs, 

sy. 56, London 1970 — 
(krş. JCAS, JRCAS). 


Âsitâne Tekkeleri 

Âsitâne-i Aliyye 

ve Bilâd-ı Selâse'de Kâin 

Elân Mevcüd ve Muhterik Olmuş 
Tekkelerin İsim ve Şöhretleri ve 
Mukabele-i Şerife Günleri 

Beyân Olunur, 
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dâri'1-Mustafâ, I-II, 

Kahire 1326. 


Senhüri, Mesâdirü'l-hak 
Abdürrezzâk Ahmed es-Senhüri, 
Meşâdirü'l-hak fiL-fıkhi'-İslâmi, 
I-VI, Kahire 1954-60. 


Serahsi, el-Mebsüt 
Şemsüleimme es-Serahsi, 
el-Mebsüt, 1-XXX, 

Kahire 1324-31. 


Serkis, Mu “cem 

Yüsuf Elyân Serkis, 
Mu“cemü'-matbü “âti'-“Arabiyye 
ve'l-mu “arrebe, KI, 

Kahire 1928-30. 


Serrâc, el-Lüma' 

Ebü Nasr es-Serrâc, el-Lüma" 
(nşr. Abdülhalim Mahmüd — 
Tâhâ Abdülkâdir Server), 
Kahire 1960. 


Sertoğlu, Tarih Lügatı 
Midhat Sertoğlu, 
Osmanlı Tarih Lügatı, 
İstanbul 1986. 


Sezgin, GAS 

Fuat Sezgin, 

Geschichte des arabischen 
Schrifttums, I-IX, 

Leiden 1967-84. 


Sezgin, GAS (Ar.) 
Fuat Sezgin, 
Târihu't-türâsi'l- “Arabi, 
LV, Riyad 1403-1404. 


SF 

Servet-i Fünün, 
İstanbul 1891-1928; 
1929-43 (yeni harf). 


Sir. 


Studia Iranica, Paris. 


Sicill-i Osmâni 

Mehmed Süreyyâ, 

Sicill-i Osmân, LV, 

İstanbul 1308-15 — Heppenheim, 
Bergstrasse 1971. 


Silâhdar, Târih 

Silâhdar Fındıklılı Mehmed Ağa, 
Târih (nşr. Ahmed Refik), HI, 
istanbul 1928. 


SM 


Sırât-ı Müstakim, İstanbul 1906-11. 


Solakzâde, Târih 
Solakzâde Mehmed Hemdemi, 
Târih, Istanbul 1297. 


Spuler, İran Moğolları 
Berthold Spuler, 

İran Moğolları, Siyâset, İdare ve 
Kültür- İlhanlılar Devri 1220-1350 


(trc. Cemal Köprülü), Ankara 1957. 


SR 
Sebilürreşâd, 
İstanbul 1911-25. 


Si 
Siydia Islamica, 
Paris 1953 — 


Storey, Persian Literature 

C. A. Storey, Persian Literature A 
Bio-Bibliographical Survey, HI, 
London 1927-39. 


STY 

İstanbul Öniversitesi 
Edebiyat Fakültesi 
Sanat Tarihi Yıllığı, 
İstanbul 1964 — 


Subhi, Târih 
Subhi Mehmed, Târih, 
İstanbul 1198. 


Suter, Die Mathematiker 
Heinrich Suter, Die Mathematiker 
und Astronomen der Araber und 
Ihre Werke, Leipzig 1900; 

New York 1972. 


Suyolcuzâde, 
Devhatü'l-küttâb 
Suyolcuzâde Mehmed Necib, 
Devhaltü'(-küttâb 

(nşr. Kilisli Muallim Rifat), 
İstanbul 1942. 


Sübki, Tabakat 

Tâceddin İbnü's-Sübki, 
Tabakâtü'ş-Şâfi*iyyeti'l- kübrâ, 
I-VI, Kahire 1323-24 — 

Beyrut, ts. 

(Dârü'!- Ma'rife). 


Sübki, Tabakat (Tanâhi) 
Tâceddin İbnü's-Sübki, 
Tabakatü'ş-Şâfi*iyyeti'l-kübrâ 
(nşr. Mahmüd Muhammed 
et-Tanâhi — 

Abdülfettâh Muhammed el-Hulv), 
I-X, Kahire 1383-96/1964-76. 


Sülemi, Tabakât 

Muhammed b. Hüseyin es-Sülemi, 
Tabakâtü's-şüfiyye 

(nşr. Nüreddin Şeribe), 

Kahire 1389 / 1969. 


Süyüt, 

Buğyetü'l-vu'ât 

Celâleddin es-Süyüti, 
Buğyetü'l-vu'ât 

fi tabakati'kluğaviyyin ve'n-nuhât 
(nşr. Muhammed Ebü'-Fazl), 1-11, 
Kahire 1384/1964. 


Süyüt, 

Hüsnü'--muhâdara 
Celâleddin es-Süyüti, 
Hüsnü'-muhâdara 

fi (ahbârı) Mışr ve'i-Kahire 

(nşr. Muhammed Ebü'l-Fazi), I-li, 
Kahire 1387 / 1967. 


Süyüti, el-İtkân 

Celâleddin es-Süyüti, 

el-İtkan fi “ulümi'-Kur'ân, WI, 
Kahire 1318. 


Süyüti, el-İtkan (Beyrut) 
Celâleddin es-Süyüti, 
el-İtkan ft ulümi'rKur'ân, 
II, Beyrut 1407 / 1987. 


Süyüü, el-Müzhir 

Celâleddin es-Süyüti, 

el-Müzhir fi “ulümi'lluğa ve 
envâ'ihâ 

(nşr. Muhammed Ahmed 
Câdelmevlâ v.dör.), I-II, Kahire, ts. 
(Dâru İhyâi'l-kütübi'l-Arabiyye). 


Süyütü, 3 
Tabakâtü'l-hujfâz (Ömer) 
Celâleddin es-Süyüti, 
Tabakatü'l-huffâz 

(nşr. Ali Muhammed Ömer), 
Kahire 1393 / 1973. 


Süyütüi, Tedribü'r-râvi 
Celâleddin es-Süyüti, 
Tedribü'r.râvi 

fê şerhi Takribi'n-Nevevi 

(nşr. Abdülvehhâb Abdüllatif), I-II, 
Kahire 1379 / 1959. 


Şâfül, er-Risâle 

Muhammed b. İdris eş-Şâfil, 
er-Risâle 

(nşr. Ahmed Muhammed Şâkir), 
Kahire 1359/1940. 


Şâfii, el-m 

Muhammed b. İdris eş-Şâfii, 
el-Cm, l-VII, 

Bulak 1321-26. 


Şânizâde, Târih 

Şânizâde Mehmed Atâullah Efendi, 
Tarih, I-IV, 

İstanbul 1291. 


Şa'râni, 

et-Tabakat 

Abdülvehhâb b. Ahmed eş-Şa'râni, 
et-Tabakatü'l-kübrâ, 

II, Kahire 1373/1954. 


Şehristâni, 

el-Milel (Kilâni) 
Muhammed b. Abdülkerim 
eş-Şehristâni, 

el-Milel ve'n-nihal 

(nşr. M. Seyyid Kilâni), I-ll, 
Kahire 1381/1961. 


Şehristâni, 

el-Milel (Vekil) 

Muhammed b. Abdülkerim 
eş-Şehristâni, 

el-Milel ve'n-nihal 

(nşr. Abdülaziz M. el-Vekil), 1-H, 
Kahire 1388 / 1968. 


Şem'dânizâde, 
Müri't-tevârih 

Şem'dânizâde Fındıklılı Süleyman, 
Müri't-tevârih, 

İstanbul 1338, 


Şem'dânizâde, 
Mürü't-tevârih (Aktepe) 
Şem'dâni-Zâde Fındıklılı 
Süleyman Efendi Tarihi 
Müri't-tevârih 

(nşr. Münir Aktepe), 

I-II, İstanbul 1976-81. 


Şerhu'1-“Akideti't-Tahâviyye 
Ali b. Ebü'l-İz, 

Şerhu'l-“Akideti't Tahâviyye 

(nşr. M. Nâsırüddin el-Elbâni), 
Kahire, ts. 

(Dârü'l-Fikri"!-Arabi). 


Şevkâni, 

el-Bedrü”t-tâli' 
Muhammed b. Ali eş-Şevkâni, 
e-Bedrü'tâli", MI, 

Kahire 1348. 


Şevkâni, 

irşâdü'l-fuhül 

Muhammed b. Ali. eş-Şevkâni, 
İrşâdü'l-fühal ilâ 
tahkiki'-hakkı min 

“ilmi'l- usül, Beyrut, ts. 
(Dârü'l-Ma'rife). 


Şevkâni, Neylü'l-evtâr 
Muhammed b. Ali eş-Şevkâni, 
Neylü'l-evtâr şerhu 
Münteka'l-ahbâr min ehâdişi 
seyyidi'-ahyâr, I-VII, 

Kahire 1391 /1971. 


Şevki Dayf, 
Târihu'-edeb 
Târihu'-edebi'L “Arabi, 
LVI, Kahire, ts. 
(Dârü'l-Maârif). 


Şeybi, es-Sıla 

Kâmil Mustafa eş-Şeybi, 
eş-Şıla beyne't-taşavvuf 
ve'tteşeyyu”, Bağdad 1964; 
Kahire 1969; Beyrut 1982. 


Şeyhi, 

Vekayiu'!-fuzalâ 

Şeyhi Mehmed Efendi, 
Vekâyiu'l-fuzalâ 

(nşr. Abdülkadir Özcan), 1-M, 
İstanbul 1989. 


Şirâzi, el-Mühezzeb 

Ebü İshak İbrâhim eş-Şirâzi, 
el-Mühezzeb 

ft fıkhi'Lİmâm eş-Şâfi*t, 

l-I, Kahire 1379 / 1959-60. 


Şirbini, Muğni'i-muhtâc 
Şemseddin Muhammed 

b. Ahmed eş-Şirbini, 
Mugni'l-muhtâc ilâ marifeti 
me “âni elfâzi'-Minhâc, I-IV, 
Kahire 1958 — Dımaşk, ts. 
(Dârü'l-Fikr). 


ŞM 
Şarkiyat Mecmuası, 
İstanbul 1956 — 


Şükün, 

Farsça-Türkçe Lügat 

Ziya Şükün, Farsça-Türkçe Lügat: 
Gencinei Güftâr: Ferhengi Ziya, 
HI, İstanbul 1944-46; (veya) 

I-III, İstanbul 1984. 


TA 
Türk Ansiklopedisi, 
I-XXXIII, Ankara 1943-86. 


Tabakâtü'l-Hanâbile 

İbn Ebü Ya'lâ, Ebü'!-Hüseyin, 
Tabakatü'l-Hanâbile 

(nşr. Muhammed Hâmid el-Fiki), 
WI, Kahire 1371/1952. 


Taberi, 

Câmi'wl-beyân 

Muhammed b. Cerir et-Taberi, 
Câmi'u'-beyân fi tefsiri'-Kur?” ân, 
I-XXX, Kahire 1321. 


'Taberi, 

Câmi*w'l1-beyân (Bulak) 
Muhammed b. Cerir et-Taberi, 
Câmi*u'l-beyân fi tefsiri'LKur?ân, 
I-XXX, Bulak 1323-29 — 

Beyrut 1406-1407 / 1986-87. 


Taberi, 

Câmi'u'l-beyân (Şâkir) 
Muhammed b. Cerir et-Taberi, 
Câmi'u'l-beyân fi tefsiri'L- 
Kur? ân (nşr. Mahmüd 
Muhammed Şâkir — 

Ahmed Muhammed Şâkir), 
Kahire 1955-60, I— 


Taberi, 

Târih (de Goeje) 
Muhammed b. Cerir et-Taberi, 
Târihu'rrusül ve'-mülük 
(nşr. M. J. de Goeje), 1-H, 
Leiden 1879-1901. 


Taberi, 

Târih (Ebü'l-Fazl) 

Muhammed b. Cerir et-Taberi, 
Târihu'r-rusül ve'-mülük 

(nşr. Muhammed Ebü'l-Fazi), I-X, 
Kahire 1960-70 — 

Beyrut, ts. 

(Dâru Süveydân). 


Tâcü'l-“arüs 

Muhammed Murtazâ ez-Zebidi, 
Tâcü'l-“arüs min cevâhiri'l- 
Kamüs-Şerhu'i-Kamüs, I-X, 
Kahire 1306-1307. 


TAD 

Ankara Üniversitesi 

Dil ve Tarih-Coğrafya Fakültesi 
Tarih Araştırmaları Dergisi, 
Ankara 1963 — 


Tanışık, 

İstanbul Çeşmeleri 
İbrahim Hilmi Tanışık, 
İstanbul Çeşmeleri, I-I, 
İstanbul 1943-45. 


Tanpınar, 

Türk Edebiyatı Tarihi 
Ahmet Hamdi Tanpınar, 

XIX. Asır Türk Edebiyatı Tarihi, 
İstanbul 1956; 1985 (6. bs.). 


et-Ta'rifât 

Seyyid Şerif el-Cürcâni, 
Kitâbü'tTa “rifat, 
İstanbul 1327. 


Taşköprizâde, 
Miftâhw's-sa''âde 
Taşköprizâde, Miftâhu's-sa“âde 
ve mişbâhu's-siyâde 

(nşr. Abdülvehhâb Ebü'n-Nür — 
Kâmil Kâmil Bekri), I-II, 

Kahire 1968. 


Taşköprizâde, eş-Şekâ'”ik 
Taşköprizâde, eş-Şekâ'iku'n- 
nu“maniye ft “ulemâ” i'd- 
devleti'- 'Oşmaniye 

(nşr. Ahmed Subhi Furat), 
İstanbul 1405 / 1985. 


TCTA 

Tanzimat'tan Cumhuriyet'e 
Türkiye Ansiklopedisi 

(haz. İletişim Yayınları), I-VI, 
İstanbul 1985. 


TCYK 

İstanbul Kütüphaneleri Tarih- 
Coğrafya Yazmaları Katalogları i: 
Türkçe Tarih Yazmaları, 

L fas. 1-10, İstanbul 1943-51. 


TD 

İstanbul Üniversitesi 

Edebiyat Fakültesi Tarih Dergisi, 
İstanbul 1949 — 


TDA 
Türk Dünyası Araştırmaları, 
İstanbul 1979 — 


TDAY Belleten 
Türk Dili Araştırmaları Yıllığı 
Belleten, Ankara 1953 — 


7De. 

Ankara Üniversitesi 

Dil ve Tarih-Coğrafya Fakültesi 
Türkoloji Dergisi, Ankara 1965 — 


TDEA 

Türk Dili ve 

Edebiyatı Ansiklopedisi, 
İstanbul 1976 — 


TDEAr. 

Ege Üniversitesi 

Edebiyat Fakültesi Türk Dili ve 
Edebiyatı Araştırmaları, 

İzmir 1982 — 


TDED 

İstanbul Öniversitesi 
Edebiyat Fakültesi 

Türk Dili ve Edebiyatı Dergisi, 
İstanbul 1946 — 


TDL 
Türk Dili, Ankara 1951 — 


Tecrid Tercemesi 

Ahmed ez-Zebidi, 

Sahih-i Buhâri Muhtasarı 

Tecrid-i Sarih Tercemesi ve Şerhi, 
l-I (trc. Ahmed Naim); 

IV-XII (trc. Kâmil Miras), 

Ankara 1970. 


TED 

İstanbul Öniversitesi 
Edebiyat Fakültesi 
Tarih Enstitüsü Dergisi, 
İstanbul 1970 — 


Teftâzâni, Şerhu'i-Makasıd 
Sa'deddin Mes'üd 

b. Ömer et-Teftâzâni, 
Şerhu'i-Makâşıd, 

II, İstanbul 1277. 


Tehânevi, Keşşâf 

Muhammed Ali b. Ali et-Tehânevi, 
Keşşâfü ıstılâhâti'-fünün, 1-11, 
Kalküta 1862 — 

İstanbul 1404 /1984. 


Tehzibü'-luğa 

Ebü Mansür el-Ezheri, 
Tehzibü'l-luğa 

(nşr. Abdüsselâm M. Hârün — 
Muhammed Ali en-Neccâr), I-XV, 
Kahire 1384-87 / 1964-67. 


Teşrifât-ı Kadime 
Esad Efendi, 
Teşrifât-ı Kadime, 
İstanbul, ts. — 
İstanbul 1979. 


TF 
Türk Folkloru, İstanbul 1979 — 


TFA 
Türk Folklor Araştırmaları, I-XIX, 
İstanbul 1949-79. 


TFAr. 

Türk Folkloru Araştırmaları 
(nşr. Kültür Bakanlığı), 
Ankara 1981 — 


TFAY Belleten 


Türk Folkloru Araştırmaları 
Yıllığı Belleten, Ankara 1975 — 


Tİ 
Türâşü'l-insâniyye, l-IV, 
Kahire 1971. 


TK 
Türk Kültürü, Ankara 1962 — 


TKA 
Türk Kültürü Araştırmaları, 
Ankara 1964 — 


TKDB 

Türk Kütüphaneciler 
Derneği Bülteni, 
Ankara 1952 — 


TM 

İstanbul Üniversitesi 
Edebiyat Fakültesi 
Türkiyat Mecmuası, 
İstanbul 1925 — 


TMD 
Türk Musikisi Dergisi, 
İstanbul 1947-52. 


TOEM 
Târth-i Osmâni Encümeni 
Mecmuası, İstanbul 1910-23. 


Tomar-Halvetiyye 

M. Sâdık Vicdâni, 

Tomar Turuka Aliyye'den 
Halvetiyye Silsilenâmesi, 
İstanbul 1338-41. 


TT 
Tarih ve Toplum, İstanbul 1984 — 


TTK Belgeler 
Türk Tarih Kurumu Belgeler, 
Ankara 1964 — 


TIK Belleten 
Türk Tarih Kurumu Belleten, 
Ankara 1937 — 


TIK Bildiriler 
Türk Tarih Kongresi, Kongreye 
Sunulan Bildiriler, Ankara. 


Türk Lugatı 

Hüseyin Kâzım Kadri, 
Türk Lügati, 1-1, 
İstanbul 1927-28; 
II-IV, İstanbul 1944-45, 


Türkiye Maarif Tarihi 
Osman [Nuri] Ergin, 
Türkiye Maarif Tarihi, l-V, 
İstanbul 1939-43; 1977. 


TV 


Tarih Vesikaları, 
İstanbul 1941-61. 


TY 
Türk Yurdu, İstanbul 1911 — 


TYDK 

İstanbul Kütüphaneleri Türkçe 
Yazma Divanlar Kataloğu, HV, 
İstanbul 1947-76. 


GAJ 
dral-Altaische Jahrbücher, 
Berlin/ Wiesbaden 1952 — 


üDMİ 
Urdu Dâ’ ire-i Ma “ârif-i İslâmiyye, 
Pencap 1964 — 


Ullmann, Die Medizin 
Manfred Ullmann, 

Die Medizin im Islam, 
Leiden 1970. 


Ullmann, Die Natur 

und Geheimwissenschaften 
Manfred Ulimann, 

Die Natur und 
Geheimwissenschaften im Islam, 
Leiden 1972. 


Uluçay, 

XVII. Asırda Saruhan 

M. Çağatay Uluçay, 

XVII. Asırda Saruhan'da 
Eşkıyalık ve Halk Hareketleri, 
İstanbul 1941; 1944. 


Uzunçarşılı, 

Anadolu Beylikleri 

İsmail Hakkı Uzunçarşılı, 

Anadolu Beylikleri ve Akkoyunlu, 
Karakoyunlu Devletleri, 

Ankara 1937; 1969. 


Uzunçarşılı, İlmiye Teşkilâtı 
İsmail Hakkı Uzunçarşılı, 
Osmanlı Devleti'nin 

İlmiye Teşkilâtı, Ankara 1965. 


Uzunçarşılı, 

Kapukulu Ocakları 

İsmail Hakkı Uzunçarşılı, 
Osmanlı Devleti Teşkilâtından 
Kapukulu Ocakları, HI, 
Ankara 1943. 


Uzunçarşılı, Medhal 
İsmail Hakkı Uzunçarşılı, 
Osmanlı Devleti 
Teşkilâtına Medhal, 
Ankara 1941, 


Uzunçarşılı, Merkez -Bahriye 
İsmail Hakkı Uzunçarşılı, 
Osmanlı Devletinin 

Merkez ve Bahriye Teşkilâtı, 
Ankara 1948. 


Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi 
İsmail Hakkı Uzunçarşılı, 
Osmanlı Tarihi, HV, 

Ankara 1947-59. 


Uzunçarşılı, Saray Teşkilâtı 
İsmail Hakkı Uzunçarşılı, 
Osmanlı Devleti'nin 

Saray Teşkilâtı, 

Ankara 1945. 


Vâkıdi, el-Meğazi 
Muhammed b. Ömer el-Vâkıdi, 
Kitâbü'l-Meğâzi 

(nşr. M. Jones), I-II, 

London 1965-66. 


Vâsıf, Târih 
Ahmed Vâsıf Efendi, Târih, I-II, 
İstanbul 1219. 


Vâsıf, Târih (İlgürel) 
Ahmed Vâsıf Efendi, 
Mehâsinü'l-âsâr 

ve hakaiku'l-ahbâr 
(nşr. Mücteba İlgürel), 
İstanbul 1978. 


VD 
Vakıflar Dergisi, 
İstanbul / Ankara 1938 — 


Vezzân ez-Zeyyâti, 
Vasfü ifrikıyye 

Hasan b. Muhammed 
el-Vezzân ez-Zeyyâti, 
Vasfü İfrikıyye 

(trc. Muhammed Hucci — 
Muhammed el-Ahdar), 1-H, 
Beyrut — Rabat 1983. 


Wensinck, Mu “cem 

A.J. Wensinck v.dğr., 
el-Mu“cemü'-müfehres 
li-elfâzi'-hadisi'n-nebevi, 1-VIl, 
Leiden 1936-69, VIN: 

fehâris (haz. W. Raven — 

J. J. Witkam), Leiden 1988. 


WZKM 

Wiener Zeitschrift für die Kunde 
des Morgenlandes, 

Wien 1887 — 


Ya'kubi, Kitâbü’l-Büldân 
Ahmed b. İshak b. Ca'fer, 
Kitâbü'-Büldân 

(nşr. M. J.de Goeje), 

Leiden 1892. 


Ya'kubi, Târih 

Ahmed b. İshak b. Ca'fer, 

Târihu'l-Ya "kübi 

(nşr. M. Th. Houtsma), 1-11, 
Leiden 1883 — Beyrut, ts. 
(Dâru Sâdır). 


Yâküt, Mu “cemü'l-büldân 
Yâküt el-Hamevi, 

Mu cemü'i-büldân, 

LV, Beyrut 1957. 


Yâküt, Mu 'cemü'l-üdebâ” 
Yâküt el-Hamevi, 
Mu'cemü'-üdebâ” 

(nşr. Ahmed Ferid Rifâi), -XX 
Kahire 1355-57/1936-38 — 
Beyrut, ts. 

(Dâru İhyâi't-türâsi'l-Arabi). 


Yâküt, e-Müşterik 

Yâküt el-Hamevi, 
Kitâbü'-Müşterik 

vağ'an ve'Lmüfterik sak'an 
(nşr. F. Wüstenfeldi), 
Göttingen 1846 — 

Beyrut 1406 / 1986. 


Yazır, Kalem Güzeli 

Mahmud Bedreddin Yazır, 
Medeniyet Âleminde Yazı ve İslâm 
Medeniyetinde Kalem Güzeli 

(haz. Uğur Derman), HI, 

Ankara 1981; III (1989). 


YI 
Yeni Türk, İstanbul 1932-41. 


Zâkir Şükrü, 

Mecmüa-i Tekâyâ (Tayşi) 
Zâkir Şükri Efendi, 

Die Istanbuler 
Derwisch-Konvente und ihre 
Scheiche: Mecmua-i Tekâyâ 
(nşr. M. Serhan Tayşi — 

K. Kreiser), 

Freiburg 1980. 


Zambaur, Manuel 

E. de Zambaur, 

Manuel de gönöologie et de 
chronologie pour l'Histoire 
de l'Islam, 

Hannover 1927. 


ZDMG 

Zeitschrift der Deutschen 
Morgenländischen Gesellschaft, 
Leipzig / Wiesbaden 1846 — 


Zebidi, ‘İka 

Muhammed Murtazâ ez-Zebidi, 
“İkdü'l-cevheri's-semin 

(M. Tanci nüshası fotokopisi), 
DİA Ktp., nr. 4622. 


Zehebi, A'lâmü'n-nübelâ” 
Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, 
Siyeru a'lâmi'n-nübelâ” 

(nşr. Şuayb el-Arnaüt v.dâr.), 
XXIII, Beyrut 1401-1405 /1981-85. 


Zehebi, el-“İber 

Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, 
el-“İber fî haberi men gaber 

(nşr. Ebü Hâcer Muhammed Saidi), 
I-V, Beyrut 1405/1985. 


Zehebi, 

Ma 'rifetü'l-kurrâ” 
Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, 
Ma'rifetü'-kurrâ?i'-kibâr 
“ale't-tabakât ve'-âşâr 

(nşr. Beşşâr Avvâd Ma'rüf v.dör.), 
I-II, Beyrut 1404 / 1984. 


Zehebi, 

Mizânü'l-i'tidâl 

Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, 
Mizânü'ki“tidâl fi nakdi'r-ricâl 
(nşr. Ali Muhammed el-Bicâvi), 
LIV, Kahire 1382/1963. 


Zehebi, el-Muğni 

Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, 
el-Mugni fi'd-du “afa? 

(nşr. Nüreddin Itr}, I-II, 

Haleb 1391 /1971. 


Zehebi, el-Müştebeh 
Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, 
el-Müştebeh fi'r-ricâl: 

esmâ” ühüm ve ensâbühüm 
(nşr. Ali Muhammed el-Bicâvi), 
Kahire 1962. 


Zehebi, Târihu'i-İslâm: —... 
Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, 
Târihu'Lislâm: 
es-Siretü'n-nebeviyye; 

ae.: erMeğazi; a.e.: sene — .. 
(nşr. Ömer Abdüsselâm Tedmüri — 
Beşşâr Avvâd Ma'rüf v.dâr.), 
Beyrut 1407- /1987-. 


Zehebi, Tezkiretü’l-huffâz 
Muhammed b. Ahmed ez-Zehebi, 
Tezkiretü'l-huffâz, IV, 
Haydarâbâd 1375-77/1955-58 
(8. bs.). 


Zemahşeri, el-Keşşâf (Beyrut) 
Muhammed b. Ömer ez-Zemahşeri, 
el-Keşşâf “an haka’ iki 
gavâmizi't-tenzil ve “uyüni'-ekâvil 
fî vücühi'tte”vil I-IV, 

Beyrut 1366/1947 (Zeylinde: 

I- Ahmed Münir el-İskenderi, 
el-İnşâf, 

2- İon Hacer, el-Kâfi'ş-şâf, 

3- Muhammed el-Merzüki, Hâşiye, 
4- Muhammed el-Merzüki, 
Müşâhidü'-İnşâf). 


Zemahşeri, el-Keşşâf (Kahire) 
Muhammed b. Ömer ez-Zemahşeri, 
el-Keşşâf “an hakâ'ikı 
gavâmizi't-tenzil ve “uyüni'-ekâvil 
fi vücühi'tte?*vil, L-N, 

Kahire 1387 / 1968 — Beyrut, ts. 
(Dârü'l-Ma'rife). 


Zerka, : 
el-Fıkhü'l-İslâmi 

Mustafa Ahmed ez-Zerkâ, 
el-Fıkhü'-İslâmi fi sevbihi'-cedid 
(el-Medhalü'l-fıkhiyyü'l-“âm), 
I-II, Dımaşk 1958; 1967-68. 


Mustafa Ahmed ez-Zerkâ, 
el-Fıkhü'-İslâmi fi sevbihi'-cedid 
(el-Medhalü"l-fıkhiyyü'l-“âm), I-II, 
Dımaşk 1958; 1967-68. 


Zerkeşi, el-Burhân 
Bedreddin Muhammed 

b. Abdullah ez-Zerkeşi, 
el-Burhân fi*ulümi'-Kur”ân 
(nşr. Muhammed Ebü'l-Fazl), 
HV, Kahire 1376-77 / 1957-58. 


Zirikli, el-A'lâm 

Hayreddin ez-Zirikli, 
el-A'lâm: Kâmüsü terâcim, 
I-X, Kahire 1373-78 / 1954-59. 


Zirikli, 

el-A'lâm (Fethullah) 
Hayreddin ez-Zirikli, 
el-A'lâm: Kâmüsü terâcim 
(nşr. Züheyr Fethullah), I-VI, 
Beyrut 1984. 


Zübeyri, Nesebü Kureyş 
Mus'ab b. Abdullah ez-Zübeyri, 
Nesebü Kureyş 

(nşr. E. L&vi-Provençal), 
Kahire 1953; 1961; 1982. 


Zühayli, 

el-Fıkhü'l-İslâmi 

Vehbe ez-Zühayli, A 
el-Fıkhü'-İslâmi ve edilletüh, I-V, 
Dımaşk 1404/1984; 1405/1985. 


7. CİLTTE MADDESİ BULUNAN YAZARLAR 


ABDÜLHAMİD, İRFAN, Dr. 
CÂMİATÜ BAĞDÂD 
KÜLLİYYETÜ'1-ÂDAB 
BAĞDAT / IRAK 

ABOUSEIF, DORIS BEHRENS, Dr. 
SANAT TARİHÇİSİ - ALMANYA 


AHSAN, M. MANAZIR, Dr. 


THE ISLAMIC FOUNDATION 
LEICESTER / ENGLAND 


AKGÜNDÜZ, AHMET, Doç.Dr. 
SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 
HUKUK FAKÜLTESİ 

AKGÜR, A. NECATİ, Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
ORMAN FAKÜLTESİ 
(EMEKLİ) 


AKSOY, HASAN, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


AKSU, HÜSAMETTİN, Dr. 
İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


AKYOL, TAHA 
GAZETECİ-YAZAR 


ALBAYRAK, NURETTİN 
TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


ALPARSLAN, ALİ, Prof.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 
(EMEKLİ) 


ALTUN, ARA, Prof.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


ANSARI, A. 5. BAZMEE 


MEMBER EXECUTIVE COMMITTEE 
ENCYCLOPAEDIA OF ISLAM-PAKISTAN 
(MERHUM) 


ARAS, M. ÖZGÜ, Y.Doç.Dr. 


SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ARITAN, AHMET SAİM 


SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ARSLAN, ALİ 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


ARSLAN, ŞÜKRÜ, Doç.Dr. 


ATATÜRK ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ARTUK, İBRAHİM 


İSTANBUL ARKEOLOJİ MÜZELERİ 
(MERHUM) 


AŞIKKUTLU, EMİN, Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTESİ 
ATİK, M. KEMAL, Doç.Dr. 


ERCİYES ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTESİ 


AYAN, HÜSEYİN, Prof.Dr. 


SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTESİ 


AYDEMİR, ABDULLAH, Doç.Dr. 


DOKUZ EYLÜL ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 
(MERHUM) 


AYDIN, CENGİZ 


İSTANBUL TEKNİK ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


558 


AYDIN, MAHİR, Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


AYDIN, MEHMET, Prof.Dr. 
SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


AYDIN, M. AKİF, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
HUKUK FAKÜLTESİ 


AYDIN, MEHMET S., Prof.Dr. 


DOKUZ EYLÜL ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


AYHAN, HALİS, Y.Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


AYKAÇ, MEHMET 
TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


AZAMAT, NİHAT 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


BALIVET, MICHEL, Dr. 


UNIVERSITE DE PROVENCE 
FRANCE 


BARDAKOĞLU, ALİ, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


BAŞARAN, SELMAN, Doç.Dr. 
ULUDAĞ ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


BAYAT, ALİ HAYDAR, Prof.Dr. 
EGE ÜNİVERSİTESİ 
TIP FAKÜLTESİ 


BEBEK, ADİL, Y.Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


BİLGE, MUSTAFA L., Doç.Dr. 


TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


BİLGİN, ORHAN, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


BOZKURT, NEBİ, Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


BUDAK, MUSTAFA 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


CANATAR, MEHMET 


BAŞBAKANLIK DEVLET ARŞİVLERİ 
GENEL MÜDÜRLÜĞÜ 
OSMANLI ARŞİVİ DAİRE BAŞKANLIĞI 


CANPOLAT, MUSTAFA, Prof.Dr. 
ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
DİL ve TARİH-COĞRAFYA FAKÜLTESİ 


CERRAHOĞLU, İSMAİL, Prof.Dr. 


ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ÇAĞRICI, MUSTAFA, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ÇAKAN, İSMAİL L., Rof.Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ÇELEBİ, MUHARREM, Prof.Dr. 


DOKUZ EYLÜL ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ERDEM, SARGON 


ERGİN, ALİ ŞAKİR, Dr. 


ERİNÇ, SIRRI, Prof.Dr. 


EYİCE, SEMAVİ, Prof.Dr. 


FAZLIOĞLU, İHSAN 


ÇETİN, ATİLLA, Doç.Dr. 


TARİHÇİ -ARŞİVCİ 


ÇÖĞENLİ, M. SADİ, Doç.Dr. 


ATATÜRK ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


DEMİRCİ, KÜRŞAT 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


DİZER, MUAMMER, Prof.Dr. 


BOĞAZİÇİ ÜNİVERSİTESİ 
KANDİLLİ RASATHANESİ ve | 
DEPREM ARAŞTIRMA ENSTİTÜSÜ 


DOĞRUYOL, HASAN, Prof.Dr. 


ULUDAĞ ÜNİVERSİTESİ 
TIP FAKÜLTESİ 


DÖNMEZ, İBRAHİM KÂFİ, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


DURSUN, DAVUT, Doç.Dr. 


TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


DUYMAZ, RECEP, Dr. 


TRAKYA ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


EBÜZZİYA, ZİYAD 


GAZETECİ-YAZAR 


EMECEN, FERİDUN, Doç.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


ERBAY, CELAL, Y.Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTES 


TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


GAZİ ÜNİVERSİTESİ 
GAZİ EĞİTİM FAKÜLTESİ 
(EMEKLİ) 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ ii 
DENİZ BİLİMLERİ ve COĞRAFYA ENSTİTÜSÜ 
EMEKLİ) 


ERKAN, MUSTAFA, Dr. 


İSTANBUL TEKNİK ÜNİVERSİTESİ 
TÜRK MUSİKİSİ DEVLET KONSERVATUARI 


ERTUĞRUL, ÖZKAN, Y.Doç.Dr. 


RAKYA ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 
ARKEOLOJİ ve SANAT TARİHİ 


ERTUĞRUL, SELDA / M. A. 


RAKYA ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 
ARKEOLOJİ ve SANAT TARİHİ 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


FAYDA, MUSTAFA, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLAHİYAT FAKÜLTESİ 


İSLÂM TARİH SANAT ve 
ÜLTÜR ARAŞTIRMA MERKEZİ 
IRCICA) 


FIĞLALI, ETHEM RUHİ, Prof.Dr. 


MUĞLA ÜNİVERSİTESİ REKTÖRÜ 


GALLOTTA, ALDO, Prof.Dr. 


ISTITUTO UNIVERSITARIO ORIENTALE 
DIPARTIMENTO DI STUDI ASIATIC! 
NAPOLI / ITALY 


GÖKBİLGİN, M. TAYYİB, Prof.Dr. 

TARİHÇİ-YAZAR 

(MERHUM) 
GÖKYAY, ORHAN ŞAİK 

MİMAR SİNAN ÜNİVERSİTESİ 

MEN EDEBİYAT FAKÜLTESİ 
GÖLCÜK, ŞERAFETTİN, Prof.Dr. 

SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 
LĀHİYAT FAKÜLTESİ 
GÜLSOY, UFUK 
ARMARA ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 
GÜNDÜZ, İRFAN, Doç.Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTES 
GÜNEL, FUAT 
ÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 
GÜNGÖR, MEVLÜT, Doç.Dr. 
ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 
HAGHIGHI, ZAHRA TAHERİ 

UNİVERSİTY OF CALIFORNIA 


DEPARTMENT OF NEAR EASTERN STUDIES 


CALIFORNIA / USA 


HALAÇOĞLU, YUSUF, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
ATATÜRK EĞİTİM FAKÜLTESİ 


HANİOĞLU, M. ŞÜKRÜ, Doç.Dr. 


STANBUL ÜNİVERSİTESİ 
SİYASAL BİLGİLER FAKÜLTESİ 


HAREKÂT, İBRAHİM, Dr. 


CÂMİATÜ MUHAMMED b. ABDULLAH 
ÜLLİYYETÜ'-ÂDÂB 
RABAT/ FAS 


HARMAN, ÖMER FARUK, Doç.Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTES 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 
IŞIK, EMİN, Y.Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


İHSANOĞLU, EKMELEDDİN, Prof.Dr. 


İSLÂM TARİH SANAT ve 
KÜLTÜR ARAŞTIRMA MERKEZİ 
URCICA) GENEL DİREKTÖRÜ 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


İLGÜREL, MÜCTEBA, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


İLKİN, SELİM 
ORTA DOĞU TEKNİK ÜNİVERSİTESİ 


İDARİ BİLİMLER FAKÜLTESİ 
(EMEKLİ) 


İPŞİRLİ, MEHMET, Prof.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


İZGİ, CEVAT 


İSLÂM TARİH SANAT ve r 
ÜLTÜR ARAŞTIRMA MERKEZİ 
(IRCICA) 


KAFALI, MUSTAFA, Prof.Dr. 


ANKARA ÜNİVERSİTESİ İM 
İL ve TARİH-COĞRAFYA FAKÜLTESİ 


KAHRAMAN, KEMAL, Dr. 
ÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 
KALLEK, CENGİZ 

ÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 
KANAR, MEHMET, Doç.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


KANDEMİR, M. YAŞAR, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


KANDEMİR, $. AHMET 


EREĞLİ ENDÜSTRİ MESLEK LİSESİ 
ZONGULDAK 


KARA, MUSTAFA, Doç.Dr. 
ULUDAĞ ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


KARAARSLAN, NASUHİ ÜNAL 


ATATÜRK ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


KARAMAN, HAYREDDİN, Prof.Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


KARPAT, KEMAL, Prof.Dr. 
UNIVERSITY OF WİSCONSIN - MADISON 
COLLEGE OF LETTERS AND SCIENCE 
DEPARTMENT OF HISTORY 
MADISON /USA 


KAYA, MAHMUT, Prof.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


KERSLAKE, CELIA, Dr. 
THE UNIVERSITY OF OXFORD 
THE ORIENTAL INSTITUTE 
PUSEY LANE 
OXFORD / ENGLAND 


KHRIESAT, MOHAMMAD ABDULKADIR, Prof.Dr. 


al-DJAMI'AT al-U RDUNIYAH KULLIYAT 
al-ADAB, QISM a) -TARIKH 
AMMAN 
KILAVUZ, AHMET SAİM, Doç.Dr. 
ULUDAĞ ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 
KILIÇ, HULÜSİ, Doç.Dr. 
ULUDAĞ ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


KILIÇ, M. EROL 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 

KILIÇARSLAN, YASEMİN 
ARAŞTIRMACI -YAZAR 


KIRBIYIK, KASIM 
TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 
KIRCA, CELAL, Doç.Dr. 
ERCİYES ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 
KONUKÇU, ENVER, Prof.Dr. 
ATATÜRK ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 
KOPCAN, VOJTECH, Dr. 
CZECHOSLOVAKIA 


KOPRAMAN, K. YAŞAR, Prof.Dr. 


GAZİ ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


KÖSE, SAFFET 
SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


KURNAZ, CEMAL, Doç.Dr. 


GAZİ ÜNİVERSİTESİ 
GAZİ EĞİTİM FAKÜLTESİ 


KURTULUŞ, RIZA 


TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


KUT, GÜNAY, Prof.Dr. 
BOĞAZİÇİ ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


KUTLUER, İLHAN, Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


KÜÇÜK, ABDURRAHMAN, Doç.Dr. 


ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


KÜÇÜK, CEVDET, Prof.Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


MAKSUDOĞLU, MEHMET, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


MERT, ÖZCAN, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
ATATÜRK EĞİTİM FAKÜLTESİ 


MUTABBAKÂNİ, MÂZİN SALÂH 


CÂMİATÜ'1-İMÂM MUHAMMED b. SUÜD 
el-İSLÂMİYYE İMÂDETÜ'İ-BAHSİ"İ-İLMİ 
RİYAD / SUUDİ ARABİSTAN 


MUTIN, GEORGES, Prof.Dr. 


DIRECTEUR de VINSTITUT 
d'ETUDES POLITIOUES 
LYON / FRANCE 


MÜFTÜOĞLU, FERRUH, Prof.Dr. 


İSTANBUL TEKNİK ÜNİVERSİTESİ 
İNŞAAT FAKÜLTESİ 


OKAY, M. ORHAN, Prof.Dr. 


ATATÜRK ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


OKUMUŞ, ÖMER, Doç.Dr. 


ATATÜRK ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


OKUYUCU, CİHAN, Doç.Dr. 


ERCİYES ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


ÖĞÜT, SALİM, Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 
LÂHİYAT MESLEK YÜKSEK OKULU 


ÖKTEN, SADETTİN, Prof.Dr. 

İMAR SİNAN ÜNİVERSİTESİ 
MİMARLIK FAKÜLTESİ 

ÖNKAL, AHMET, Doç.Dr. 

SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 

LÂHİYAT FAKÜLTESİ 

ÖZ, MUSTAFA, Doç.Dr. 

MARMARA ÜNİVERSİTESİ 

İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 

ÖZAYDIN, ABDÜLKERİM, Doç.Dr. 
İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 
ÖZBALIKÇI, M. REŞİT, Dr. 


DOKUZ EYLÜL ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ÖZCAN, ABDÜLKADİR, Doç.Dr. 


MİMAR SİNAN ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


ÖZCAN, AZMİ, Dr. 


TÜRKİYE DİYANET VAKF 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


ÖZCAN, NURİ, Y.Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ÖZÇELİK, AYFER, Dr. 
GAZİ ÜNİVERSİTESİ 
GAZİ EĞİTİM FAKÜLTESİ 


ÖZDEMİR, MEHMET, Y.Doç.Dr. 
ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ÖZEL, AHMET, Dr. 


TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


ÖZGÜMÜŞ, ÜZLİFAT, Dr. 
SANAT TARİHÇİSİ 


ÖZKAN, İSMAİL HAKKI 
İSTANBUL TEKNİK ÜNİVERSİTESİ 


TÜRK MUSİKİSİ DEVLET KONSERVATUARI 


SAHİLLİOĞLU, HALİL, Prof.Dr. 
İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
İKTİSAT FAKÜLTESİ 


559 


SARAY, MEHMET, Prof.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


SARI, NİL, Prof.Dr. 
İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
CERRAHPAŞA TiP FAKÜLTESİ 
SAİDÜNİ, NÂSIRÜDDİN 
CÂMİATÜ"I-CEZÂİR 
MA'HEDÜ't-TÂRİH 
CEZAYİR 
SCHMIEDE, H. AHMED, Dr. 
ARAŞTIRMACI-YAZAR 


SERİN, MUHİDDİN, Doç.Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


SERTKAYA, OSMAN FİKRİ, Doç.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


SEYHAN, KÖKSAL 
BOĞAZİÇİ ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


es-SEYYİD, SEYYİD MUHAMMED, Dr. 


CÂMİATÜ ASYÜT 
KÜLLİYYETÜ'l-ÂDÂB 
SÜHÂC / MISIR 
SIDDIOI, MOHAMMAD RAZIUDDIN 


ISLAMIC ACADEMY OF SICENCES) 
ISLAMABAD / PAKISTAN 


SIDDIQUI, IOTIDAR HUSAIN, Prof.Dr. 
ALIGARH MUSLIM UNIVERSITY 
DEPARTMENT OF HISTORY 
ALIGARH / INDIA 


ŞAHİN, M. SÜREYYA, Y.Doç.Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 

ŞAKİROĞLU, MAHMUT H., Prof.Dr. 
ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
DİL ve TARİH-COĞRAFYA FAKÜLTESİ 


ŞENER, MEHMET, Doç.Dr. 


DOKUZ EYLÜL ÜNİVERSİTESİ 
İLAHİYAT FAKÜLTESİ 


ŞEŞEN, RAMAZAN, Prof.Dr. 
İSLÂM TARİH SANAT ve 
KÜLTÜR ARAŞTIRMA MERKEZİ 
URCICA) 


TANERİ, AYDIN, Prof.Dr. 
ANKARA ÜNİVERSİTESİ X f 
DİL ve TARİH-COĞRAFYA FAKÜLTESİ 
TANMAN, M. BAHA, Doç.Dr. 
İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


TARAKÇI, CELAL, Doç.Dr. 


ONDOKUZ MAYIS ÜNİVERSİTESİ 
EĞİTİM FAKÜLTESİ 


560 


TATLI, ALİCAN 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


TAYŞİ, M. SERHAN 


MİLLET KÜTÜPHANESİ 
İSTANBUL 


TOPALOĞLU, BEKİR, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


TOPRAK, MEHMET 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLAHİYAT FAKÜLTESİ 


TURGUT, ALİ, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 
(MERHUM) 


TURNALI, A. BİLGİN 
ARAŞTIRMACI-YAZAR 


TÜCCAR, ZÜLFİKAR, Y.Doç.Dr. 
İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


TÜMER, GÜNAY, Prof.Dr. 


ULUDAĞ ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


UÇMAN, ABDULLAH, Y.Doç.Dr. 


MİMAR SİNAN ÜNİVERSİTESİ 
FEN-EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


UĞUR, MÜCTEBA, Doç.Dr. 


ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ULUDAĞ, SÜLEYMAN, Doç.Dr. 


ULUDAĞ ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


USLU, RECEP 


TÜRKİYE DİYANET VAKFI 
İSLÂM ANSİKLOPEDİSİ 


UZUN, MUSTAFA, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


UZUNPOSTALCI, MUSTAFA, Prof.Dr. 


SELÇUK ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ÜNAL, HALİT, Doç.Dr. 


ERCİYES ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


ÜNAL, ZEKİ, Dr. 
DOKUZ EYLÜL ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 
(EMEKLİ) 


ÜREKLİ, MUZAFFER, Y.Doç.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


YARDIM; ALİ, Doç.Dr. 


DOKUZ EYLÜL ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTESİ 


YAVUZ, HULÜSİ, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTESİ 


YAVUZ, YUNUS VEHBİ, Doç.Dr. 


ULUDAĞ ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTESİ 


YAVUZ, YUSUF ŞEVKİ, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTES 


YAZICI, NESİMİ, Doç.Dr. 
ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


YAZICI, TAHSİN, Prof.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 
(EMEKLİ) 


YENİÇERİ, CELAL, Doç.Dr. 
MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTESİ 


YETİŞ, KÂZIM, Doç.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


YILDIRIM, SUAT, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


YILDIZ, HAKKI DURSUN, Prof.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ REKTÖRÜ 
MERHUM) 


YILMAZ, HASAN KÂMİL, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
LÂHİYAT FAKÜLTESİ 


YOLA, ŞENAY, Dr. 
ARAŞTIRMACI 


YURDAGÜR, METİN, Doç.Dr. 


MARMARA ÜNİVERSİTESİ 
İLAHİYAT FAKÜLTESİ 


YÜCE, NURİ, Prof.Dr. 


İSTANBUL ÜNİVERSİTESİ 
EDEBİYAT FAKÜLTESİ 


YÜCEL, YAŞAR, Prof.Dr. 
ANKARA ÜNİVERSİTESİ 
DİL ve TARİH-COĞRAFYA FAKÜLTESİ 


YÜKSEL, AZMİ, Prof.Dr. 
GAZİ ÜNİVERSİTESİ 
GAZİ EĞİTİM FAKÜLTESİ 


YÜKSEL, EMRULLAH, Prof.Dr. 


ATATÜRK ÜNİVERSİTESİ 
İLÂHİYAT FAKÜLTESİ 


CA'FER es-SÂDIK 
(ihl ye ) 
Ebü Abdillâh Ca'fer b. Muhammed 
el-Bâkır b. Ali Zeynil'âbidin 
(6. 148/765) 
. İsnâaşeriyye'nin altıncı, 
İsmâiliyye'nin beşinci imamı, 


“feri fıkh kı : 
L Caʻferî fıkhının kurucusu E 


80 (699) veya 83 (702) yilinda Medi- 
ne'de doğdu. Babası İsnâaşeriyye'nin be- 


şinci imamı Muhammed el-Bâkır, anne- 
si Hz. Ebü Bekir'in torunu olan Kâsım 


b. Muhammed'in kızı Ümmü Ferve'dir. . 


Böylece Ca'fer es-Sâdık'ın soyu baba ta- 
rafından Hz. Ali'ye, anne tarafından da 
Hz. Ebü Bekir'e ulaşmaktadır. Künyesi 
büyük oğlu İsmâil'e nisbetle Ebü İsmâil 
ise de onun kendisinden önce vefat et- 
mesi sebebiyle daha çok Ebü Abdullah, 
bazan da Ebü Müsâ diye anılmıştır. La- 
kaplarının en meşhuru Sâdık olup Sâbir, 
Fazıl, Tâhir ve Âtır lakaplarıyla da zikre- 
dilmiştir. 

Dedesi Zeynelâbidin'in ölümü sırasın- 
da on beş yaşında olan Ca'fer es-Sâdık, 
ilk bilgileri ondan ve babası Muhammed 
el-Bâkır'dan aldı. Babasının on dokuz yıl 
süren imâmetinden sonra kendisi de 
otuz dört yıl aynı vazifeyi devam ettirdi. 


Şii âlimler, Hz. Ali'nin Hasan ve Hüse- 
yin'i kendisinden sonra imam tayin et- 
tiği gibi Muhammed el-Bâkır'ın da oğlu 
Ca'fer'i imam olarak belirlediği görüşün- 
dedirler. Onlara göre Bâkır, “Biz yeryü- 
zünde güçsüz düşürülenlere lutufta bu- 
lunmak, onları önderler yapmak, yine 
onları vârisler yapmak istiyoruz” (el-Ka- 
sas 28/5) meâlindeki âyette ifade edi- 
len kimseler arasında Ca'fer es-Sâdık'ın 
da bulunduğunu belirtmiş, vefatı sıra- 
sında ona, mensuplarına karşı iyi dav- 
ranmasını tavsiye etmiş ve kendisine 
“kaim”"in kim olacağı sorulduğunda eliy- 
le Cafer'e dokunarak, “Hz. Peygamber'in 
âl-i beytinin kaimi budur” diye cevap ver- 
miştir. Onun bu ifadeleri, Ca'fer es-Sâ- 
dık'ın imâmeti konusunda mütevâtir de- 
liller olarak kabul edilmiştir (Tabersi, s. 
267-268, 273-276; Meclisi, XLVII, 12-15). 

Uzun süren imâmet devresinde çeşit- 
li kesimlere mensup geniş İslâm toplu- 
muyla iyi münasebetler kuran Ca'fer es- 
Sâdık, Sünni kaynaklarda da daima hür- 
metle anılan ilmi bir şahsiyet olarak be- 
nimsenmiştir. Emevi ve Abbâsi devirle- 


rini idrak eden ve mensubu olduğu Hâ- 
şimiler'in imamı olarak onların durumu- 
nu korumaya çalışan Ca'fer, amcası Zeyd 
b. Ali'nin isyan edip öldürülmesinden son- 
ra (122/740) ağırlaşan şartların tesiriy- 
le siyasetten tamamen uzaklaşmış, Me- 
dine'de ilimle meşgul olmuş ve bu şekil- 
de Emeviler'in baskılarından kurtulabil- 
miştir. Abbâsiler devrinde de siyasi - ida- 
ri tutum açısından önemli bir değişik- 
liğin olmadığını görerek kendisini ilme 
vakfetmiştir. Özellikle amcazadeleri Mu- 
hammed en-Nefsüzzekiyye ile İbrâhim 
b. Abdullah'ın 145 (762) yılındaki isyan- 
larına muhalefet etmiş, onlara başarılı 
olamayıp öldürülebileceklerini söylemiş- 
tir. Hadiselerin Ca'fer es-Sâdık'ın tah- 
min ettiği istikamette gelişmesi, daha 
sonra Şia tarafından onun geleceği bil- 
mesi şeklinde değerlendirilmiştir. 


Ca'fer es-Sâdık Medine'de vefat etti. 
Şii rivayetler onun Abbâsi Halifesi Ebü 
Cafer el-Mansür tarafından zehirlene- 
rek öldürüldüğü şeklindedir. Cenazesi 
Cennetü'!- Baki'da babası Muhammed 
el -Bâkır ve dedesi Zeynelâbidin'in ka- 
birlerinin yanına defnedildi. Mezarı Veh- 
hâbiler'in tahribine kadar ziyaret ma- 
halli olarak kalmıştır. Ca'fer es-Sâdık'ın, 
amcası Hüseyin b. Ali Zeynelâbidin'in kı- 
zı olan ilk hanımı Fâtıma'dan İsmâil, Ab- 
dullah, Ümmü Ferve; Hamide el-Berbe- 
riyye adlı ikinci hanımından Müsâ, İs- 
hak, Fâtıma, Muhammed; diğer hanım- 
larından da Abbas, Ali ve Esmâ olmak 
üzere on çocuğu olmuştur. Ölümünden 
sonra Şfa, oğulları İsmâil adına kurulan 
İsmâiliyye ve Müsâ el-Kâzım'ı imam ta- 
nıyan İsnâaşeriyye olmak üzere iki bü- 
yük gruba ayrıldı. 


Hadis, tefsir, fıkıh, akaid, cedel, lugat 
ve tarih gibi alanlarda yoğun bir faali- 
yetin görüldüğü, değişik fikir ve görüş- 
lerin firkalaşmayı meydana getirmeye 
başladığı Il. (VIL.) yüzyılda İslâmi konu- 
lardaki düşüncelerini daha toplayıcı bir 
tarzda ortaya koyan Ca'fer es-Sâdık, bu- 
nunla birlikte sapık fırkalarla mücadele 
etmekten de geri durmamıştır. Bu se- 
beple çağdaşlarının takdirini kazanmış, 
ancak çeşitli zümreler onun farklı mezi- 
yetlerini ön plana çıkarmışlardır. İsnâa- 
şeriyye'ye göre o bütün gizli, felsefi, ta- 
savvufi, fıkhi, kimyevi ve tabii ilimlere, 
ayrıca Zebur, Tevrat, İncil'e ve İbrâhim'in 
suhufuna, Hz. Fâtıma'nın mushafina, her 
türlü helâl ve harama, geçmiş ve gele- 
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cekteki bilgi ve haberleri ihtiva eden cefr 
ilmine vâkıftır ; ilâhi ilimlerin taşıyıcısı ve 
Şia'nın altıncı imamıdır. Ayrıca Kur'ân-ı 
Kerim'de yer alan Müsâ ve Hızır kıssa- 
sındaki ihtilâfta her ikisinin de haber- 
dar olmadığı hususları bilen, başlangıç- 
tan kıyamete kadar olmuş ve olacak her 
şeyi Hz. Peygamber'den veraset yoluyla 
öğrenmiş olan kimsedir (Küleyni, I, 223- 
227). Hattâbiyye, Bezigıyye, Umeyriyye, 
Nâvüsiyye ve Mufaddaliyye gibi müfrit 
Şii fırkaları, İsmâiliyye imamları ve do- 
layısıyla Ca'fer es-Sâdık hakkında bun- 
dan daha aşırı fikirler ileri sürerken (Mu- 
faddal b. Ömer el-Cu'fi, tür.yer.) onun 
Ali'den üstün, mehdi, peygamber ve hat- 
ta ilâh olduğunu iddia etmişlerdir (Nev- 
bahti, s. 37-41; Eş'ari, s. 11-13,.25-28). 


“Buna karşılık Ehl-i sünnet Ca'fer'i ha- 


disle uğraşan, fıkıhta müctehid derece- 
sine ulaşmış, sezgi gücü yüksek, doğru 
sözlü, nakline ve görüşlerine güvenilir 
bir hadis ve fıkıh âlimi olarak değerlen- 
dirmektedir (fıkhi görüşleri için bk. CA'FE- 
RİYYE). 

Hadis ilminde sika” kabul edilen Ca'- 
fer es-Sâdık'ın kendilerinden hadis ri- 
vayet ettiği kimselerin başında babası 
ile anne tarafından dedesi olan Kâsım 
b. Muhammed b. Ebü Bekir gelmekte- 
dir. Bunlardan başka Ubeydullah b. Ebü 
Râfi, Urve b. Zübeyr, İkrime el-Berberi, 
Atâ b. Ebü Rebâh, Nâfi' ve Zühri'den de 
rivayette bulunmuştur. Mâlik b. Enes, 
Süfyân es-Sevri, Süfyân b. Uyeyne, Ebü 
Hanife, İbn Cüreyc, Ebü Âsım en-Nebil, 
Yahyâ b. Said el-Ensâri, Yahyâ el-Kat- 
tân, oğulları İsmâil, Muhammed, Müsâ 
el- Kâzım, İshak ve Şia kaynaklarında sa- 
yıları 4000'e ulaştığı belirtilen kimseler 
kendisinden hadis dinlemiş ve rivayette 
bulunmuşlardır. Rivayetleri Buhârf'nin el- 
Câmi "u's-şsahih'i dışında Kütüb-i Sit- 
te'de yer almıştır. Buhâri'nin bu eserin- 
de Ca'fer'den rivayette bulunmaması, 
onun hadis konusunda zayıf oluşu yü- 
zünden değil meclisine girip çıkan bazı 
kimselerin kendisinin söylemediği mün- 
ker ve mevzü hadisleri ona isnat etme- 
leri sebebiyledir (Şeybi, I, 194). Nitekim 
Buhâri el- Edebü'l- müfred'inde ve di- 
ğer eserlerinde onun rivayetlerine yer 
vermiştir. Ca'fer es-Sâdık'ın Ebü Hanife 
ile Medine ve Irak'ta, Amr b. Ubeyd, Vå- 
sıl b. Atâ ve Hafs b. Sâlim ile de Mekke'- 
de ilmi münakaşalar yaptığı bilinmekte- 
dir. Zürâre b. A'yen ile kardeşleri Bekir 
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ve Hamrân, Cemil b. Sâlih, Muhammed 
b. Müslim et-Tâifi, Büreyd b. Muâviye, 
Hişâm b. Hakem, Hişâm b. Sâlim, Ebü 
Basir, Muhammed el-Halebi, Abdullah 
b. Sinân, Ebü's-Sabbâh el-Kinâni öğren- 
cilerinden bazılarıdır. 

Ca'fer es-Sâdık tasavvuf tarihinde de 
önemli bir yere sahiptir. İlk süfilerin ha- 
yat hikâyelerini anlatan Ebü Nâsır es- 
Serrâc, Ebü Tâlib el- Mekki, Muhammed 
b. Hüseyin es-Sülemi ve Abdülkerim el- 
Kuşeyri gibi mutasavvıf müelliflerin on- 
dan hiç bahsetmemiş veya nâdiren atıf- 
ta bulunmuş olmalarına karşılık Ebü 
Nuaym el-İsfahâni Hilyetü”!-evliyâ”da 
kendisine geniş yer ayırmıştır (I, 3-20). 
Attâr ise Tezkiretü'l-evliyâ” adlı eseri- 
ne onunla başlar. Bütün süfilerin evliya- 
dan saydıkları Ca'fer es-Sâdık tarikat 
silsilelerinde de önemli bir yer tutar. 
Nakşibendiyye ve Bektaşiyye mensupla- 
rı ona tarikat silsilelerinde yer verir, Bâ- 
yezid-i Bistâmi'yi onun müridi olarak 
görürler (Abdülmecid el-Hâni, s. 180-188). 
Bir tarikat olmaktan çok tasavvufi bir 
tavrı ifade eden Aşkıyye mensupları sil- 
silelerini Ca'fer es-Sâdık'la başlatırlar. 
Ni'metullâhiyye, Nürbahşiyye ve Zehe- 
biyye gibi Şii tarikatları da onun tasav- 
vuf bakımından önemini kabul etmişler- 
dir. Bununla beraber genel olarak Şia 
Ca'fer es-Sâdık'ın tasavvufla hiçbir ilgi- 
sinin bulunmadığını, süfileri kendisine 
düşman bildiğini ve onlarla mücadele 
etmeyi dini bir görev saydığını ileri sü- 
rerler (Ma'süm Ali Şah, I, 209; Müderrisi, 
s. 180-188). Cefr, havas, tılsım gibi bir- 
takım gizli ilimlerin, gaybı ve geleceği 
bilme ile ilgili bazı olağan üstü yetenek- 
lerin ona nisbet edilmesi (İbn Haldün, |, 
781, 797; Keşfü'z-zunün, l, 591), daha zi- 
yade son dönem mutasavvıfları için ilgi 
çekici olmuş, bu ise birçok hurafi inanç 
ve uygulamaların ortaya çıkmasına yol 
açmıştır (Şeybi, I, 192-210). 

İnsanların din konusunda bilmeleri za- 
ruri olan başlıca hususları, Allah'ı kâina- 
tn yaratıcısı ve yöneticisi olarak tanı- 
mak, O'nun nimetlerini ve O'na karşı ya- 
pılması gereken vazifeleri bilmek, küfür 
ve irtidada sebep olacak şeylere vâkıf 
olmak şeklinde gösteren (Şeyh el-Müfid, 
s. 282) Ca'fer es-Sâdık'a göre Allah hiç- 
bir şeye benzemez, hiçbir şey de O'na 
benzemez. Allah kulların tasavvur ettiği 
her türlü hayal ve vehmin ötesindedir, 
gözler O'nu idrak edemez. Ca'fer, HZ. 
Peygamber'in mi'racda Allah'ı görüp gör- 
mediği hususu kendisine sorulduğunda 
“kalbiyle gördü” şeklinde cevap vermiş- 
tir (A'yânü'ş-Şi'a, I, 661). İnsanların ihti- 


2 


yari fiillerinin kendilerine nisbet edile- 
ceğini, fiillerin hayır veya şer olmasın- 
dan dolayı mükâfat ve ceza görecekle- 
rini belirten Ca'fer es-Sâdık, kıyamet gü- 
nünde Allah'ın bütün mahlükatı topla- 
yacağını, onları emirlerini yerine getir- 
memekten dolayı mesul tutacağını, ira- 
deleri dışında mâruz kaldıkları şeylerden 
dolayı ise sorumlu tutmayacağını söyle- 
miştir (Şeyh el-Müfid, s. 282). Büyük gü- 
nah işleyen kimsenin durumu hakkında 
ona nisbet edilen görüş, günahkâr mü- 
minin günahı miktarınca azap gördük- 
ten sonra cehennemden çıkıp cennete 
gireceği şeklindedir. Ona göre büyük gü- 
nahlar şirk, Allah'ın rahmetinden ümit 
kesmek, ebeveyne itaatsizlik, adam öl- 
dürmek, namuslu kadınlara zina isna- 
dında bulunmak, yetim malı yemek, sa- 
vaştan kaçmak, yalan yere yemin et- 
mek, ribâ, zina, hıyanet, zekât verme- 
mek, yalancı şahitlik, içki içmek, nama- 
zı terketmek, ahdi bozmak, akrabalık 
münasebetini kesmek, yalan söylemek, 
Allah'a karşı nankörlük, ölçü ve tartıda 
hile yapmak, livâta ve bid'at olmak üze- 
re yirmiyi aşkındır (Meclisi, XLVII, 216- 
217; A'yânü'ş-Şi'a, 1, 663). 

Kur'ân-ı Kerim tefsirinin re'ye dayan- 
dırılmasını tasvip etmeyen Ca'fer es-Sâ- 
dık, böyle bir tefsirde isabet edilse bile 
sahibinin Allah katında bir ecir elde ede- 
meyeceğini söylemiştir. Re'y ile yapılan 
tefsiri tamamıyla kabul veya reddetme- 
yen İmâmiyye ise imamların beyanına 
aykırı olan açıklamalara karşı çıkmak- 
tadır. 


Ca'fer es-Sâdık'tan nakledilen, “Takıy- 
ye" benim ve atalarımın dinidir, takıy- 
yeye uymayanın dini yoktur” ve, “Duru- 
mumuzu ifşa eden onu inkâr eden gibi- 
dir” şeklindeki sözler, başkalarının bil- 
mediği, kendisinin de yayılmasını iste- 
mediği ve özellikle devlet yönetimini il- 
gilendiren bazı düşüncelerinin bulundu- 
ğu izlenimini vermektedir. Fakat muh- 
temel tehlikeleri önlemek amacıyla ko- 
nulan bu prensip, daha sonraki Şii fir- 
kalarınca zaman zaman istismar edil- 
miş, sübjektif sebeplerle inançlarını giz- 
leme, prensiplere aykırı davranma ve 
taahhütlerini yerine getirmeme gibi uy- 
gulamalara yol açmıştır. Bedâ* konu- 
sundaki Şii düşüncesi de oğlu İsmâil'in 
erken ölümü dolayısıyla ona nisbet edil- 
miştir (Nevbahti, s. 55). Gerekli şartlar 
hazırlanmadan devlet reisine isyan et- 
menin faydadan çok zarar getireceğini 
düşünen Ca'fer es-Sâdık, babası Muham- 
med el-Bâkır ve dedesi Zeynelâbidin'in 
yolunu takip ederek fitneden mümkün 
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olduğu kadar uzaklaşmaya gayret gös- 
termiş, Muhammed en-Nefsüzzekiyye ile 
kardeşi İbrâhim b. Abdullah'ı da bu se- 
beple isyandan vazgeçirmeye çalışmıştır. 
Ehi-i sünnet kaynaklarında ise Ca'fer 
es-Sâdık rec'at, bedâ, tenâsüh, gaybet, 
hulül ve teşbih ile ilgili hususlardan ta- 
mamen tenzih edilmiştir (Şehristâni, |, 
166). 

Şia'ya göre imamların bilgisi hata ih- 
timali bulunmayan ledünni bilgi türün- 
den olduğu için Ca'fer es-Sâdık'ın fıkıh- 
la ilgili görüşleri de delillerinden istin- 
bat edilerek ulaşılmış akli bilgiler olma- 
yıp Hz. Peygamber'den kendisine inti- 
kal eden ilâhi bilginin sonucudur. Bu se- 
beple o helâl ve haramlarla ilgili gerçek- 
leri bilmek için diğer müctehidler gibi ic- 
tihad ederek belli bir hükme ulaşma du- 
rumunda değildir. Ehl-i sünnet âlimleri 
ise Ca'fer es-Sâdık'ı, başta Kitap ve Sün- 
net olmak üzere dayanacağı kaynakları 
ve ictihadında uygulayacağı metotları 
bulunan ve kesinlikle mâsum olmayan 
bir müctehid olarak kabul etmektedir- 
ler. 

Şia grupları Ca'fer es-Sâdık'a pek çok 
mücize isnat etmiş, bütün dua ve dilek- 
lerinin kabul olunduğunu, dünyadaki bü- 
tün lisanları bildiğini iddia ederek (Mec- 
lisi, XLVII, 63-161) hemen her konuda 
söylenmiş hikmetli sözlerinin bulundu- 
ğunu ileri sürmüşlerdir. Bu sözlere “nes- 
rü'd-dürer” (saçılmış inciler) denilmekte- 
dir. 

Ca'fer es-Sâdık'ın tabii ilimler ve özel- 
likle kimya konusunda geniş çalışmaları 
bulunduğu, nitrik asit ve kezzap ile tuz 
ruhunun karışımından meydana gelen 
ve altın eritmeye mahsus bir sıvı olan 
“aqua regia”yı (el-mâü'l-meliki, kral suyu) 
keşfettiği ve kimya konusundaki bilgi- 
lerini kabiliyetli gördüğü öğrencisi Câ- 
bir b. Hayyân'a öğrettiği yaygın rivayet- 
ler arasındadır (geniş bilgi için bk. el-Hâ- 
şimi, tür.yer.). Ancak bu rivayetlerin doğ- 
ruluğu çok şüphelidir. J. F. Ruska, P. 
Kraus gibi bazı şarkiyatçılar kimya, cefr, 
havas gibi konularda Ca'fer'e isnat edi- 
len rivayetlerin asılsız olduğunu ileri sür- 
müşlerdir. Ruska'ya göre o dönemde Me- 
dine'de kimya ile ilgilenmeyi mümkün 
kılacak şartlar mevcut değildi; ayrıca “bu 
takvâ ehli insanlar'ın teorik veya pratik 
kimya bilgilerine ulaşmaları imkânsızdı. 
Ancak bazı araştırmacılar, Cafer'in ge- 
nellikle Medine'de yaşamakla birlikte 
Irak'a giderek bir süre orada kaldığını 
(Şehristâni, I, 166) ve kimya, tıp, astrono- 
miye özel merakı olan ve bu alanda bir- 
kaç kitabın Arapça'ya çevrilmesini sağ - 
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layan Hâlid b. Yezid'in (Muâviye'nin toru- 
nu) halasının oğlu olduğunu dikkate ala- 
rak kimya ile ilgilenmiş olabileceğini be- 
lirtmişlerdir (Sezgin, IV, 129). Bununla 
birlikte gerek kimya gerekse cefr, til- 
sım, havas, hurüf gibi sırri ilimlerde uz- 
man olduğu, kitaplar yazdığı, öğrenciler 
yetiştirdiği, keşifler yaptığı yolundaki 
iddialar tamamen asılsız olmasa bile bü- 
yük ölçüde mübalağalıdır. Bu hususta 
kendisine isnat edilen görüş, bilgi ve 
eserlerin çoğu, aslında sonraki Şii- Bâtı- 
ni zümrelere ait olup Ca'fer'in bütün 
müslümanlar nezdinde saygı gören ki- 
şiliğini istismar etmek üzere ona izâfe 
edilmiştir. Nitekim Buhâri'nin, Ca'fer'in 
yanına girip çıkanların onun ağzından 
hadis uydurduklarını göz önünde bulun- 
durarak ondan nakledilen hadislere iti- 
bar etmemesi de daha hayatta iken çev- 
resinin kendisi hakkında yakıştırmalar 
yapmaya başladığını göstermektedir. 


Eserleri. Ca'fer es-Sâdık'ın yüzlerce ki- 
tap ve risâle yazdığı ileri sürülmektedir. 
Bunların büyük bir kısmının ona nisbeti 
şüpheli olup yaşadığı dönem, çevresi, il- 
mi ve dini şahsiyeti dikkate alınırsa bil- 
hassa kimya ve cefr gibi konulara dair 
kitapların onun telifleri olması imkân- 
sız gibidir. Bu konuda hayli müsamaha- 
kâr olanlar bile Ca'fer'in bu alanlarda 
eser yazıp yazmadığının bilinmediğini 
söylemektedirler (Sezgin, IV, 129-130). 
Aslında Ca'fer'in öğrencisi olduğunu söy- 
leyen ve onu söz konusu ilimlerde oto- 
rite kabul eden Câbir b. Hayyân'ın bu 
ilimlerle ilgili bir tek eserinin bile adını 
zikretmemesi, bu eserler üzerindeki te- 
reddütleri daha da arttırmıştır. 


Ca'fer es-Sâdık'ın zamanımıza ulaşan 
eserleri şunlardır: 1. Misbâhu'ş-şeri'a 
ve miftâhu'1-hakika. Ca'fer es-Sâdık'ın 
dini ve ahlâki muhtevalı sözlerinin 100 
babda ele alındığı bu eserin çeşitli yaz- 
ma nüshaları British Museum'da, Meş- 
hed ve Haydarâbâd Osmaniye Üniversi- 
tesi kütüphanelerinde bulunmaktadır. 
Kitap Delhi (1856), Tebriz (1278) ve Tah- 
ran'da (1314) yayımlanmış, ayrıca Fars- 
ça tercüme ve şerhiyle birlikte Hasan el- 
Mustafavi tarafından neşredilmiştir (Tah- 
ran 1363 hş.). 2. Tefsirü'1-Kur'ân. En es- 
ki nüshası hicri X. asra ait olan bu ese- 
rin Bankipür, Bohâr ve Aligarh kütüpha- 
nelerinde yazmaları mevcuttur. 3. Kitâ- 
bü'1-Cefr. el-Hâfiye fi'l-cefr, el- Hâfi- 
ye fi “ilmi'1- hurüf veya el- Hâfiye ad- 
larıyla da anılan eserin yazma nüshaları 
British Museum'da, İskenderiye el- Mek- 
tebetü'i-belediyye, Dârü’l- kütübi'l- Mıs- 
riyye (Tal'at), Süleymaniye (Cârullah) ve 
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Köprülü kütüphanelerinde bulunmakta- 
dır. 4. İhtilâcü'l-a'2â”. İnsan organla- 
rındaki titremeler ve bunların sebep ol- 


. duğu hastalıklardan bahseden eserin 


yazma nüshaları Berlin Staatsbibliothek 
ile Gotha, Topkapı (IlI. Ahmed) ve Kasta- 
monu kütüphanelerinde mevcuttur. 5. 
Heyâkilü'n-nür (es-Seb'a). Tılsımdan 
bahseden bu eserin iki nüshası Bibliot- 
hèque Nationale ve Cambridge Üniver- 
sitesi Kütüphanesi'ndedir. 6. Esrârü1- 
vahy. Hicri X ve XIII. yüzyılda istinsah 
edilen iki yazması Süleymaniye Kütüp- 
hanesi'nde (Hamidiye ve Hasan Hüsnü 
Paşa) bulunan küçük bir risâledir. 7. Ha- 
vâssü'l-Kur?”âni'1-“azim. Hicri IV ve XI. 
yüzyılda istinsah edilmiş nüshalarının bu- 
lunduğu bilinen risâlenin bir yazması Dâ- 
rü'l-kütübi'z-Zâhiriyye'dedir. 8. Kitâbü't- 
Tevhid ve'I-ihlilce. Mufaddal b. Ömer'- 
den rivayet edilen bu eser Tevhidü'1- 
Mufaddal diye de anılır. Meşhed, Tebriz 
ve Kâzımiye kütüphanelerinde çeşitli nüs- 
haları bulunan eser, Kitâbü't- Tevhid 
ve'l-edille ve't-tedbir adıyla 1329'da 
İstanbul'da basılmış, Fahreddin et-Tür- 
kistâni tarafından 1065'te (1654) Fars- 
ça'ya çevrilmiştir. 9. Risâletü'1- vesâyâ 
ve'1-fusül, Kimya ile ilgili olup Risâle fi 
“ilmi's-sınâ'a ve'l- haceri'I-mükerrem 
olarak da bilinir. Nuruosmaniye, Râmpür 
ve Halep kütüphanelerinde yazma nüs- 
haları bulunan risâle Almanca tercüme- 
siyle birlikte J. Ruska tarafından neşre- 
dilmiştir (Heidelberg 1924). 10. Du'â?ü1- 
cevşen. Birkaç varak hacmindeki risâ- 
lenin hicri XI. yüzyılda istinsah edilmiş 
bir nüshası Bibliothâgue Nationale'de 
bulunmaktadır (bu eserler hakkında da- 
ha geniş bilgi için bk. Sezgin, I, 529-530). 


Bunların dışında Menâfi u süveri'1- 
Kur'ân, Kitâb fi isbâti'ş-sâni', Es'ile 
“ani'n- nebi, Münâzaratü's-Şâdık fi't- 
tafdil beyne Ebi Bekir ve “Ali, el-Ed'i- 
yetü'l-üsbü “iyye, Du'â”, Kitâbü's-Şı- 
rât, Hırz, el-Hikemü'- Ca “feriyye, Ri- 
sâle fi'1- kimyâ?, Ta'rifü tedbiri'1- ha- 
cer, el-Edille “ale'l- halk ve't- tedbir, 
Risâle fi fazli'I- Hacer ve Müsâ, İhti- 
yârâtü'l-eyyâm ve'ş-şühür, Mahmü- 
dâtül-eyyâm, Cedvel fi mezhebi 's-si- 
nin ve'ş-şühür vel-eyyâm, Melhame, 
el-Kur'a, Risâletü-fe?1, Sirâcü'z-zul- 
me ve es-Silkü'n-nâdır gibi eserler Ca'- 
fer es-Sâdık'a nisbet edilmektedir (ge- 
niş bilgi için bk. Brockelmann, GAL Suppl, 
I, 104; Sezgin, I, 528-531; Muhsin el-Emin, 
1, 668-669). 


Ca'fer es-Sâdık hakkında yazılmış çok 
sayıda monografiden bazıları şunlardır: 
Meclisi, Târihu'l-İmâm Ca'fer es-Sâ- 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


CA'FER es-SÂDIK 


dık (Bihârü'l-envâr, Beyrut 1403 / 1983, 
XLVI. cilt içinde); Ahbârü1-İmâm Ca “fer 
es-Sâdık ma 'a'1-Manşür (Zâhiriyye Ktp., 
Mecmua, nr. 98/18); J. F. Ruska, Ara- 
bische Alchemisten II (Heidelberg 1924); 
Muhammed Yahyâ el-Hâşimi, el- İmâ- 
mü's-Şâdık mülhimü'l-kimyâ” (Halep 
1959); Abdülaziz Seyyidülehi, Ca'fer b. 
Muhammed (Beyrut 1954), Muhammed 
Ebü Zehre, el-İmâm es-Şâdık hayâtüh 
ve arâ'üh ve fıkhuh (Kahire, ts.); Mu- 
hammed el-Halili, Tıbbül-İmâm es-Şâ- 
dık (Necef 1385 / 1966); Abdülhalim el- 
Cündi, el-İmâm Ca'fer es-Şâdık (Kahi- 
re 1986). 
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CA'FER-İ TAYYÂR 

m 
CAʻFER-i TAYYÂR 

(bk. CA'FER b. EBÜ TÂLİB). 


e 
CA'FER b. YAHYA el-BERMEKİ 


(Asm) 
Ebü”l-Fazl Ca'fer b. Yahyâ 
b. Hâlid el-Bermeki 
(6. 187/803) 
Abbâsiler'in 
önde gelen devlet adamlarından. 


150 (767) yılında Medine'de doğdu. 
Babası Hârünürreşid'in veziri Yahyâ b. 
Hâlid, annesi Abbâsi ihtilâlinde önemli 
rol oynayan kumandanlardan Kahtabe 
b. Şebib'in torunu Muhammed b. Ha- 
san'ın kızıdır. Babası Yahyâ oğlunun ye- 
tiştirilmesi görevini meşhur kadı Ebü 
Yüsuf'a havale etti. Ca'fer çocukluk ve 
gençlik yıllarını Abbâsi sarayında geçir- 
di ve devrin önde gelen kişilerinden çe- 
şitli konularda faydalandı. Çok iyi yetiş- 
mesi ve sahip olduğu edebi kültür sa- 
yesinde halifenin gözdesi oldu. 

Ca'fer 1776'da (792-93) Ebü'l-Heyzâm'ın 
isyanı üzerine halife ile birlikte Suriye'- 
ye gitti; ancak halife, kendisi daha yol- 
da iken âsinin öldürülmesi üzerine Bağ- 
dat'a dönünce Ca'fer bir süre daha Su- 
riye'de kaldı ve Humus'ta çıkan bir ka- 
rışıklığı bastırdı, aynı yıl batı eyaletleri 
valiliğine tayin edildi. Mısır Valisi Müsâ 
b. İsâ zalimce davranışları sebebiyle az- 
ledildi ve yerine Ca'fer getirildi. Fakat 
Ca'fer Mısır'a gitmeyip yerine babasının 
tavsiyesi üzerine Ömer b. Mihrân'ı gön- 
derdi. 

Mısır valiliği bir yıl kadar devam eden 
Ca'fer daha sonra Bağdat'a döndü. Su- 
riye'de çıkan olaylar üzerine oraya gön- 
derildi (180 / 796). Ca'fer kısa sürede is- 
yanı bastırıp işleri düzene koyduktan 
sonra o sırada Rakka'da bulunan hali- 
Tenin yanına döndü. Halife ona bu ba- 
şarısından dolayı hil'at ve kıymetli hedi- 
yeler verdi. 


Bazı araştırmalarda Taberi'deki bir 
habere dayanılarak (Târih, IIl, 644) Ca- 
Ter'in bir ara vezirlik yaptığı ileri sürül- 
mektedir. İbn Haldün ise halifenin Ca'- 
fer'i “sultan” unvanıyla idarenin başına 
getirdiğini kaydetmektedir. Ancak Hârü- 
nürreşid devrinde idari kademelerde 
sultan unvanının mevcut olduğuna dair 

kaynaklarda herhangi bir bilgiye rast- 
- lanmamaktadır. Muhtemelen İbn Hal- 
dün sultan unvanını vezir karşılığında 


kullanmıştır. Ayrıca Ca'fer'in vezirlik yap- 
tığı bile şüphelidir. Suriye'den döndük- 
ten sonra Horasan ve Sicistan valiliğine 
tayin edilen Ca'fer yirmi gün sonra hali- 
Tenin muhafız birliğinin kumandanlığı- 
na getirildi. 

Ca'fer b. Yahyâ'nın tayin edildiği vali- 
lik görevlerinde Bağdat'tan uzun süre 
ayrı kalamaması halife ile olan yakınlı- 
ğından kaynaklanmaktadır. Ca'fer hali- 
feye her hususta yardımcı oluyor ve ba- 
Zan ona vekâlet bile ediyordu. Divân-ı 
Resâil'de halife adına yazılacak mektup 
ve fermanları kaleme alıyor ve bazı mah- 
kemelerde hazır bulunuyordu. Bu mek- 
tup ve fermanlarda kullandığı edebi dil 
ve ayrıca hukuk bilgisinin derinliği her- 
kesin dikkatini çekiyordu. 


Ca'fer b. Yahyâ Horasan valiliğinden 
ayrılınca bir süre berîd* teşkilâtının ve 
darphâne ile tırâz* atölyelerinin başına 
getirildi. Bu idari görevlerinin yanında 
veliaht Me'mün'un hocalığını da yaptı. 
Me'mün Horasan valiliğine tayin edilin- 
ce Ca'fer de ülkenin doğu eyaletlerinin 
idaresinde söz sahibi oldu. Aynı şekilde 
halifenin diğer oğlu Emin batı eyaletle- 
rinin valiliğine getirilince onun hocası ve 
Ca'fer'in ağabeyi Fazli da ülkenin diğer 
yarısını kontrol altına almış oldu. Böyle- 
ce devlet idaresi babaları Vezir Yahyâ 
sayesinde merkezde, oğulları sayesinde 
de eyaletlerde Bermekiler'in eline geç- 
miş bulunuyordu. 


186 (802) yılında hacca giden halife 
yanına oğullarını, vezirini ve oğullarının 
hocalarını da almıştı. Hac dönüşünde ha- 
life Enbâr yakınında Umr'da konakladı. 
Mesrür el-Hâdim'e Ca'fer b. Yahyâ'nın 
derhal idam edilmesi emrini verdi. Bu 
emir üzerine Ca'fer idam edildi (1 Safer 
187/29 Ocak 803). Babası Yahyâ ile kar- 
deşleri de hapse atılarak Bermeki aile- 
sinin iktidarına son verildi. Ca'fer b. Yah- 
yâ'nın âniden idam edilmesi kaynaklar- 
da halifenin kız kardeşi Abbâse ile olan 
gizli aşk macerasına bağlanmaktadır. An- 
cak Ca'fer'in idamını Bermekiler'in ber- 
taraf edilmesinden ayrı düşünmek ve 
yalnızca bu sebebe bağlamak mümkün 
değildir. 


Ca'fer b. Yahyâ Abbâsiler döneminin 
önemli devlet ve kültür adamlarından- 
dır. Cömert bir insan olan Ca'fer şairle- 
ri, müsikişinas, edip ve âlimleri daima 
himaye etmiştir. Belâgatı ve edebi üslü- 
bunun mükemmelliğiyle devrinin önde 
gelen edipleri arasında yer alıyordu. Adı- 
na altın ve gümüş sikkeler bastırmıştır 
(ayrıca bk. BERMEKİLER). 
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p CAʻFERİYYE m 


(mel ) 

Mu'tezile kelâmcılarından 
Ca'fer b. Harb (ö. 236/850-51) ve 
Ca'fer b. Mübeşşir'in 
(6. 234/849) 
görüşlerini benimseyenlere verilen ad 


(bk. CA'FER b. HARB; 
CA'FER b. MÜBEŞŞİR). 


CA'FERİYYE 
( i l ) 


İsnâaşeriyye Şiası'nın 


fıkıh mezhebi. 
L Esi) 


İmâmet anlayışında Zeydiyye'den ay- 
rılan Şia'nın bütün kolları Ca'fer es-Sâ- 
dık'ın (6. 148/765) imâmetinde ittifak 
etmişlerdir. Ca'fer es-Sâdık, Emevi ikti- 
darının son dönemiyle Ehl-i beyt'e karşı 
Abböâsi taassubunun henüz kendini gös- 
termediği bir dönemde yaşadığı için, di- 
ğer imamlara nisbetle daha geniş bir 
hürriyetten faydalanarak bilgisini çok 
sayıda talebe ve râvileri aracılığı ile yay- 
ma imkânını bulmuştur. Bu sebeple İs- 
nâaşeriyye Şiası'nın fıkıhta imamı olmuş 
ve bu grubun fıkıh ekolü onun adına nis- 
betle anılmıştır. İsnâaşeriyye'ye göre ha- 
tadan korunmuş. bulunmaları sebebiyle 
bütün söz ve davranışları sünnet olarak 
değerlendirilen imamların fıkhının, söz- 
lü rivayetlere dayanmakla beraber kıs- 
men yazılı kaynaklarla nakledildiğini gös- 
teren deliller de vardır (Küleyni, 1, 51-53). 
Hicri HI. (IX.) asırdan itibaren bütün ri- 
vayetleri toplayan hadis ve fikih kitap- 
larının yazılmasına başlanmıştır. Ahbâ- 
riler'e (Ahbâriyye) göre bu kaynaklardan 
dördünde yer alan rivâyetlerin tamamı 
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sahih olup kesin bir şekilde imamların 
söz ve fiillerini ifade etmektedir. Bu dört 
kitap Küleyni'nin (6. 329/ 940-41) el-Kâ- 
fî, İbn Bâbeveyh'in (6. 381/991) Men lâ 
yahduruhü'!-fakih, Ebü Ca'fer et-Tü- 
si'nin (6. 460/ 1067) el-İstibsâr fî ma'htü- 
life mine'l-ahbâr ve Tehzibü'l-ahkâm 
adlı eserleridir. Usüliler'e (Usüliyye) göre 
ise bunların ve benzeri kitapların ihtiva 
ettikleri rivayetlerin tamamı sahih de- 
ğildir. Bu kitaplarda bir yandan birbiriy- 
le çelişen rivayetlerin yer alması, öte 
yandan Kur'ân-ı Kerim'de ilâve veya ek- 
siltmelerin bulunmadığı yolunda Ca'fe- 
riyye'nin ittifak ettiği noktalara aykırı 
ifadelerin göze çarpması da bunu gös- 
termektedir. 16.000'den fazla rivayeti 
toplayan el- Kâfi üzerinde yapılan bir 
araştırmanın, bunlardan yalnızca 5072 
rivayetin sahih olduğunu ortaya koyma- 
sı Üsüliler'i teyit etmektedir. Buna göre 
adını İmam Ca'fer'den alan bu mezhep, 
mâsumiyet açısından aralarında fark bu- 
lunmayan diğer on iki imama da nisbet 
edilen rivayetlerle bu rivayetlere ve di- 
ğer delillere dayalı ictihadlardan oluş- 
maktadır. 

A) Tarihçe. Ca'feri fıkhının tarihi, gay- 
bet*ten önce ve sonra, yahut Şeyh Ebü 
Ca'fer et-Tüsi, Muhakkık el-Hilli gibi 
önemli fıkıhçılardan önce ve sonrasını 
ifade etmek üzere “öncekiler” (mütekad- 
dimin) ve “sonrakiler” (müteahhirin) şek- 
linde bir ayırıma tâbi tutulmuşsa da me- 
todolojide meydana gelen önemli değiş- 
me ve gelişmeleri esas alan “dönemler 
ayrımı” konunun anlaşılması açısından 
daha uygun görünmektedir. Buna göre 
Ca'feri fıkhı sekiz dönemden geçerek 
değişmiş ve gelişmiştir (Müderrisi Tabâ- 
tabâi, s. 29 vd.). 

1. Gaybetten Önce İmamlar Dönemi. Asr-ı 
saâdet'ten itibaren 260 (873) yılına ka- 
dar süren bu dönem Hz. Peygamber; Hz. 
Ali, iki oğlu Hasan ve Hüseyin ile ikinci- 
sinin soyundan gelen dokuz imamı içi- 
ne almaktadır. Bunların arasında Hz. Ali, 
Muhammed el-Bâkır, Ca'fer es-Sâdık gi- 
bi Sünniler tarafından da benimsenen 
büyük fakihler vardır. Şiiler bütün imam- 
ları mâsum sayıp söz ve davranışlarını 
sünnet kabul ettikleri için ellerinde zen- 
gin bir rivayet malzemesi toplanmış ve 
bu dönemde bir grup âlim yalnızca ri- 
vayetlere dayalı bir fikha meşruiyet ta- 
nımıştır. Sonraki dönemlerde gelişerek 
Ahbâriler mektebini kuracak olan fakih- 
lerin öncüleri durumunda bulunan bu 
grup, imamların re'y ve kıyası mahküm 
eden sözlerini her nevi ictihada teşmil 


ederek ictihad ve kıyası reddetmiş, fik- 
hı sadece hadislere dayandırmıştır. Bu- 
na karşı sonradan Usüliler adını alacak 
olan fakihlerin öncüsü durumunda bu- 
lunan diğer bir grup ise yine aynı riva- 
yet kaynaklarında yer alan ve sadece 
genel ifadeli naslardan ictihadla hüküm 
çıkarmayı teşvik etmekle kalmayıp açık- 
ça, “Bizim işimiz usulü ve prensipleri 
vermektir, bunlardan fürüu çıkarmak si- 
zin işinizdir” diyen hadislerden (Küleyni, 
1, 56, 57,59; HI, 33; Ebü Ca'fer et-Tüsi, el- 
İstibsâr, 1, 77-78; Hür el-Âmili, I, 327) ha- 
reket ederek rivayet fıkhı yanında icti- 
had fıkhının da temellerini atmışlardır. 
Bunlara göre imamların mahküm ettiği 
re'y ve kıyas, nasların karşısında aklı kul- 
lanmaya dayanan re'y ile Sünni fıkıhçıla- 
rın zanna dayanan kıyaslarıdır. Genel an- 
lamlı ve hükümlü nasları özel durumla- 
ra uygulama, delilin bulunmaması ha- 
linde istishâb'a başvurma, aklın kesin 


-hükmüne ve gerektirmesine göre şer'i 


hüküm çıkarma (şer'i hükmü keşfetme) vb. 
şekilleriyle ictihad, menedilen re'y ve kı- 
yastan farklıdır. Elde yazılı örnekleri bu- 
lunmamakla beraber fıkıh ve hadis mec- 
mualarında nakledilen ifadelerden, fık- 
hın hadisten ayrılarak tedvin edilmesi- 
ne de bu dönemde (H. yüzyılın sonların- 
da) başlandığı anlaşılmaktadır. 


2. İlk Gaybet Dönemi. 260-329 (873- 
941) yılları arasında geçen devreyi (gay- 
bet-i suğrâ) içine alır, hatta IV. (X.) yüzyı- 
lın sonuna kadar sürdüğü kabul edilir. 
Dönemin başından IV. yüzyılın ortaları- 
na kadar önce rivayet fıkhı taraftarları 
(ehlü'l-hadis) duruma hâkim olmuş, o dev- 
rin en önemli Şii merkezi olan Kum fi- 
kıhçıları rivayet fıkhını benimsemiş ve 
her nevi ictihad, istidlâl ve akla dayalı 
tefekküre karşı çıkmışlardır. Bunlardan 
Küleyni, Şeyh Sadük (6. 381/991) gibi 
bazı muhaddisler hadis râvilerini tenki- 
de tâbi tutmuş ve rivayetlerin çeliştiği 
yerlerde usul kaidelerinden söz etmiş- 
lerdir. Diğer muhaddisler ise bunları da 
gerekli görmemiş, Ehl-i beyt'ten Şii rå- 
viler aracılığı ile gelen her rivayeti kitap- 
larına almış ve delil olarak kabul etmiş- 
lerdir. Devrin sonlarına doğru yetişen ve 
“kadimeyn” diye anılan İbn Ebü Ukayl 
el-Hazzâ' ile İbnü'1-Cüneydel-İskâfi bi- 
rinci dönemin ictihad fıkhına canlılık ka- 
zandırmış, fıkhı hadisten ayırarak tedvin 
etmiş, naslara dayansa bile akli istidlâl 
ve yorum metodunu kullanmış, böylece 
bir sonraki dönemde ictihad fıkhının 
ağırlık kazanmasına zemin hazırlamış- 
lardır. 


CA'FERİYYE 


3. Kelâmcılar Dönemi. IV. yüzyılın son- 
larına kadar Şii fıkhına hâkim olan ha- 
disçilerin ve rivayet fıkıhçılarının etkisi- 
ni önce zayıflatan, sonra büsbütün silip 
ortadan kaldıran üç büyük âlimin döne- 
mi bu adla anılmaktadır. Bunların ilki 
Şeyh Müfid olup Ahbâriler'e karşı bilhas- 
sa Mikbâsü'l-envâr fi'r-red “alâ ehli1- 
ahbâr adlı eseriyle mücadele etmiştir. 
Şeyh Müfid'den sonra dönemin ikinci 
şahsiyeti olan talebesi Şerif el-Murtazâ 
birçok risâlesinde ve özellikle Cevâbâ- 
tü'-mesâ'ili'1-Mevsıliyye es-sâlise, Ri- 
sâle fi'r-red “alâ ashâbi'l-“aded, Risâ- 
le fî ibtâli'l-“amel bi-ahbâri'l-âhâd 
adlı eserlerinde Ahbâriler'e şiddetle hü- 
cum etmiş, Şeyh Sadük dışında kalanları 
sapıklıkla itham etmiştir. Üçüncü önem- 
li şahsiyet ise Ebü's-Salâh el-Halebi'dir. 
el-Kâfi fi'l-fıkh'ın yazarı olan Ebü's- 
Salâh aynı zamanda Şerif el-Murtazâ'- 
nın iyi yetişmiş bir öğrencisidir. Bu dö- 
neme damgalarını vuran, özgün düşün- 
ce ve eserlere sahip bu üç âlimi şerh ve 
hâşiyeler yazarak takip eden öğrencileri 
bundan sonra “kelâmcı” ve “usüli” diye 
anılacaklardır. Usüliler Kur'ân-ı Kerim'e 
ve mezhepçe kabul görmüş sağlam kay- 
naklı hadislere, bunlardan çıkardıkları 
genel hüküm ve prensiplere dayanmak- 
ta, bu kaynaklardan ictihad yoluyla fer'i 
hükümler çıkarmaktadırlar. İmamlardan 
nakledilen, ancak senedi sağlam olma- 
yan (haber-i vâhid de buna dahildir) ha- 
dislere itibar etmemekte, bunun yerine 
Şii fakihlerin veya bütün İslâm âlimleri- 
nin ihtilâfsız olarak kabul ettikleri hü- 
kümleri “amelü't-tâife, icmâ” adıyla be- 
nimseyip delil olarak kullanmaktadırlar. 


4. Şeyhüttâife Dönemi. Şeyhüttâife Ebü 
Ca'fer et-Tüsi dördüncü fıkıh dönemi- 


“ nin en önemli şahsiyetidir. Tüsi, usulcü 


okulunun istidlâl ve ictihad metodu ile 
hadisçi - haberci okulunun haber-j vâ- 
hidle amel prensiplerini almış, ikincisi- 
ne hadisin sıhhatini tesbite katkıda bu- 
lunan bazı unsurlar katarak iki farklı 
yaklaşımı uzlaştırmaya çalışmış ve bu 
sistem çerçevesinde yeni bir Şii fıkhı çı- 
ğırı açmıştır. Onun birçok eseri arasın- 
da el-Mebsüt (Tahran 1387, 1393), bir fi- 
kıh meselesinin çeşitli boyutlarını ve çö- 
züm yollarını gösteren “tefrii fıkıh”, el- 
Hilâf (Tahran 1370, 1376, 1377), Şii ve Sün- 
ni fıkıh mezheplerinin görüş ve ictihad- 
larını ihtiva eden “mukayeseli fıkıh” ne- 
vilerinin beğenilen örnekleri arasında- 
dır. Tüsi ayrıca en-Nihâye (Tahran 1342- 
1343; Beyrut 1390) adlı eserini Şii usule 
dayalı Sünni fıkhına tahsis etmiş, Teh- 
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zibü'l-ahkâm (Tahran 1944) ve el-İstib- 
sâr (Tahran 1363) isimli iki önemli ve bü- 
yük kitabında ise Şii kaynaklı hadisleri 
toplamış, bunları düzenlemiş, özellikle 
sonuncu kitabında hadisler arasındaki 
çelişkileri gidermeye çalışmıştır. “Udde- 
tü'l-uşül'de (Necef 1983) fıkıh usulünün 
bütün konularını ele almış, bu konuları 
tartışmış ve tercih ettiği usulü savun- 
muştur. Tüsi'nin açtığı çığır üç asır ka- 
dar sürmüş, bu zaman içinde gelip ge- 
çen fıkıhçılar şu farklı yaklaşımları gös- 
termişlerdir: Oğlu Hasan'ın da içinde bu- 
lunduğu bir grup âlim Ebü Ca'fer et-Tü- 
si'nin yazdıklarını okumuş, okutmuş, 
açıklamış ve bunlara uygun fetvalar ver- 
miştir. Muhammed b. İdris el-Hilli'nin (6. 
598/ 1202) temsil ettiği başka bir grup 
ise Tüsiyi bilhassa haber-i vâhidi delil 
olarak kabul etmesi açısından şiddetle 
eleştirmiştir. Muhakkık el-Hilli ve onun 
öğrencisi İbnü'l-Mutahhar el-Hilli, Ebü 
Ca'fer et-Tüsi'nin yazdıklarını sistem- 
leştirmek, Sünni fıkıhtan aldıklarını Şii 
fıkıh prensipleriyle kaynaştırmak ve onun 
eksik bıraktıklarını tamamlamak sure- 
tiyle önemli hizmetlerde bulunmuşlardır. 


5. Şehid-i Evvel Dönemi. Şia fıkhının 
tedvini, fürü-i dinden bahseden eserle- 
rin hadis mecmualarından ayrılması ile 
ikinci dönemde gerçekleşmişse de fıkıh 
ilmi bu tarihlerde sistem ve muhteva 
olarak bağımsızlığını henüz kazanma- 
mıştı, Ebü Ca'fer et-Tüsi, Sünni fıkhın- 
dan faydalanmak ve ondan önemli ikti- 
baslar yapmak suretiyle bunu gerçek- 
leştirmeye çalışmıştı. Dönemin sonuna 
doğru bazı fikıhçılar Şii fıkhını Sünni na- 
killerden ayıklamaya yöneldiler. Esasen 
Şii fakihlerin Sünni fıkıh kitaplarından 
alıntılar yapmaktan maksatları, bunları 
örnek alarak hadisten bağımsız (ictiha- 
da dayalı) Şfa fıkhını ortaya koymaktı. Şe- 
hid-i Evvel de (6. 786/ 1384) bu yolu ta- 
kip ederek yeni bir fıkın döneminin müj- 
decisi olmuştur. Özellikle el-Kavd id 
ve'1-fevâ "id adlı eserinde (Tahran 1308; 
Necef 1399) Sünni fikıh kitaplarından alın- 
tlar yapmadan Şii fıkhını tedvin etmiş- 
tir. İçlerinde Şehid-i Sâni'nin de (6. 966/ 
1559) bulunduğu birçok takipçisi bir bu- 
çuk asır kadar Şehid-i Evvel'in gerçek- 
leştirdiği fıkha ve usul türüne bağlı kal- 
dılar; onun eserlerini okutmak ve şer- 
hetmekie meşgul oldular. 


6. Safeviler Dönemi. Safeviler devrinde 
Şii müslümanlığı devletin resmi dini ha- 
line getirilince fıkıh da bundan etkilen- 
miş, fürüda ve usulde kayda değer bazı 
gelişmeler olmuştur. Bu dönem içinde 


üç ekolün etkili olduğu görülmektedir. 
a) Ali b. Hüseyin el-Kereki (ö. 940/1533) 
ekolü bir yandan fıkhı sağlam temelle- 
re ve delillere dayandırıp her meseleyi 
delillendirme çalışmaları yaparken öte 
yandan dinin devlet içindeki gücünden 
faydalanarak fakihin yetkilerinin sınırı, 
cuma namazı, vergi gibi konuları incele- 
me ve tartışma alanı içine almıştır. b) Ah- 
med b. Muhammed el-Erdebili (6. 993 / 
1585) usüli metodu destekleyip geliştir- 
meye gayret etmiş, usul ve fürüda da- 
ha öncekilerin söylediklerine bakmaksı- 
zın ictihad ve istidlâllerde bulunmuştur. 
c) Tenkit süzgecinden geçirmeden riva- 
yet fıkhı ve muhaddisler (selef) hakkın- 
da risâleler yazan ve onları öven bazı 
usüli fakihlerin faaliyetleri, zemini Ahbâ- 
riler'in yeniden canlanmasına uygun ha- 
le getirmiş, muhtemelen iktidar da usü- 
li müctehidlerin kontrollerini ve güçleri- 
ni zayıflatacak mezhep içi bir muhale- 
fetin ortaya çıkmasında fayda görmüş- 
tür. Bu uygun şartlardan istifade eden 
Muhammed Emin el-Esterâbâdi (6. 1036/ 
1626) ile taraftarları Usüliler'e karşı ye- 
ni bir mücadele başlattılar; şer'i delil ola- 
rak da akla, akli istidlâlin dayanağı ve 
metodu olarak Aristo mantığına hücum 
ettiler. Şii kaynaklarda rivayet edilen bü- 
tün hadislerin sahih olduğunu ve fikhın 
bunlara dayanması gerektiğini ileri sür- 
düler. Ahbâri yaklaşım bu dönemde bir 
fıkıh ekolü vasfını kazandı; İran, Irak ve 
Bahreyn'de o devirde güçlü temsilcileri 
bulunmayan Usüliler'i sindirerek bura- 
lara hâkim oldu. Bu ekol daha sonraki 
dönemlerde İran ve Irak'ta gücünü kay- 
betmekle birlikte Bahreyn'de hâlâ etkisi- 
ni sürdürmektedir. Ahbâri ekolünün kuv- 
vetli temsilcilerinin sayısı oldukça azdır. 
Bunların içinde Feyz-i Kâşâni (6. 1090/ 
1679) ile Vesâ 'ilü'ş-Şi'a (Beyrut 1991) 
adlı hadis kitabının yazarı Hür el-Âmili 
(6. 1104/1692-93) gibi önemli kişilerin 
Usüliler'e karşı tavırları daha yumuşak 
ve uzlaşmacı bir görünüm arzetmekte- 
dir. 

7. Bihbehâni Dönemi. Ahbâriler ictihad 
fıkhına ve bunun metodolojisi olan fıkıh 
usulüne karşı oldukları için bir buçuk 
asır kadar süren bir zaman içinde Şii 
dünyasında fıkıh usulü itibardan düş- 
müş, öğretimde ve uygulamada kullanıl- 
mamıştır. XI. (XVHI.) yüzyılın ikinci yarı- 
sında iyi yetişmiş bir fakih, akli istid- 
lâl ve tahlil kabiliyetine sahip bir usul- 
cü olan Muhammed Bâkır Bihbehâni (6. 
1206/ 1791-92), Ahbâriler'in hâkimiyeti- 
ni zayıflatarak usüli fikha yeniden canlı- 
ik kazandırmıştır. 


8. Şeyh Ensâri Dönemi. Fıkıh ve usül-i 
fıkıh alanında son gelişmeyi gerçekleş- 
tiren, bu iki ilmi bir bütün halinde ele 
alıp başarılı bir şekilde birleştiren, ayrı- 
ca konularını zenginleştirip çağın ihtiyaç- 
larına cevap verecek hale getiren Mur- 
tazâ el-Ensâri (6. 1281 / 1864) olmuştur. 
Günümüze kadar ilmi çevrelerde Şeyh 
Ensâri ekolü hâkim olmuş, fürü ve usul 
alanında yazdığı eserler örnek alınarak 
yeni kitaplar kaleme alınmış, fıkıh öğre- 
timi yapılmış ve fetvalar verilmiştir. 


B) Fıkıh Usulü ve Şer'i Deliller. İmam- 
lar ve onların çağdaşı olan Şia fakihleri- 
nin bir kısmı ictihada dayalı fıkhı teşvik 
ve tatbik ettikleri gibi münasebet düş- 
tükçe bazı usul kaidelerini de zikretmiş- 
lerdir. Ancak bu ilk devir fakihleri tara- 
fından yazılıp zamanımıza kadar intikal 
eden bir usul kitabı mevcut değildir. Gü- 
nümüze kadar gelen ilk usul kitabı, Şeyh 
Müfid'in et- Tezkire bi- uşüli1-fıkh adlı 
eseridir. Küçük hacimli muhtasar bir ki- 
tap olan et-Tezkire ihtiyaca cevap ver- 
mediği için Şeyh Müfid'in öğrencisi Şe- 
rif el- Murtazâ usul konusunda birkaç 
eser yazmış, bunların içinde ez-Zeri“a ff 
“ilmi usüli'ş-şeri'a (1-11, Tahran 1346- 
1348) boşluğu dolduran kitap olmuştur. 
Şerif el-Murtazâ'nın öğrencisi Ebü Ca'- 
fer et-Tüsi “Uddetü'l-uşül adlı eseriyle 
kendi görüşlerini fıkıh usulünde temel- 
lendirmiştir. Bu iki kitap iki asır kadar 
usul sahasındaki ihtiyaca cevap vermiş 
ve medreselerde ders kitabı olarak oku- 
tulmuştur. Daha sonra gelen ve yine Tü- 
si ekolüne mensup olan Muhakkık el- 
Hilliinin Me “âricü'1- uşülü ile öğrencisi 
İbnü'i-Mutahhar el-Hilli'nin Tehzibü ta- 
riki'l-vüşül, Mebâdi? ü'1- vüşül, Nihâ- 
yetü'1- vüsül adlı eserleri derli toplu ve 
kullanışlı oldukları için önceki iki kitabın 
yerini almışlardır. Bundan sonra zama- 
nımıza kadar yazılan birçok usul kitabı 
bu ilme önemli bir katkıda bulunmamış, 
ancak yeni baştan tertip, konuları anla- 
şılır hale getirme, karışık ve çelişkili ifa- 
deleri uzlaştırma ve ayıklama gibi hiz- 
metler ifa etmiştir. 


Ahbâri Şia fakihlerine göre hüküm ve 
fetvaların tek kaynağı hadislerdir; Kur'ân-ı 
Kerim de hadislerin açıklaması sayesin- 
de anlaşılacak ve uygulanacaktır. Bun- 
ların dışında başka bir delil yoktur; icti- 
had da taklid de câiz değildir. Usüli fi- 
kıhçılara göre ise müctehidlerin bilgi el- 
de etmek ve hüküm verebilmek için baş- 
vuracakları dört delil vardır: Kitap, sün- 
net, icmâ ve akıl. Bu kaynaklarda hük- 
mün delilinin bulunamaması halinde uy- 
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gulama ilkelerine (el-usülü'l-ameliyye) ba- 
kılır. Sünni fakihlerin başvurduğu kıyas 
ve istihsan” muteber birer delil değildir. 


1. Kitap. Doğrudan vahye dayandığı ve 
tevâtüren nakledildiğinden kaynağına 
aidiyetinde şüphe bulunmadığı için bi- 
rinci derecede bilgi ve hüküm kaynağı 
kitap yani Kur'ân-ı Kerim'dir. Ca'feriyye 
mezhebinde Kur'ân-ı Kerim'in delil ol- 
ması konusunda herhangi bir görüş ay- 
rılığı yoktur. Tartışılan hususlar, kitabın 
zâhirinin delil olup olmadığı ve kitapta 
tahrifin (eksiltme veya ilâvenin) bulunup 
bulunmadığıdır. Kitabın zâhirinden mak- 
sat, bir mânaya delâlet ihtimali daha 
kuvvetli olmakla beraber başka bir mâ- 
naya delâlet ihtimalinin de bulunduğu 
âyetlerin ifadesidir. Ahbâriler'e göre aşa- 
ğıdaki sebeplerden dolayı Kur'an'ın zâ- 
hiri ile amel etmek câiz değildir: a) Her- 
kesçe bilinmese bile bu âyetlerdeki ihti- 
mali ortadan kaldıran bilgi mevcut ola- 
bilir. b) İmamlar re'ye dayalı tefsiri me- 
netmişlerdir, halbuki zâhir mânayı ter- 
cih etmek re'ye dayanmak demektir. c) 
Bazı rivayetler, Kur'ân-ı Kerim'i ancak 
nüzül sırasında ona muhatap olanların 
anlayabileceklerini ifade etmektedir. Bu- 
na karşı Usüliler'e göre Kur'an'ın zâhiri 
de delildir. a) Zâhiri açıklayan bilgiler 
kaynaklarından araştırılır, bulunamazsa 
dil kurallarına ve örfe başvurulur. Her 
konuda olduğu gibi burada da genel an- 
latım ve anlaşma yolları kullanılır ve uy- 
gulanır. b) Kur'ân-ı Kerim'i dil kuralları- 
na ve örfe dayanarak anlayıp uygulamak 
re'y tefsiri değildir; re'y tefsiri akla da- 
yanarak nassı ve zâhiri te'vil etmekle 
gerçekleşir. c) Kur'ân-ı Kerim'i anlama- 
yı belli bir zümreye tahsis eden rivayet- 
ler sağlam değildir, kitabın gönderilme 
amacına ve evrensellik vasfına ters düş- 
mektedir; böyle bir sonuca götüren ha- 
ber-i vâhidler delil olarak kabul edile- 
mez. 


Kur'an'da tahrifin bulunup bulunma- 
dığına gelince, Küleyni'nin el- Kâfi'si gibi 
IV. yüzyılın birinci yarısına kadar uzanan 
Şii rivayet kaynaklarında Kur'ân-ı Ke- 
rim'in tahrif edildiğine (ilâveden çok bazı 
âyetlerin çıkarıldığına) dair nakiller mev- 
cuttur. Buna karşı Şeyh Sadük Kur'ân-ı 
Kerim'de hiçbir tahrifin bulunmadığı il- 
kesini, İmam Ca'fer'e dayandırarak ve 
Şia'nın inanç esaslarından biri olarak zik- 
retmektedir. Şerif el-Murtazâ ve Ebü 
Ca'fer et-Tüsi Sadük'u teyit etmişler, İs- 
nâaşeriyye Şiası'nda muteber olan inan- 
cın Kur'ân-ı Kerim'de hiçbir değiştir- 
menin yapılmadığı şeklinde olduğunu, 


bunun aksini ifade eden rivayetlerin asıl- 
sız bulunduğunu kesin bir dille ifade et- 
mişlerdir. Bugün de Şii-Ca'feri câmiada 
bu inanç hâkimdir. 

2. Sünnet. On iki imamı benimseyen 
Ca'feriler'e göre sünnet mâsumların (Hz. 
Peygamber ile on iki imam) sözleri, fiilleri 
ve tasviplerinden ibarettir. Mâsumların 
bilgisi ya ilham yoluyla veya buna maz- 
har olanın diğerine öğretmesi usulüyle 
elde edilmiştir; bu sebeple onların söy- 
ledikleri, delilin nakil ve rivayeti değil biz- 
zat kendisidir. Sözler duruma ve kari- 
nelere göre bağlayıcı hüküm de getire- 
bilir, fiil ve takrirler ise gerekli şartları 
taşıdığı takdirde ancak cevaza ve ser- 
bestliğe delâlet eder. Sünnetin delil ol- 
ması güvenilir olmasına, bu da onun ri- 
vayet ediliş şekline bağlıdır. Tevâtür yo- 
luyla nakledilen sünnet hem inanç hem 
de amel sahalarında delildir, hüccettir. 
Tevâtür sınırına ulaşmamış hadisler ile 
râvileri arasında Sünniler'in de bulun- 
duğu hadisler ise delil olma yönünden 
tartışılmıştır. Haber-i vâhidin muteber 
bir delil olup olmadığı konusunda üç 
farklı görüş ileri sürülmüştür. a) Şerif 
el-Murtazâ, Tabersi, Muhammed b. İd- 
ris el-Hilli gibi usulcülere göre bu haber- 
ler zan ifade eder ve zan dinde hüccet 
olmaz. b) Ahbâriler'e göre meşhur dört 
kitapta bulunan bütün hadisler sahihtir 
ve bunlarla amel edilir. c) Ebü Ca'fer et- 
Tüsi, İbn Tâvüs, İbnü'l-Mutahhar el-Hilli 
gibi usulcülerin savundukları ve üzerin- 
de ittifak bulunduğunu ileri sürdükleri 
görüş ise haber-i vâhidin bazı şartlarda 
delil olabileceği şeklindedir. Genellikle 
haberin kaynağı -meselâ mâsumlardan 
biri olması gibi- ve râvileri noktalarında 
yoğunlaşan bu şartlara ilâveten hadisin 
akla, kitaba, kesin sünnete ve icmâa ay- 
kırı bir hüküm ve bilgi getirmemiş ol- 
ması da göz önünde bulundurulmuştur. 
Üzerinde görüş birliği bulunmamakla 
beraber Şii-İmâmi olmayan râvilerin nak- 
lettikleri hadisleri muteber delil sayan 
usulcüler de vardır. Burada aranan şart, 
Şii-İmâmi olmayan râvinin dindar ve ha- 
dis konusunda yalan söylemekten çeki- 
nen bir kişi olmasıdır. Bir konuda İmâmi 
râvilerden herhangi bir haber nakledil- 
memişse diğer mezheplerden güvenilir 
râvilerin hadisleriyle amel edilir. Mürsel 
hadisin râvisi güvenilir ise Şii usulcüle- 
rin çoğuna göre onunla da amel edilir. 

3. İcmâ. Sünniler'e göre aynı asırda ya- 
şayan bütün müctehidlerin bir fıkıh me- 
selesinin hükmü üzerinde birleşmesiyle 
icmâ gerçekleşmiş olur. Ca'feriyye'ye gö- 


CA'FERİYYE 


re ise bu nitelikteki icmâ şer'i delil teş- 
kil etmez. Asıl delili mâsumun görüşü- 
dür. Buna göre icmâ, ittifak eden müc- 
tehidler arasında imamın da bulunması 
ve böylece onun görüşünü ihtiva etmesi 
durumunda hüccet olur. İcmâ içinde ima- 
mın kavli veya tasvibinin yer alıp alma- 
dığını tesbit etmek amacıyla ortaya ko- 
nan birçok usul vardır. Bunlar arasında 
şu dört usul yaygınlık kazanmıştır: a) 
His yolu. Şerif el-Murtazâ'nın savundu- 
ğu bu usulde imam hayattadır, şahsı de- 
ğilse bile yaşadığı bölge bilinmektedir. 
Böyle bir dönemde meydana gelen ic- 
mâ üzerinde yapılacak inceleme sonun- 
da mâsumun kavlinin de icmâa dahil 
olup olmadığı tesbit edilebilir. b) Lutuf 
yolu. Ebü Ca'fer et-Tüsi'nin benimsedi- 
ği bu görüşe göre imamın bir hidayet 
kaynağı olarak insanlara gönderilmesi- 
ni gerekli kılan ilâhi lutuf, dine ve ger- 
çeğe aykırı bir ittifak karşısında ima- 
mın süküt etmemesini de gerekli kılar. 
c) Hads yolu. Bütün İmâmi müctehidle- 
rin asırlar boyu belli hükümler üzerinde 
birleşmiş olmaları imamın da aynı gö- 
rüşte olduğunu gösterir. d) Takrir (tas- 
vip) yolu. İmamın karşı görüşte olduğu- 
nu açıklamasına bir engel bulunmadığı 
halde süküt etmiş olması ittifaka katıl- 
dığının delili sayılır. 


4. Akıl ve Kıyas. Sünni usulcüler genel- 
likle kıyası bir delil olarak benimsemiş- 
ler, buna karşı Gazzâli ve Şevkâni gibi 
bazı istisnalar dışında akla şer'i deliller 
arasında yer vermemişlerdir; yer veren- 
lere göre de akıl “berâet-i asliyye” delili 
olarak telakki edilmiştir. Şii usulcüler 
ise Sünni fakihlerin kıyasını reddetmiş, 
Şeyh Müfid'den beri aklı dördüncü bir 
delil olarak zikretmişlerdir. Müstakil bir 
delil olarak akıldan neyi kastettikleri an- 
cak Muhakkık el-Hilli ve Şehid-i Evvel'- 
den itibaren açıklık kazanmaya başla- 
mış, daha sonraki çalışmalar bazı yanıi- 
ma ve karıştırmaları da düzelterek akli 
delili açık ve seçik bir şekilde ortaya koy- 
muştur. Buna göre akli delil, “şer'i hü- 
küm hakkında kesin bilgiye ulaştıran 
akla dayalı bir kaziyyedir”. Bu tarifin be- 
lirlediği delil mantıkçıların kıyasından 
başka bir şey değildir. Şunu da belirt- 
mek gerekir ki aklı şer'i delil kabul eden 
Şii usulcülere göre bu tür bir delil doğ- 
rudan ve müstakil olarak dini hükmün 
kaynağı olmayıp sadece Allah nezdinde 
mevcut olan hükmü keşfeden, ortaya çı- 
karan bir delildir. Bütün akıllar bir şe- 
yin iyi ve güzel olduğu noktasında itti- 
fak edince Allah'ın da aynı şeyi iyi ve gü- 
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zel bulduğuna, bu bir fiil ise yapanı övüp 
mükâfatlandırdığına, yapmayanı ise ye- 
rip cezalandırdığına akıl aracılığı ile hük- 
medilmekte ve akıl bu anlamda dini de- 
tiller statüsüne girmektedir. 


5. Siret. Şii kaynaklarında kendisine sık- 
ça atıfta bulunulan delillerden biri de 
“siret”tir. Siretten bütün insanların bel- 
li bir düşünce ve davranışı benimsemiş 
olmaları kastedilirse “binâü'l-ukalâ”, bir 
grubun meselâ Şia'nın benimsemesi kas- 
tedilirse “siretü'l-müteşerria” terimleri 
kullanılmaktadır. Yapılan inceleme ve 
tahliller sonunda siretin akla veya icmâa 
dahil bir delil olduğu ortaya çıkmıştır. 


6. Diğer Deliller. Sünni Kaynakların “is- 
tihsan”, “istislâh”, “sahâbi kavli”, “örf” 
gibi başlıklar altında birer şer'i delil ola- 
rak ele alıp incelediği deliller Ca'feriler'e 
göre ya müteber değildir (istihsan gibi) 
veya kitap, sünnet, akıl gibi diğer delil- 
lerden birinin çerçevesine girmektedir. 


7. Uygulama İlkeleri (usül-i ameliyye). MÜS- 
lümanın amacı muteber delilleri kulla- 
narak ilâhi hükmü öğrenmek ve uygu- 
lamaktır. Bazan tercihe imkân verme- 
yecek şekilde delillerin çelişmesi veya 
belli bir konuda delilin bulunamaması 
sebebiyle ilâhi hükmü bilmek mümkün 
olmamaktadır. Ca'feri usulcüleri bu du- 
rumda “uygulama ilkeleri"ni devreye sok- 
maktadırlar. Mükellef bu ilkelere göre 
hareket etmekte ve görevini yerine ge- 
tirmiş olmaktadır. Bu ilkeler arasında is- 
tishâb, berâet, ihtiyat ve tahyirin uygu- 
lama alanının daha fazla olduğu kabul 
edilmektedir. İstishâb ilkesine göre bir 
hükmün veya hakkın geçmişte kesin ola- 
rak varlığı bilindiği halde şu anda devam 
edip etmediği konusunda şüphe mev- 
cutsa devam ettiği kabul edilerek işlem 
yapılır. Berâet, şer'i delilin bulunmadığı 
ve bilinmediği hallerde hükmün de bu- 
lunmadığını kabul etmek ve buna gö- 
re davranmaktır. Ca feri Usüliler berâet 
prensibini hem bağlayıcı fiilde hem de 
mecburi terkte olmak üzere Ahbâriler'e 
nisbetle daha kapsamlı bir şekilde kul- 
lanmışlardır. İhtiyat, delilin bulunmama- 
sı halinde muhtemel bütün şıkları yeri- 
ne getirmekten ibarettir. Usüliler'in red- 
dettikleri bu prensip, Ahbâriler'ce ya- 
sak olması muhtemel bütün şekil ve şık- 
ları terketmek suretiyle uygulanmıştır. 
Daha az uygulanan tahyir prensibi ise 
ihtiyatın mümkün olmadığı yer ve za- 
manlarda söz konusudur. 

C) İctihad, Taklid ve Merciiyyet. 1. İcti- 
had. İctihadın genellikle kıyasla aynı an- 


lamda kullanıldığı dönem ve yerlerde 
Ca'feri fakihleri kıyasa karşı oldukları 
için ictihadı da mahküm etmişler ve bu 
terimi kitaplarına açıklayıp reddetmek 
maksadıyla almışlardır. Ancak Sünni 
âlimleri, Gazzâli ve Cessâs'ın yaptığı gi- 
bi ictihadı kıyastan daha farklı ve geniş 
anlamda kullanmaya başlayınca Şiiler'in 
Usüli mektep mensupları da kelimeyi 
bu mânada alıp kullanmışlardır. Muhte- 
melen bunların ilki olan İbnü'l- Mutah- 
har el-Hilli'ye göre ictihad, şer'i olup 
zanna dayanan meselelerin hükmünü 
elde edebilmek için düşünme ve bilgi 
edinme gücünü son sınırına kadar kul- 
lanmaktan ibarettir. Hz. Peygamber'in 
ictihad etmesi câiz değildir; çünkü onun 
böyle bir şeye ihtiyacı yoktur, ayrıca ic- 
tihad söz konusu olduğu takdirde teb- 
liğ ettiği şeylerin Allah'tan geldiği inan- 
cinin sarsılması da muhtemeldir. İmam- 
ların da ictihad etmeleri câiz değildir, 
çünkü ictihadda isabet etmek de yanıl- 
mak da söz konusudur, halbuki onlar 
hatadan korunmuşlardır. İmamlar şer'i 
hükümleri ya doğrudan Resülullah'ın öğ- 
retmesiyle veya Allah Teâlâ'nın ilhamı ile 
elde ederler. Diğer âlimlerin yani müc- 
tehidlerin ise çelişen deliller arasında 
tercihler yapmak, Kitap ve Sünnet'in ge- 
nel hükümleri üzerinde düşünmek sure- 
tiyle hüküm çıkarmaları câizdir. Ancak 
kıyas ve istihsan metotları ile hüküm çı- 
karmaları muteber değildir (Mebâdi? ü’l- 
vüşül, s. 240-248). Ca'feri Usüliler önce- 
leri ictihad terimini kullanmadan, daha 
sonra bu terimi de kullanarak kıyas ve 
istihsan dışında ictihadı câiz görüp uy- 
guladıkları halde Ahbâriler ictihad ve 
taklidi reddetmiş, dini bilgi ve hüküm- 
lerin hadislerde bulunduğunu, hadisle- 
rin de meşhur kitaplarda toplanmış ol- 
duğunu, bilginin bu kaynaklardan alın- 
ması gerektiğini savunmuşlardır. İctiha- 
dın şartları ve tecezzisi konusunda Şia 
âlimlerinin özel bir görüşü yoktur. İctiha- 
dın devamlılığı konusunda ise Şiiler Sün- 
niler'den farklı bir tutum benimsemiş ve 
ictihadı devam ettirmişlerdir. Bunda bir 
yandan dini bilgi ve hükümlerin hadis 
kaynağından alınması ile ilgili teşvikler, 
öte yandan fetvasına başvurulacak müc- 
tehidin hayatta olması şartı etkili ol- 
muştur. Müctehidlerin tamamı isabet et- 
miş sayılmaz. Aynı konuda farklı ictihad- 
larda bulunmuş müctehidlerin bir gru- 
bu isabet etmişse diğerleri hata etmiş- 
lerdir; ancak hatalarından dolayı günah- 
kâr olmazlar. 


2. Taklid. Delilini bilmeden bir mücte- 
hidin fetvasını benimsemek ve bununla 
amel etmekle taklid gerçekleşmiş olur. 
Ca'feri Usüliler'e göre bizzat ictihad 
edemeyenlerin taklid yolunu benimse- 
meleri şu şartlarda câizdir: a) Taklide 
konu olan hüküm inançla veya dinden 
olduğu kesinlikle bilinen ibadet vb. ko- 
nularla (zarürât-ı diniyye) ilgili olmaya- 
cak. b) Taklit edilecek âlim müctehid ve 
müttaki olacak. c) Müttaki ve güvenilir 
olmanın bir teminatı olarak İsnâaşeriy- 
ye mezhebine mensup bulunacak. d) Fet- 
va veren müctehid hayatta olacak. e) 
Hayatta olan müctehidlerin birden faz- 
la olması halinde içlerinden en âlim ve 
faziletli olanı taklit edilecektir. 


3. Merciiyyet. Merci, başta fetva ver- 
me yetkisi olmak üzere birtakım dini, 
hukuki ve siyasi yetkileri bulunan müc- 
tehid (fakih) demektir. Büyük gaybet dö- 
neminden sonra fakihlere ait yetkinin 
(bk. VELÂYET-i FAKİH) sınırı problemi or- 
taya çıkmış, ileri sürülen çözümler üç 
ayrı merhalede farklı gelişmeler göster- 
miştir. a) XVIII. yüzyıla kadar genel ka- 
bul gören çözüm, “umumi ve siyasi ısla- 
hat için mehdiyi beklemek, fetva, kazâ, 
zekât, humus, kısıtlıların şahıs ve mal- 
ları üzerinde velâyet vb. konularda fa- 
kihlere başvurmak, onları merci olarak 
kabul etmek” şeklinde olmuştur. b) XVII. 
yüzyıldan XX. yüzyılın ikinci yarısına ka- 
dar Nerrâki, Hasan eş-Şirâzi, Hâiri, Nâ- 
ini gibi müctehidler, fakihin yetki ve so- 
rumluluğunun siyasi ıslahat sahasını da 
içine aldığı görüşünü savunmuş, bu ko- 
nuda önemli adımlar atmışlardır. c) Son 
merhale Âyetullah Humeyni ile başla- 
mıştır. Humeyni'nin geliştirdiği velâyet-i 
fakih teorisine göre ümmetin en âlim 
ve faziletli fakihi, beklenen mehdinin 
nâibi ve temsilcisidir. Buna göre siyasi 
ıslahat ve devlet yönetimi de (amme ve- 
lâyeti) dahil olmak üzere imamın bütün 
yetkileri en âlim ve faziletli fakihte mev- 
cut demektir. Bu fakih “genel merci” 
olup amme velâyeti bakımından diğer 
fakihler ona tâbi olacaklar, hem onu mu- 
rakabe edecek, hem de fetva, kazâ, hu- 
mus, zekât vb. konularda “sınırlı ve özel 
merciler” olarak faaliyet gösterecekler- 
dir. Bu teori İslâm inkılâbından sonra 
İran'da geniş ölçüde uygulanmıştır. Bü- 
tün Şii dünyasında uygulanma şansının 
ise en önemlisi siyasi olan birçok engel 
sebebiyle oldukça az olduğu kabul edil- 
mektedir. 


D) Fürü. Sünni mezheplerle Ca feriyye 
mezhebi arasında deliller ve onlardan 
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hüküm çıkarma usulü bakımından bazı 
farkların bulunması, çıkarılan hüküm- 
lerin de farklı olması sonucunu doğur- 
muştur. Bütün Sünni fıkın mezhepleri 
bir câmianın mezhebi, Ca'feriyye de di- 
ğer câmianın mezhebi olarak ele alın- 
dığında belli bir Sünni fıkıh mezhebine 
nisbetle fark ve ihtilâf oldukça azalmak- 
tadır; çünkü bu mezhebin birçok hük- 
mü fıkıh mezheplerinden herhangi biri- 
ne uygun düşmektedir. Ca'feriyye'ye ait 
olup Sünni fıkıh mezheplerinden herhan- 
gi birine uygun düşmeyen fürü hüküm- 
lerini hem Sünni fakihlerden hem de Ca'- 
feriyye'den toplayıp bir araya getiren, 
bunlara umumi veya hususi kitaplarda 
yer veren âlimler olmuştur. Sünniler'den 
Abdülaziz ed-Dihlevi'nin İsnâaşeriyye Şia- 
sı'na reddiye olarak yazdığı Tuhfe-i İs- 
nâ “Aşeriyye adlı eserin Mahmüd Şük- 
ri el-Âlüsi tarafından yapılan muhtasa- 
rında tesbit edilen fürü farkının sayısı 
123'tür. Şii Şerif el-Murtazâ ise söz ko- 
nusu farkları 110 olarak göstermiştir 
(Resâ?il, 1, 201-267). Tuhfe muhtasarın- 
da çıplak ayak üstüne mesh, halı, kilim 
gibi -yeryüzü sayılmayan- şeyler üzeri- 
ne secdenin câiz olmaması gibi meşhur 
farklar zikredilmemiş, öte yandan Şia'- 
nın benimsemediği veya üzerinde itti- 
Tak etmediği bazı hükümler onlara mal 
edilmiştir. Şarabın, kümes hayvanlarının 
dışkısının necis sayılmaması, boy ab- 
desti alırken ayrıca abdest almanın ha- 
ram olması, imam veya onun tayin etti- 
ği bir kişi bulunmadıkça cumanın sahih 
olmaması bunlara örnektir (bu hususla- 
rın Şiiler'ce de benimsenmediği veya ara- 
larında ihtilâf konusu olduğu hususunda 
bk. Şerif el-Murtazâ, |, 288; Muhakkık el- 
Hilli, s. 9, 18, 27, 35). Adı geçen iki müel- 
lif ayrı ayrı 100'den fazla ihtilâflı mese- 
le zikrettiği halde bunlardan sadece 
dokuzunda birleşmiştir. 1. Farz namaz- 
larda Fâtiha'dan sonra iki ayrı süre ve- 
ya bir sürenin sadece bir bölümü oku- 
namaz. 2. Altın ve gümüş ancak para ve 
sikke şeklinde dökülüp basılınca zekâta 
tâbi olur. 3. Kadınla normal olmayan yol- 
la cinsi ilişki câizdir (Hilli'nin nakline gö- 
re bu konuda ihtilâf vardır, câiz diyenlere 
göre de bu ilişki mekruhtur, Muhtasarü'n- 
Nafi“, s. 172). 4. Müt'a nikâhı câizdir. 5. 
Teyze ve halanın rızâları alınarak yeğen- 
leriyle nikâhta cemedilmeleri, yani bir 
erkeğin birbiriyle teyze-yeğen, hala-ye- 
ğen durumunda olan iki kadını aynı za- 
manda eş olarak alması câizdir. 6. Bo- 
şama ancak iki şahit huzurunda olursa 
geçerlidir. 7. Boşama bunu ifade eden 


açık ve belli sözlerle yapılabilir. 8. Ölünün 
şahsi eşyası (kılıç, yüzük, mushaf vb.) bü- 
yük oğluna verilir. 9. Kadınlara gayri 
menkul terikenin aynı verilmez, bunla- 
rın hakkı taşınmazın bedelinden ödenir. 
Farklı hükümleri derleyen iki müellifin 
tesbitleri birleştirilirse fark sayısı 215'i 
bulur, bunlardan birinin tesbiti esas alı- 
nirsa sayı 100 civarında kalır. Binlerce 
fikih meselesi göz önünde bulundurul- 
duğu takdirde Ca'feriler'in 200 kadar 
meselede Sünniler'den ayrılmış olma- 
sıyla bu iki mezhep arasında fıkıh açı- 
sından önemli bir farklılığın mevcut ol- 
madığı anlaşılır. Söz konusu farklar da 
daha çok iki mezhebin sünnet ve icmâ 
konularında kendilerine has anlayış ve 
uygulamalardan kaynaklanmaktadır. 
Ehl-i sünnet âlimleri; Şii-İmâmi grup- 
ları inanç yönünden bid'at mezhepleri 
içinde mütalaa edegelmiş, akaid, kelâm 
ve mezhepler tarihiyle ilgili eserlerde on- 
ların görüşlerini tenkide tâbi tutmuşlar- 
dır. Ca'feriler de inanç bakımından İmâ- 
mi - İsnâaşeri oldukları için Sünni fıkıh 
âlimleri tarafından ayrıca değerlendiril- 
memiş, fıkıhları da inançları gibi bid'at 
sayılmıştır. Ancak son dönemlerde İslâm 
ülkeleri arasındaki siyasi ilişkilerde gö- 
ze çarpan önemli değişiklikler neticesin- 
de, daha geniş çerçeveli bir İslâm birli- 
ğini gerçekleştirebilmek amacıyla, iki ta- 
raf âlimlerinden bazılarının birbirlerine 
bakış ve değerlendirmelerinde yumuşa- 
malar ve yakınlaşmalar meydana gelmiş- 
tir. Özellikle Ca'feriler ile Sünniler ara- 
sında yakınlık fikrini ortaya atan ve bu 
fikri fiilen gerçekleştirmek için gayret 
gösteren âlimler arasında, Ca'feriler'- 
den her biri taklid mercii olan Muham- 
med Hüseyin Burücirdi, Seyyid Şerefed- 
din, Muhammed Hüseyin Kâşifülgrtâ, 
A'yânü'ş-Şi“a müellifi Muhsin el-Emin; 
Sünniler'den Ezher şeyhleri Abdülmecid 
Selim ve Mahmüd Şeltüt, İhvân-ı Müs- 
limin'in lideri Hasan el-Bennâ, ayrıca Mu- 
hammed Ebü Zehre gibi âlimler kayde- 
dilmelidir. Yakınlığı, iş birliğini ve ilmi 
alışverişi savunan Sünni âlimlere göre 
Ca feriyye mezhebinin Usüli kolunun sün- 
neti değerlendirme anlayışı Ahbâriler'e 
nisbetle Sünni mezheplere daha yakın- 
dır. Şia'nın mâsum sayıp sözlerini sün- 
net olarak kabul ettiği imamlar mâsum 
olmasalar bile âlim, faziletli ve çoğu müc- 
tehid derecesinde kişilerdir; bunların 
sözlerinden ictihad çerçevesinde fayda- 
lanmak mümkündür. Şia'nın, içlerinde 
mâsum imam bulunduğu için benimse- 
diği ümmet icmâını Sünniler de ümme- 
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tin icmâı olarak benimserler. Fürü ko- 
nusunda sayısı fazla olmayan farklar bir 
tarafa bırakılırsa çok geniş bir ortak sa- 
ha bulunduğu görülür. Geçmişte iki ta- 
raftan bazı âlimlerin sert ve itici ifade- 
lerini, tarafların birbirlerini mümin say- 
mamalarını, hısımlık bağı kurmamak gi- 
bi davranışlarını tarihi, siyasi ve sosyal 
sebeplere bağlamak ve geride bırakmak 
gerekir. Bu düşünceyi temsil edenler- 
den Mahmüd Şeltüt, 1 Ekim 1958'de 
Ca'feriyye mezhebinin meşrü bir İslâm 
mezhebi olduğuna dair bir fetva neşret- 
miş, ardından da Ezher'de bir Şiî fıkıh 
kürsüsü kurulmuştur (A. Şirâzi, s. 108- 
112). 


E) Literatür. Caferi fakihler tarafın- 
dan tarih içerisinde bu mezhebin usul 
ve fürüa ait görüşleri hakkında zengin 
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fi fi fikhi'-İmâmiyye, Me “âricü'l-uşül; 
İbnü"l- Mutahhar el-Hilli (6. 726/1325), 
Tahrirü'l-ahkâmi'ş-şer'iyye “alâ mez- 
hebi'l-İmâmiyye, Müntehe'l-matlab fî 
tahkiki'l-mezheb, Nihâyetü'l-vüşůl ilâ 
“ilmi'l-uşül, Tehzibü tariki'1- vüsül ilâ 
“ilmi'l-uşül, Mebâdi ” ü'1- vüşül ilâ “il- 
mi'l-uşül; Şehid-i Evvel, el-Lüm 'atü'd- 
Dımaşkıyye; Şehid-i Sâni, er-Ravzatü'l- 
behiyye fi şerhi'1-Lüm “ati'd-Dımaşkıy- 
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dâyetü'1- hidâye; Muhammed Bâkır el- 
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CAFEROĞLU, Ahmet 
(1899-1975) 
Türk dili âlimi. 
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17 Nisan 1899'da Azerbaycan'ın Gen- 
ce şehrinde doğdu. Üç yaşında iken ba- 
bası İsmâil Bey'in ölümü üzerine annesi 
Güher Hanım tarafından büyütüldü. Or- 
ta öğrenimini özel olarak Semerkant'ta 
(1908), lise öğrenimini Gence şehrinde 
tamamladı (1909-1916); aynı yıl Kiev Yük- 
sek Ticaret Okulu'na kaydoldu. Bu oku- 
la ancak üç sömestr (Eylül 1916 - Ocak 
1918) devam edebildi, Rus İhtilâli'nin pat- 
lak vermesi üzerine Gence'ye döndü. Bu- 
rada Azerbaycan'ın istiklâli için çalıştı; 
1918 yılında Azerbaycan'a gelen İslâm 
ordusuna gönüllü olarak yazıldı ve mu- 
harebelere katıldı. 

Caferoğlu 1919 yılında Bakü Üniver- 
sitesi Şarkiyat Bölümü'ne bir Sömestir 
devam etti; 1920'de Azerbaycan'ın Sov- 
yet orduları tarafından işgali üzerine Tür- 
kiye'ye gitti ve Dârülfünun Edebiyat Fa- 
kültesi'ne kaydoldu. 1924'te buradan 
mezun olan Caferoğlu, İlâhiyat Fakülte- 


si Kütüphanesi'ne memur, daha sonra 
da Türkiyat Enstitüsü'ne asistan oldu. 
1925 yılının sonlarına doğru Almanya 
Dışişleri Bakanlığı'nın verdiği burs ile Al- 
manya'ya gitti. Bir sömestr Berlin Üni- 
versitesi'nde Bang Kaup, von Le Coq, 
Vasmer ve Westermann'ın öğrencisi, beş 
sömestr de Breslau Üniversitesi'nde 
Giese, Brockelmann, Diels, Koschmieder 
ve Schaeder'in öğrencisi olarak Türko- 
loji tahsili yaptı. 15 Mayıs 1929 tarihin- 
de Breslau Üniversitesi'nde Giese'nin yö- 
netiminde yaptığı 75 Azârbajğanische 
Lieder “Bajaty” in der Mundart von 
Gângâ nebst einer sprachlichen Erk- 
lärung adlı teziyle doktor unvanını aldı. 


1929 yılında Türkiye'ye dönen Caferoğ- 
lu, aynı yıl Dârülfünun Edebiyat Fakül- 
tesi Türk Dili Tarihi Kürsüsü'ne müder- 
ris muavini (doçent), 1938'de de profe- 
sör olarak tayin edildi. M. Fuad Köprü- 
lü'nün siyasete atılarak 1946 yılında üni- 
versiteden ayrılması üzerine kürsünün 
başkanı oldu. Bu kürsü daha sonra Es- 
ki Türk Dili ve Yeni Türk Dili adıyla iki- 
ye ayrılınca Caferoğlu Yeni Türk Dili Kür- 
süsü'nün başkanlığına getirildi ve bu gö- 
revi 1973 Temmuzundaki emekliliğine 
kadar devam etti. Yarım asra yaklaşan 
hocalık hayatının kırk dört yılını yoğun 
bir ilmi mesai içerisinde geçiren Ahmet 
Caferoğlu 6 Ocak 1975'te İstanbul'da öl- 
dü ve Zincirlikuyu Mezarlığı'na defnedildi. 


Ahmet Caferoğlu hocalığı sırasında, 
her biri bir sonraki nesle öğretmenlik 
yapan dokuz nesil yetiştirmiştir. Bu ele- 
manlar Türkiye üniversitelerindeki dil 
ve edebiyat kürsülerinin bir kısmının ku- 
ruluşunu gerçekleştirdikleri gibi halen 
buralarda çalışmaktadırlar. Verimli bir 
âlim olan ve Rusça, Almanca, Fransızca 
bilen Caferoğlu milletlerarası birçok il- 
mi kuruluşun üyeliğine seçilmiş, ayrıca 
Nisan 1966'dan emekli oluncaya kadar 
İstanbul Üniversitesi Edebiyat Fakülte- 
sine bağlı Türkiyat Enstitüsü'nün mü- 
dürlüğünü yapmıştır. 

Eserleri. Ahmet Caferoğlu'nun yirmi 
beşi aşkın kitabı, her biri sahasında ori- 
jinal değer taşıyan 380'i aşkın araştır- 
ması vardır. Türkoloji'nin çok çeşitli alan- 
larında daima öncü çalışmalar yapmış, 
Türkiye'de yeni ilim dallarını tanıtmış 
ve yayılmalarını sağlamıştır. Caferoğlu'- 
nun çalıştığı alanlar ve bu alanlardaki 
başlıca eserleri şöyle sıralanabilir : 

A) Türk Dili Tarihi. Başlangıcından Ça- 
ğatay Türkçesi'nin ortalarına kadar (XVI. 
yüzyıl) Anadolu dışında gelişen Türkçe'- 
yi inceleyen eseri önce Türk Dili Tarihi 
Notları H (1. Bölüm, İstanbul 1943) ve 


Ahmet 
Caferoğlu 


Türk Dili Tarihi Notları I (1. Bölüm, İs- 
tanbul 1947) başlığı ile yayımlanmıştır. 
Eserin genişletilmiş ikinci baskısı Türk 
Dili Tarihi I (İstanbul 1958) ve Türk Di- 
li Tarihi II (1964) adıyla, daha da geniş- 
letilmiş ve indeks ilâve edilmiş üçüncü 
baskısı aynı adla ve yine iki cilt halinde 
neşredilmiştir (İstanbul 1970, 1974). Dör- 
düncü baskısı ölümünden sonra tek cilt 
olarak yayımlanmıştır (İstanbul 1984). 


B) Âzeri Türkçesi Sahası. Âzeri Türkçe- 
si'nin Caferoğlu için ayrı bir yeri olmuş- 
tur. Doktorasını Gence ağzı üzerine yap- 
tığı gibi daha sonra da bu alanla ilgili bir- 
çok kitap ve makale neşretmiştir. Âzeri 
Türkçesi Sözlüğü adlı henüz yayımlan- 
mamış bir eseri de vardır. 

C) Sözlükçülüğü. Türk sözlükçülüğünü 
Kâşgarlı Mahmud'dan başlayarak Ana- 
dolu Türkçesi'nin son devrelerine kadar 
geniş bir şekilde inceleyen Caferoğlu, 
özellikle Kıpçak ve Çağatay lugatçılık 
mektebi hakkındaki araştırmalarını Türk 
Dili Tarihi adlı eseri içinde yayımlamış- 
tır. Ayrıca 1934-1938 yılları arasında üç 
fasikül halinde neşrettiği Uygur Sözlü- 
ğü adlı eserini daha sonra genişleterek 
Eski Uygur Türkçesi Sözlüğü adıyla ye- 
niden yayımlamıştır (İstanbul 1968). Ca- 
feroğlu'nun sözlük çalışmalarından bir 
diğeri de Ebü Hayyân'ın Kitâbü'-İdrâk 
li-lisâni'l-etrâk adlı Kıpçak sahasına 
ait eserinin iki nüshaya dayanan edis- 
yon kritiğidir (İstanbul 1931). 


D) Diyalektoloji Çalışmaları. Caferoğlu 
yirmi beş yılı aşkın bir süre hemen he- 
men bütün Anadolu'yu dolaşarak der- 
lediği metinleri Anadolu Ağızlarından 
Derlemeler genel başlığı altında dokuz 
kitap halinde yayımlamıştır: Anadolu 
Dialektolojisi Üzerine Malzeme I (İstan- 
bul 1940); Anadolu Dialektolojisi Üze- 
rine Malzeme II (İstanbul 1941); Doğu 
İllerimiz Ağızlarından Toplamalar I 
(İstanbul 1942); Anadolu Ağızlarından 
Toplamalar (İstanbul 1943); Sivas ve 
Tokat İlleri Ağızlarından Toplamalar 
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(İstanbul 1944): Güney Doğu İllerimiz 
Ağızlarından Toplamalar (İstanbul 1945); 
Kuzey Doğu İllerimiz Ağızlarından 
Toplamalar (İstanbul 1946); Orta-Ana- 
dolu Ağızlarından Derlemeler (İstan- 
bul 1948); Anadolu İlleri Ağızlarından 
Derlemeler (İstanbul 1951). Bu konuda 
makale halindeki yayınları da X. cildi dol- 
duracak hacimdedir. Bütün bu çalışma- 
larıyla kırk bir il ve beş ilçenin ağız mal- 
zemeleri toplanmış olmaktadır. Ayrıca 
öğrencileriyle yapmış olduğu lisans tez- 
lerinde geri kalan illerin ağız özellikleri- 
ni de değerlendirmiştir. 

Caferoğlu'nun diğer çalışma alanları 
arasında şunlar zikredilebilir: Türk te- 
amül hukuku, Göktürk ve Uygur devri 
araştırmaları, Moğolca araştırmaları, gra- 
mer araştırmaları, gizli dil, ad bilimi (ono- 
mastik), insan adları bilimi (antroponomi), 
tür adı bilimi (eponomi), yer adları bilimi 
(toponimi), kavim adları bilimi (etnonim), 
üslüp araştırmaları vb. 

Ahmet Caferoğlu'nun eserlerinin 1959 
yılına kadarki listesi, doğumunun 60. yıl 
dönümü dolayısıyla Janos Eckmann ta- 
rafından, 1969 yılına kadarki listesi de 
doğumunun 70. yıl dönümü dolayısıyla 
Osman Fikri Sertkaya tarafından hazır- 
lanmıştır (bk. bibl.). 
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CÂGİR 
(05) 


Hindistan'da hüküm süren 
Türk devletlerinde geliri maaş yerine 
veya belli bir hizmet karşılığında 
memur ve kumandanlara tahsis edilen 


topraklara verilen ad. 
z 


Farsça câ (yer) ve gir (tutan) kelimele- 
rinin birleşmesiyle meydana gelen câ- 
gir, sözlükte “tutulan, sahip olunan yer” 
anlamına gelir. Câgir usulünün Orta As- 
ya'da Türkler ve Moğollar arasında kul- 
lanıldığı ve Cengiz Han ile Timur'un ku- 
mandanlarına câgir dağıttıkları bilinmek- 
tedir. Delhi sultanlarından itibaren Hin- 
distan'da da uygulanan câgir usulü Bâ- 
bürlüler döneminde sistemleştirilmiştir. 
Buna göre imparatorluğun sahip oldu- 
ğu topraklar genel olarak hâlisa” ve câ- 
gir olmak üzere iki kısma ayrılıyor, Bâ- 
bürlü hânedanına ait olanlara hâlisa, bu- 
nun dışındakilere de câgir deniliyordu. 
Yeni fethedilen topraklar da sultanın iz- 
niyle câgir şeklinde dağıtılabilirdi. Ancak 
prensip olarak bütün topraklar sultana 
ait olduğu için câgirler siyasi veya eko- 
nomik ihtiyaçlar sebebiyle hâlisaya çev- 
rilebilirdi. Nitekim Ekber Şah (1556-1605) 
bir ara bütün câgirleri hâlisa ilân edip 
bunun yerine maaş vermeyi denemiş, 
fakat bir müddet sonra bundan vazgeç- 
miştir. Aynı gerekçelerle hâlisa toprak- 
ları da câgir haline getirilebilirdi. 


Câgire dahil olan şehirler, kasabalar 
ve köyler devlet adamları, memurlar ve 
kumandanlara hizmetlerine karşılık ol- 
mak üzere rütbe ve makamlarına göre 
veriliyordu. Ancak istisnai olan ve hiçbir 
karşılık gözetilmeden verilen bir çeşit 
câgir daha vardı ki buna in'âm”" adı ve- 
rilirdi. Tahsis edilen toprağın büyüklü- 
ğü hizmet karşılığı olarak takdir edilen 
maaş oranında hesaplanıyordu. Kendi- 
sine bu şekilde toprak verilen kimse (câ- 
girdar), belli sayıda asker barındırmak 
ve gerektiğinde bunlarla birlikte savaşa 
katılmak zorundaydı. Câgirdar maaşını 
ve diğer masraflarını karşılayabilmek 
için kendisine ayrılan toprakları işletir 
ve artan gelirinin bir kısmını da vergi 
olarak devlete öderdi. Bâbürlüler'de ge- 
nel olarak iki türlü câgir uygulaması var- 
dı. Bir kimse yalnız başına câgir alabil- 
diği gibi birkaç kişi ile birlikte ortak câ- 
gir alması da mümkündü. 

Câgir, câgirdar devlete hizmet ettiği 
sürece devam ederdi. Bu açıdan câgir- 
dar resmi bir devlet görevlisi durumun- 


CÂCİR 


daydı ve câgirin büyümesi veya küçül- 
mesi tamamen devlete bağlı idi. Her- 
hangi bir bölgede câgirdarların iyice yer- 
leşip etrafları ile birlikte kuvvetlenme- 
lerine karşı tedbir olmak üzere bazan 
bunların görev yerleri değiştirilir ve git- 
tikleri yerde kendilerine aynı oranda yeni 
câgir verilirdi. Başlangıçta câgir için bel- 
li bir süre tayin edilmemekle birlikte Bâ- 
bürlüler'de bu süre 10-15 yıl kadardı. 
Câgirdarlar hiçbir şekilde kendilerine ve- 
rilen toprağı sahiplenemezlerdi. Câgir- 
lerin miras yoluyla intikali de söz konu- 
su değildi. Bununla birlikte bir câgirda- 
rın oğlu şartları uygunsa câgir isteyebi- 
lir ve bu isteği kabul edildiği takdirde 
ona da câgir verilebilirdi. 


Câgirdarlar aynı zamanda kendi böl- 
gelerinde asayişi ve toplum düzenini sağ- 
lamakla yükümlü idiler ve zaman zaman 
bölgeleriyle ilgili rapor hazırlayıp devle- 
te istatistiki bilgiler verirlerdi. Ancak câ- 
girdarlar kendilerine verilen toprağın 
tek hâkimi değillerdi, yani câgir ve o câ- 
girde çalışan insanlar üzerinde sınırsız 
yetkileri yoktu. Özellikle halkı kötü mu- 
ameleden korumak için düzenlenen bir 
uygulamaya göre câgirdarlar diğer mül- 
ki idarecilerle beraber çalışmak zorun- 
da idiler ve onlar tarafından da denet- 
lenirlerdi. Mülki âmirler her yıl bölgele- 
rindeki câgirdarların durumunu devlete 
bildirirlerdi. Bunun yanı sıra yine câgir- 
darların durumunu rapor etmekle gö- 
revli halktan da bir kişi bulunurdu. Bü- 
tün bunlara rağmen bir câgirdar yine 
de kanunlara riayet etmez ve görevini 
hakkıyla yerine getirmezse mülki âmi- 
rin teklifiyle câgiri elinden alınır veya 
başka yere nakledilirdi. 


Câgirdarlar kendilerine verilen top- 
rakları işletirken aynı zamanda devletin 
genel ekonomik şartlarına uymak ve ça- 
lışanların durumunu göz önünde bulun- 
durmak mecburiyetindeydiler. Meselâ ta- 
bii âfetler veya kuraklık zamanlarında 
vergilerini azaltırlardı. Öte yandan câgir- 
darlık bir bakıma ekonomik rahatlık sağ- 
ladığı ve idari- siyasi bir ağırlık taşıdığı 
için şartları uygun olanlar nakit maaş 
yerine bunu tercih ederlerdi. Câgir sis- 
temi, uygulamada bazı farklılıklar olmak- 
la birlikte, Büyük Selçuklular'daki iktâ* 
ve Osmanlı İmparatorluğu'ndaki timar* 
sistemine esasta çok benzemektedir. 


Bâbürlü Devleti'nin: kuvvetli olduğu 
zamanlarda câgir sistemi çok iyi işle- 
miş, siyasi ve ekonomik açılardan ida- 
reye büyük destek sağlamıştır. Özellikle 
Ekber Şah'ın ortaya koyduğu esaslarla 
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câgir sistemi Bâbürlü idari yapısının te- 
mellerinden birini oluşturmuştur. Bu sis- 
tem bir taraftan câgirdarların devletçe 
çok sıkı kontrol edilmesinden dolayı mer- 
kezi otoriteyi güçlendirmiş, diğer taraf- 
tan vergi toplama işini büyük ölçüde dü- 
zene koymuştur. Aynı şekilde devleti bel- 
li dönemlerde yüklü miktarlarda nakit 
maaş ödemek külfetinden de kurtarmış- 
tır. Bunun yanı sıra câgir sistemi, gerek- 
tiği anlarda sultana çok büyük bir or- 
duya sahip olma imkânı sağlamıştır. Öte 
yandan Hindistan gibi çok sayıda farklı 
ırkların, çeşitli din ve dillere sahip insan- 
ların yaşadığı bir ülkede idari birlik ve 
bütünlüğün o günkü şartlarda ancak 
merkezi otoritenin güçlü olması ile müm- 
kün olacağı ve câgir sisteminin de bu 
otoriteyi güçlendirdiği göz önüne alınır- 
sa sistemin önemi açıkça anlaşılır. An- 
cak özellikle Evrengzib'den (1658-1707) 
sonra devletin gerilemeye yüz tutması 
ile birlikte değişen şartlar içerisinde câ- 
gir sistemi bir bakıma devlet için prob- 
lem olmaya başlamıştır. Zira bir taraf- 
tan nüfus çoğalıp masraflar artarken 
diğer taraftan para değer kaybetmiş ve 
özellikle câgir bölgelerinde hayat stan- 
dartları çok düşmüştü. Bütün bunlar bir- 
çok kişiyi câgir yerine nakit parayı ter- 
cih etmeye veya câgiri başkalarına kira- 
lamaya zorluyordu. Bu arada çok sayı- 
da câgirdar gittikçe otorite tanımama- 
ya ve görevlerini yerine getirmemeye 
başlamıştı. Bu da devlet otoritesinin sar- 
sılmasına ve ülkedeki siyasi birliğin bo- 
zulmasına sebep oluyordu. Bu bakımdan 
câgir sisteminin iyi uygulanması Bâbür- 
lüler'in yükselmesinde ne derece olum- 
lu rol oynadıysa sistemin bozulmasının 
da imparatorluğun gerilemesinde aynı 
derecede etkili olduğu söylenebilir. 
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a.e., Ill, 1088-1091. il ö 
Azmi Ozcan 


CAĞALOĞLU HAMAMI E 


İstanbul'da 
XVIII. yüzyılda yapılan, büyük çarşı 


j: hamamlarının sonuncusu. 


Eminönü ile Sultan Il. Mahmud Tür- 
besi arasında aynı addaki semtte, Aya- 
sofya Meydanı'ndan Cağaloğlu'na uzanan 
Yerebatan caddesinin sağ tarafındadır. 
Eskiden burada Osmanlı ileri gelenleri- 
nin konakları ve özel sarayları bulunu- 
yordu. İtalyan asıllı Cicala ailesinden olup 
ihtida ederek Osmanlı hizmetine giren 
ve Cağaloğlu (Cigalazâde) Sinan Paşa ola- 
rak tanınan vezirin de konağı bu çevre- 
de bulunduğundan semt onun adını al- 
dığı gibi hamam da aynı adla şöhret bul- 
muştur. 


Cağaloğlu 
ë = Hamamı - 
F istanbul 


Cağaloğlu Hamamı, Sultan 1. Mahmud 
(1730-1754) tarafından Ayasofya Camii 
içinde yaptırılarak vakfedilen kütüpha- 
neye gelir sağlamak üzere inşa edilmiş- 
tir. Ahmed Refik'in yayımladığı bazı ar- 
şiv belgeleri bu hususu açık olarak or- 
taya koymaktadır. 1153 Reblülevvelin- 
de (Haziran 1740) yazılan bir hükümde 
Marmara adası nâibine, kütüphane vak- 
fı için inşa edilecek çifte hamamda kul- 
lanılmak üzere evvelce iskeleye indirilen 
mermerler yetmediğinden ocaktan çı- 
karılan sütun ve diğer mermerlerin ara- 
ba ve hayvanlarla indirilmeleri emredilir. 
Aynı yılın cemâziyelâhirinde Haremeyn-i 
şerifeyn müfettişine ve su nâzırına gön- 
derilen diğer bir emirnâmede Büyük 
Bent'ten getirilen suyun Ayasofya mak- 
seminden bir miktarının hamama ayrıl- 
ması istenir. Yine aynı yılın şevval ayın- 
da Marmara nâibiyle subaşısına yazı- 
lan başka bir fermanda hamama tekrar 
mermer istendiğinden inşaatın henüz 
tamamlanmadığı anlaşılmaktadır. 


Hamamın kapısı üstünde yer alan uzun 
manzum kitâbe de binanın Sultan !. Mah- 
mud tarafından 1154 (1741-42) yılında 
yaptırılmış olduğunu bildirir. Bu hamam 
hakkında etraflı tek incelemeyi 1916- 
1917'de yapan H. Glück, işleten kişinin 
buranın Hüsrev adında bir mimarın ese- 
ri olduğunu söylediğini ihtiyat kaydı ile 
bildirir. 

R. Walsh'ın 1838'de yayımlanan kita- 
bindaki Thomas Allom tarafından çizi- 
len gravürde tasvir edilen hamam görün- 
tüsünün buraya ait olduğu söylentisin- 
den, Cağaloğlu Hamamı'nın daha o ta- 
rihlerde bile yabancıların içine girdikleri 
bir tesis olduğu anlaşılmaktadır. 


Halen işletilmekte olan Cağaloğlu Ha- 
mami bir çifte hamamdır. Daha büyük 
ölçüde olan soldaki erkekler kısmına 
cadde kotu yükseldiğinden merdiven- 
den inilir. Dışa açılan girişin önünde, Türk 
mimarisinin hiçbir dönemine uymayan 
üslüpta garip biçimli mermerden bir ke- 
meri olan bir diş kapı bulunur. Soyun- 
ma yerine üstünde kitâbe olan bir kapı 
geçit verir. Kare planlı soyunma yerini 
geçişi dilimli tromplarla sağlanan büyük 
bir kubbe örter. Hamamın dış mimarisi 
dışarıdan görünmeyecek şekilde binalar- 
la kapatılmıştır. Fakat dış mimarinin faz- 
la itinalı bir işçilik göstermediği söyle- 
nebilir. Soyunma yeri içten 14 X 14 m. 
ölçüsünde olup ortasında biçim bakımın- 
dan tamamen barok sanatı karakterin- 
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de mermer bir şadırvan havuzu bulu- 
nur. Büyük kemerlerin içlerindeki dolgu 
duvarlarında ortadaki büyük, yanlarda- 
kiler daha küçük olmak üzere üçer pen- 
cere açıldığından hamamın bu kısmı ol- 
dukça aydınlıktır. Kubbenin ortasında 
da ayrıca bir aydınlık feneri vardır. 


İki kapıdan geçilen ilıklık kısmı, klasik 
Türk hamamlarından çok değişik bir bi- 
çime sahiptir. Burada birbirlerine ve du- 
varlara kemerlerle bağlanmış dört sü- 
tun, ortadakiler geniş, yanlardakiler dar 
dokuz bölüm meydana getirir. Ortadaki 
bölümlerin bir beşik tonoz ve bir kubbe 
ile örtülü olmasına karşılık yan bölüm- 
leri aynalı tonozlar örter. İki bölüm mer- 
merden perdelerle birer hücre halinde 
ayrılmıştır. Bu perdelerin kapıları barok 
profillidir. Buradaki sütunların başlıkla- 
rı da Türk sanatına tamamen yabancı 
bir üslüpta yapılmış, üst köşeleri volüt- 
lü ve ortaları birer oval madalyonlu ola- 
rak işlenmiştir. Başlığı ayrıca barok dört 
yaprak süsler. Ilıklık bölümünün sağın- 
da, kadınlar tarafı ılıklığına taşan, göre- 
vinin ne olduğu bilinmeyen beşik tonoz- 
lu dikdörtgen bir mekân bulunur. Solun- 
da ise helâlar sıralanır. Ancak 0,70 m. 
kadar genişlikteki bir kapıdan geçilen 
halvet kısmı 12,50 m. ölçüsünde bir ka- 
re olup hiçbir Türk hamamında rastlan- 
mayan bir mekân düzenine sahiptir. Or- 
tada uzun sekiz sütun bir sekizgen mey- 
dana getirir. Bu sekizgen üç taraftan 
klasik Türk mimarisinin üç eyvanı ile 
ileriye taşar. Ancak bu eyvanlar tonozlu 
değil kubbelidir. Köşelerde dört halvet 
hücresi yer alır. Ayrıca sağ taraftaki ey- 
vanda bulunan şevli bir geçitten kubbe- 
li küçük bir mekâna geçilir. Bunun bir 
benzeri de kadınlar tarafında bulunur. 
Bu mekânlar da Türk hamamlarında 
rastlanmayan bir özelliktir. 


Kadınlar tarafının soyunma yeri, er- 
kekler tarafından hangi gaye ile yapıl- 
dığı anlaşılamayan büyük kare bir boş- 
lukla ayrılmıştır. Girişi yan sokaktadır. 
Muntazam bir planı olmayan tlıklığın so- 
lunda iki sütunla ayrılmış üç bölüm var- 
dır, ortayı ise büyük bir kubbe örter. Hal- 
vet erkekler tarafının benzeri bir mima- 
ridedir, yalnız köşelerde haivet hücrele- 
rinin perde duvarları ile ayrılmamış ol- 
ması bir farklılık teşkil eder. Her iki bö- 
tümün dışında boydan boya su deposu 
uzanır. 

Cağaloğlu Hamamı, Türk hamamı mi- 
marisinde dört eyvanlı ve dört halvet 
hücreli tipin çok değişik ve yeniliklerle 
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dolu bir örneğidir. Bu bakımdan Süley- 
maniye, Çemberlitaş ve İznik'te Yeni Ha- 
mam'da temsil edilen bu çeşitleme, Türk 
hamam mimarisinin istisnai bir tipi ola- 
rak ortaya çıkmıştır. Ayrıca Cağaloğlu 
Hamamı İstanbul'un son büyük çarşı ha- 
mamı olarak da şehir tarihinde önemli 
bir yere sahiptir. Zira Sultan IHI. Musta- 


fa 1182 Rebiülevvelinde (Temmuz-Ağus- * 


tos 1768), İstanbul'un su ve odun ihtiyacı 
sebebiyle bundan böyle şehrin içinde, 
Galata, Üsküdar, Eyüp ve Boğaziçi kıyı- 
larında yeni hamam inşa ettirilmemesi- 
ni istemiş, yasaklamaya rağmen yapı- 
lanların derhal yıktırılmasını ve harap 
durumda olanların da ihya edilmemesi- 
ni bir fermanla bildirmiştir. Gerçekten 
de bundan sonra artık çarşı hamamı in- 
şa edilmemiştir. Ayrıca yapısında barok 
üslübun belirli oluşu da Türk sanatında 
yabancı sanat akımının başlangıcına işa- 
ret eder. Şehir tarihi ve Türk sanatı ba- 
kımından değeri azımsanamayacak olan 
ve sultan vakfı olduğu da açıkça bilinen 
bu kıymetli eserin özel mülkiyette de- 
ğerini hiçe sayan bir tutum içinde kal- 
ması üzücüdür. Ayrıca 1917'de Glück'ün 
bazı zorluklar yüzünden çok eksik ola- 
rak çizebildiği planının daha iyi bir rö- 
lövesinin hâlâ yapılamamış olması da 
büyük eksikliktir. 
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CAĞBÜB 
T a q] 
CAGBUB 
(zi ) 
Libya'da Bingazi'nin güneyinde 
Senüsiyye tarikatının 


merkezi olarak bilinen 


yerleşim birimi. 
E z 


Senüsiyye tarikatının kurucusu Muham- 
med b. Ali es-Senüsi'nin kabrinin bulun- 
duğu Cağbüb, Nil ve Siva vadilerinden 
Fizan'a ve Trablus'a giden yol üzerinde 
bir vaha içinde yer alır. 1855'te bölgeye 
yerleşerek vahaya hâkim kayalıkta bir 
zâviye yaptıran Şeyh Senüsi müridleriy- 
le birlikte çevreyi kısa zamanda imar et- 
ti. 1859'da vefat edince buraya defne- 
dildi. 

Batı kaynaklarında Carabub olarak ge- 
çen Cağbüb, o yıllarda kervan yolları ba- 
kımından çok önemli olan Batı Afrika ve 
Sudan'ı Kahire'ye bağlayan bir yol üze- 
rinde yer alıyordu. Bölge şeyhin burada 
başlattığı hareketle ilmi ve ticari açıdan 
önem kazandı. Ticarete de önem veren 
tarikat mensupları bu yolu kullanan ker- 
vanların emniyetini sağladılar. Ayrıca 
Cağbüb'da ticari malların saklanıp ko- 
runması maksadıyla inşa edilmiş bulu- 
nan depolar tüccarların bu yolu tercih 
etmelerini sağladı. 1856'da Sultan Ab- 
dülmecid'in fermanıyla tarikat mensup- 
larına ait emlâkin vergiden muaf tutul- 
ması ve müridlere zekât toplama yetki- 
si verilmesi bölgeyi ticari bakımdan da- 
ha da güçlendirdi. Böylece Cağbüb bir 
ticaret merkezi olarak kervan sahipleri- 
ni buraya çekerken öte yandan Senüsiy- 
ye tarikatının kurulan zâviyeler yoluyla 
yayılmasına çalışıldı. 


Cağbüb, Senüsiler'in liderliğinde Batı- 
lı sömürgeci güçlere karşı girişilen ci- 
had hareketinin merkezi olmuş, burada 
depolanan silâhlarla donanan müslüman- 
far ülkeleri için savaşmışlardır. Şeyh Se- 
nüsi'nin oğlu Muhammed Mehdi'nin (6. 
1902) daha sonra Kufra'ya yerleşmesi 
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Cağbüb'un eski önemini kaybetmesine 
yol açtı. Osmanlı Devleti Senüsiliğin mer- 
kezi olması dolayısıyla Cağbüb'a çok ya- 
kın bir ilgi göstermiş, Trablus Valisi Re- 
şid Paşa 1890'lı yıllarda bölgeyi ziyaret 
etmiştir. Müsteşrikler, Şeyh Senüsi'nin 
Osmanlı nüfuzundan uzakta kalmak 
amacıyla sahilden oldukça içeride bir 
yerde bulunan Cağbüb'u merkez seçti- 
ğini, oğlu Muhammed Mehdi'nin de aynı 
amaçla Kufra'ya yerleştiğini iddia eder- 
ler. Ancak 1884 ve 1893 yıllarında böl- 
geyi ziyaret eden piyade miralayı Sâdık 
el-Müeyyed seyahatnâmesinde bölge hal- 
kının Osmanlı Devleti'ne ve halifeye bağ- 
li olduğunu belirtmiştir. Bugün küçük 
bir yerleşim birimi olan Cağbüb'un Se- 
nüsiliğin merkezi olması dışında bir öne- 
mi kalmamıştır. 
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[al MusrTarFa L. BiLGE 


CÂH k 


(ok) 


Kişiye toplumda saygınlık kazandıran 
ve bir tutku halini alarak 
ahlâki hayata zarar verebileceği 
düşünülen şan, şöhret, mevki anlamında 
ahlâk ve tasavvuf terimi. i 


Arapça vech (43) kelimesinin harf 
sırasının değiştirilmesiyle (kalb) meyda- 
na getirilmiş olup sözlükte “şeref ve iti- 
bar” anlamına gelir (Lisânü”-“Arab, "evh" 
md.; Tâcü'l-“arüs, "câh" md.). Terim ola- 
rak bir kimsenin, sahip olduğu veya sa- 
hipmiş gibi göründüğü üstün meziyet- 
ler sayesinde insanların üzerinde saygı 
ve İtaat hissi uyandırmak suretiyle ka- 
zanmış olduğu şeref ve itibar, daha dar 
çerçevede ise idari, siyasi, ilmi vb. mev- 
ki ve makam anlamında kullanılmıştır. 
Böyle bir özel mevki elde edebilmek için 
halkın veya üst makamlarda bulunanla- 
rın nezdinde şöhret ve itibar sahibi ol- 
mak gerektiği dikkate alınarak câhın 
yukarıdaki iki anlamı arasında sıkı bir 
bağ kurulmuştur (bk. Gazzâli, II, 278-279; 
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Râzi, s. 141). Kaynaklarda câh kelimesi 
yanında aynı veya yakın anlamlarda imâ- 
ret, şöhret, iştihar, sit, mansıb, menzile 
gibi daha başka kavramlara da rastlanır. 


Kur'ân-ı Kerim'de ve sahih hadisler- 
de cah terimi kullanılmamıştır. Ancak 
insanları dünya tutkusuna karşı uyaran 
âyetlerle Hz. Peygamber'in zühd hakkın- 
daki açıklamaları ve özellikle, “İleride siz- 
ler yöneticiliğe (imâret) çok düşkün ola- 
caksınız; fakat âhirette bundan dolayı 
pişmanlık duyacaksınız” (Buhâri, “Ah- 
kâm”, 7; Nesâi, “Bi'at", 39) meâlindeki 
hadisi ve Abdurrahman b. Semüre'ye hi- 
taben, “Emirliğe talip olmal...” (Buhâri, 
“Ahkâm”, 5, 6, “Eymân”, 1) şeklindeki 
buyruğu, ahlâk âlimleri ve mutasavvıf- 
ların mevki, şan ve şeref tutkusuna kar- 
şı tavır almalarına yol açmıştır. Nitekim 
Ebü Tâlib el-Mekki, “fakirliği ve fakirle- 
ri sevmek, miskinlerle birlikte yaşayıp 
onlara karşı alçak gönüllü olmak” anla- 
mında ve şöhretin zıddı olarak kullandı- 
ğı humülü hallerin en faziletlisi sayar. 
Ona göre zühdün en yüksek mertebesi 
insanları yönetmekten (riyâset), onlar 
nezdinde makam (menzile) ve mevki (câh) 
sayılan mertebelerden uzak durmaktır. 
Hatta zâhidler insanı dünyaya, mevki ve 
makama yönelten bilgilerden bile çekin- 
meyi zühdün gereği saymışlardır (Kütü'|- 
kulüb, 1, 266-267). Bütün mutasavvıflar 
mevkiden kaçış ve mevki tutkusundan 
kurtulma mücadelesinde, Belhli bir ve- 
liaht iken dünyevi makam ve ikballeri 
terkederek tasavvuf yolunu seçmiş olan 
İbrâhim b. Edhem'i (6. 161/ 777-78 12) 
ideal örnek olarak saygıyla anarlar. İs- 
lâm ahlâkçıları genellikle bir mevki ve 
itibar sahibi olmaktan çok “hubbü'i-câh” 
dedikleri mevki ve şöhret ihtirasını red- 
detmişlerdir. 


Hz. Yüsuf'un, kendisinin güvenilir ve 
bilgili bir kimse olduğunu söyleyerek Mı- 
sır melikinden hazine nâzırlığı makamı- 
na getirilmeyi talep ettiğini bildiren âye- 
te (Yüsuf 12/55) dayanarak ehliyetli bir 
kimsenin, mevki ihtirasi taşımaksızın, ih- 
tiyaçlarını karşılamak ve topluma hizmet 
etmek maksadıyla makam ve görev ta- 
lebinde bulunabileceğine hükmedilmiş- 
tir. Fahreddin er-Râzi, bir kimsenin ken- 
di isteği olmaksızın bir makama getiril- 
mesinde hiçbir sakınca bulunmadığını 
belirtir ve buna Hz. Peygamber ile Hu- 
lefâ-yi Râşidin'in durumlarını örnek gös- 
terir. Çeşitli hizmetlerin yerine getiril- 
mesi, yeme içme, giyim, mesken gibi za- 
ruri ihtiyaçların karşılanması için görev 
ve mevki talebinde bulunmak gerekli 
olabilir. Dinen mubah olan imkânları el- 


de etmek için makam istemek câiz, ri- 
ya ve yalan gibi gayri meşrü yollara baş- 
vurarak mevki elde etmeye çalışmak ise 
haramdır (Râzi, s. 137-138; Hâdimi, I, 
65-66). 

Câh konusunu psikolojik, sosyal, ah- 
lâki ve tasavvufi yönleriyle tahlil eden 
ilk İslâm düşünürü Gazzâli'dir. Onun bu 
tahlilleri, eserlerinde câh konusuna yer 
veren sonraki ahlâkçılar tarafından he- 
men hemen aynen tekrar edilmiştir (me- 
selâ bk. Râzi, s. 127-157; Kâşâni, s. 119- 
128; Hâdimi, Il, 123-124). Gazzâli, bütün 
sosyal huzursuzlukların kaynağı olarak 
düşündüğü mevki tutkusunun temelin- 
de insanın bencil arzularını gerçekleştir- 
me eğilimini görür. Ona göre esasında 
dünyanın iki rüknü olan servet ve mev- 
ki arzusunun psikososyal sebebi insanın 
başkaları nezdinde saygınlık kazanma 
eğilimidir. Özellikle mevki kazanma is- 
teği bulunan kişi, sahip olduğu veya sa- 
hipmiş gibi göründüğü yüksek meziyet- 
ler dolayısıyla insanların gönüllerinde 
kendisi hakkında hayranlık uyandırmak 
suretiyle onların bağlılıklarını sağlar ve 
bu şekilde “hürleri kendisine köle ya- 
par” (İhya, 1l, 279). Gazzâli mevki ve 
makam arzusunu başlıca iki sebebe bağ- 
lar. Bunlardan ilki insanın kendi gelece- 
ği hakkındaki kaygılarıdır. Bu kaygılar 
onu, mevki ve itibarını yükseltip yaygın- 
laştırarak daha uzun zaman, daha ge- 
niş çevrede güvence içinde olacağı bir 
gelecek hazırlama çabasına iter. Gazzâ- 
li mevki tutkusunun diğer sebebi dola- 
yısıyla yaptığı açıklamaları ile bu tutku- 
nun metafizik temellerine inmeye çalış- 
mıştır. Ona göre, “De ki, ruh rabbimin 
emrindendir” (el-İsrâ 17/85) meâlindeki 
âyetin de gösterdiği gibi insan ruhu “rab- 
bâni bir varlık”tır. Rubübiyyet “varlık ve 
kemalde tekleşmek, eşsizleşmek”tir. Ke- 
mal ilâhi sıfatlardan olduğu için -yine 
ilâhi bir varlık olan- insan tarafından ta- 
bii olarak istenir (a.g.e., Ili, 281). Kudret 
ve hâkimiyet birer kemaldir. Şu halde 
başkaları Üzerinde hâkimiyet kurma ar- 
zusu insanın tabiatında vardır (a.g.e, IN, 
281-282). Servet gibi mevki ve mansıb da 
dünya hayatının geçici ihtiyaçlarından- 
dır. Dünyevi olan her imkân gibi mev- 
kiden de âhiret için fTaydalanılabilir. Şu 
halde mevki kendi başına bir gaye ola- 
rak alınmamalı, özellikle dini değerler 
bu gayeye vasıta kılınmamalıdır. “İbadet 
vasıtasıyla mal ve câh kazanmaya kal- 
kışmak dine karşı işlenmiş bir suçtur ve 
haramdır” (a.g.e,, HI, 285). 


Câh terimini, “bazı insanların sahip 
olduğu ve diğer insanları yönetme im- 
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kânını sağlayan bir güç” şeklinde tarif 
eden İbn Haldün, Zuhruf süresinin 32. 
âyetini de delil göstererek sosyal hayat- 
ta farklı mertebelerde mevki ve makam- 
ların bulunmasını, gayesi insan türünün 
idâmesi olan ilâhi bir kanun şeklinde 
görmüştür. İbn Haldün'a göre bu kanun 
uyarınca mevki sahibi adalet ölçüleri için- 
de, şer'i ve siyasi hükümlere göre izin, 
yasak, zorlama gibi değişik tasarrufla- 
rıyla fertleri sosyal dayanışmaya sevke- 
der; faydalı işlere yöneltme, zararlı olan- 
lardan uzaklaştırma çabası gösterir (Mu- 
kaddime, Il, 919-925). 


Klasik ahlâk kitaplarında mevki ve ma- 
kamı insanların yararına kullanma çaba- 
sı “câhı bezletmek” deyimiyle ifade edi- 
lir ve bu çabayı gösterenler cömertlerin 
en şereflisi sayılır (meselâ bk. Mâverdi, 
s. 321-322; İbn Haldün, I1, 923). 


BİBLİYOGRAFYA : 

Lisânü'l-“Arâb, "cvb" md.; Tâcü'l-“arüs, "câh" 
md.; Buhâri, "Ahkâm", 5, 6, 7; "Eymân”", 1; 
Nesâi, “Bi'at", 39; Hâris el-Muhâsibi, er-Riâ- 
ye li-hukükullâh (nşr. Abdülkâdir Ahmed Atâ), 
Beyrut 1405/1985, s. 273-275; a.mlf., el-Vesâ- 
yâ, Beyrut 1406/1986, s. 246-247; Kutü'-ku- 
lab, |, 266-267; Mâverdi, Edebü'd-dünyâ ve'd- 
din, Beyrut 1397/1978, s. 321-322; Hücviri, 
Keşfü'l-mahcüb, Beyrut 1980, s. 260-261, 269; 
Gazzâli, İhyâ, Ili, 274-293; Fahreddin er-Râ- 
zi, Kitâbü'n-Nefs ve'r-râh (nşr. M. S. Hasan el- 
Ma'sümi), Tahran 1364 hş., s. 127-157; Kâşâ- 
ni, el-Hakāyık fi mehâsini'l-ahlâk (nşr. Seyyid 
İbrâhim el-Meyânci), Beyrut 1399/1979, s. 
119-128; İbn Haldün, Mukaddime, 1, 351-354; 
l, 883, 919-925; Hâdimi, el-Berika, İstanbul 
1318, Il, 64-69, 123-124. 


lal MusTAFA ÇAĞRICI 


g CAHD a 


( a ) 
İtikadî hükümleri 
kısmen veya tamamen bile bile 


inkâr etmek anlamında kullanılan 


bir terim. 
L Ea 


Cahd sözlükte “bir şeyi bildiği halde 
kabullenmeyerek inkâr etmek” mânası- 
na gelir. Bu inkâr, doğruluğu kalben tas- 
dik edilen bir hükmün yanlış olduğunu 
ileri sürmek şeklinde olabileceği gibi yan- 
lış bilinen bir hususun doğru olduğunu 
iddia etmek şeklinde de olabilir. Hangi 
şekilde olursa olsun netice itibariyle cahd 
insanın realiteye uygun olan, yani duyu- 
ların ve aklın verilerine dayanan kesin 
hükmün aksini savunarak kasten gerçe- 
ğe karşı tavır alması ve onu kabullen- 
mekten kaçınmasıdır. Cahd ile inkâr ve 
küfür kelimeleri arasında anlam benzer- 
liği bulunmakla beraber bazı farklar da 
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vardır. İnkâr, bilgisizliğin sonucu olarak 
bir hükmü tasdik ve itiraf etmemek, 
cahd ise bilerek ve inat göstererek ger- 
çeği kabullenmemektir. Küfür de ister 
bilerek ister bilmeyerek olsun inkârın 
her türüne verilen genel bir addır. 

Kur'ân-ı Kerim'de on iki yerde tek- 
rarlanan cahd, bir âyette “ilâhi nimete 
karşı gösterilen nankörlük” (en-Nahl 16/ 
71), diğerlerinde ise “Allah'ın âyetlerini 
bile bile görmemezlikten gelmek” anla- 
mını ifade etmektedir. “Allah'ın âyetle- 
ri” vahiy ürünü olan Kur'an mânasına 
alındığı gibi Allah'ın varlığına, birliğine, 
eşsiz kudretine delâlet eden nesneler ve 
tabiat olayları, ayrıca nübüwetin ger- 
çekliğini belgeleyen mücizeler anlamın- 
da da kullanılmıştır. Bu âyetlerin söz ko- 
nusu ettiği inkârcılar ahdini bozan, fe- 
sat çıkaran, kâfir, zâlim ve nankör kim- 
seler diye vasıflandırılır (bk. M. F. Abdül- 
bâki, Mu“*cem, "chd" md.). Cahd muhte- 
lif hadislerde de aynı mânalarla birlikte 
“hukuki ve ahlâki bir hükmü bile bile in- 
kâr etmek” anlamında da kullanılmıştır 
(bk. Wensinck, Mu “cem, "chd" md.). 

Kur'ân-ı Kerim'de Ehl-i kitab'ın, özel- 
likle yahudilerin son peygamberin gele- 
ceğinden haberdar oldukları ve Hz. Mu- 
hammed'in hak peygamber olduğunu 
bildikleri halde onu inkâr ettikleri ha- 
ber verilir (msl. bk. el-Bakara 2 / 146). Bu 
gerçeği belirtmek amacıyla olmalıdır ki 
bazı İslâmi eserlerde yahudilerden cu- 
hûd (câhidin [inkârcı] çoğulu) diye söz edil- 
miştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 
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md.; Kāmus Tercümesi, "cahd” md.; Muham- 
med İsmâil İbrâhim, Mu “cemü'l-elfâz ve'l-a'lâ- 
mü'-Kur?âniyye, Kahire, ts. (Dârü'l-Fikri'l-Ara- 
bi), "cahd" md.; Fahreddin er-Râzi, Mefâtihu'l- 
gayb, Ili, 200; XII, 205; XVI, 15; Kurtubi, el- 
Câmi“, IX, 54; Henrico Lammens el-Yesüi, Fe- 
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vir, Tunus 1984, XII, 105. 


m A. Saim KıLavuz 


İc 1 
CAHEN, Claude 
(1909-1991) 

Fransız şarkiyatçısı. 

L ş yatç | 


26 Şubat 1909'da Paris'te doğdu. Yük- 
sek öğrenimine Ecole Normale Supéri- 
eure'de başladı; 1931 yılında Ecole Na- 
tionale des Langues Orientales'in Türk- 
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CAHEN, Claude 


çe - Arapça bölümünden mezun oldu. 
1932'de tarih öğretmenliği imtihanını 
kazanarak Amiens, Rouen ve Paris'te 
görev yaptı ve araştırma faaliyetlerinde 
bulundu. 1936-1937 yıllarını Türkiye'de 
geçirdi. 1940'ta La Syrie du Nord â 
l'époque des Croisades adlı teziyle dok- 
tor unvanını aldı. II. Dünya Savaşı süre- 
since beş yıl tutuklu kaldı. 1945-1959 yıl- 
larında Strasbourg Üniversitesi'nde, da- 
ha sonra da kariyerini tamamladığı Sor- 
bonne Üniversitesi'nde (1959-1979) öğre- 
tim üyeliği yaptı. 1973'ten itibaren Aca- 
démie des Inscriptions et Belles-Lettres'- 
in üyesi ve Société Asiatigue'in başkanı 
olan Cahen, Légion d'Honneur nişanı sa- 
hibi idi. 18 Kasım 1991 tarihinde Savigny- 
sur- Orge’de öldü. 

Cahen Ortadoğu'nun Ortaçağ tarihi 
alanında uzmandı. Belgeleri aslından in- 
celeyebilmek için gerekli olan dilleri iyi 
bildiğinden vergiler, hukuk ve ticaret ha- 
yatı gibi çok geniş bir sahada dikkat çe- 
kici araştırmalarda bulundu. Anadolu, 
Suriye ve Mısır'ın idari kurumları, ekono- 
mik hayatı ve sosyal yapıları üzerinde de- 
rinliğine incelemeler yaptı. Anadolu'nun 
Selçuklu ve Beylikler devirleriyle ilgili ki- 
tap ve makaleler yazdı; İslâm, Batı ve 
Bizans kaynaklarını mukayese ederek 
Haçlı seferleri tarihine yeni bir anlayışla 
yaklaştı. 


Eserleri. 1. Leçons d'histoire musulma- 
ne: VIII-XI s. (Paris 1957-61). 2. Mou- 
vements populaires et autonomismes 
urbains dans l'Asie musulmane du 
Moyen-Age (Leiden 1959). 3. Preotto- 
man Turkey: A General Survey of the 
Material and Spiritual Culture and 
History Circa 1071-1330 (Londres 1968; 
Osmanlılardan Önce Anadolu'da Türkler 
Itre. Yıldız Moran], İstanbul 1979; gözden 
geçirilmiş ilâveli Fransızca neşri: La Tur- 
quie pre&-ottomane, İstanbul - Paris 1988). 
4. Islam des origines de but de l'em- 
pire ottoman (Paris 1970; İslamiyet. Do- 
guşundan Osmanlı Devleti'nin Kuruluşu- 
na Kadar |trc. Esat Nermi Erendor!, İstan- 
bul 1990). 5. Introduction à l'histoire de 
l'Orient musulman médiéval (V11- X Ve 
s.): Méthodologie et éléments de bib- 
liographie (Paris 1982). 6. Orient et Oc- 
cident au temps des Croisades (Paris 
1983). 


K. M. Setton tarafından yayımlanan A 
History of the Crusades (Philadelphie 
1958-1961) adlı eserin I ve II. ciltlerinde- 
ki Selçuklular'la ilgili bölümleri ve P. M. 
Holt, A. K. S. Lambton, B. Lewis'in neşret- 
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tikleri Cambridge History of Islam'ın 
(Cambridge 1970) H. cildindeki ekonomi, 
toplum ve kurumlarla ilgili bölümü de 
Cahen yazmıştır. Ayrıca l'Encyclopédie 
de ITslam'da ve Revue Historique, Le 
Moyen Age, Journal Asiatigue, Bulle- 
tin de l'Institut Français d'Etudes Orien- 
tales de Damas, Studia Islamica Byzan- 
tion, Turcica gibi dergilerde çok sayıda 
makalesi yayımlanmıştır. Makalelerinin 
büyük bir kısmı Turcobyzantina et 
Oriens christianus (Londres 1974), Les 
peuples musulmans dans l'histoire mé- 
diévale (Damas 1977) ve Makhzümiyyat, 
études sur l'histoire économique et fi- 
nancière de l'Egypte mödivale'de (Le- 
iden 1977) toplanmış, bazıları da Türk- 
çe'ye çevrilmiştir: “XII. Asır Ortalarında 
Cezire" (trc. Neşet Çağatay, AĞİFD, 11/4 
(19531, s. 93-106); “İslâm Kaynaklarına 
Göre Malazgirt Savaşı” (trc. Zeynep Ker- 
man, TM, 17 [İstanbul 1972), s. 77-100); 
“Baba İshak, Baba İlyas, Hacı Bektaş ve 
Diğerleri” (trc. İsmet Kayaoğlu, AĞİFD, XVIII 
11972), s. 193-202); “Selçuklu Devri Tarih 
Yazıcılığı” (trc. İsmet Kayaoğlu— Mehmed 
Dağ, AĞİF İslâm İlimleri Enstitüsü Dergi- 
si, 1/2 (1975), s. 175-198); “Osmanlılar- 
dan Önce Anadolu'da Şiilik Problemi” (trc. 
Sabri Hizmetli, a.e, V [1982], s. 305-3109); 
“İlk Ahiler Hakkında” (trc. Mürsel Öztürk, 
TIK Belleten, L/ 197 [1986], s. 591-601); 
"İslâm ve Haçlılar” (trc. İsmet Kayaoğlu, 
a.e., LI/ 200 (1987), s. 1045-1051); “Türk- 
lerin Anadolu'ya İlk Girişi” (trc. Yaşar Yü- 
cel — Bahaeddin Yediyıldız, a.e., L1/201 
11988), s. 1375-1431). 


BİBLİYOGRAFYA : 


C. Cahen, İslamiyet. Doğuşundan Osmanlı 
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sy. 59/60 (1991). 
m MicHEL BALIVET 


CÂHİDÎ AHMED EFENDİ 
(6. 1070/ 1659-60) 
Halvetiyye - Uşşâkıyye tarikatının 


Câhidiyye kolunun kurucusu, 


mutasavvıf- şair. 
E A) 


Edirne'de doğdu. Hayatı hakkında ye- 
terli bilgi yoktur. Asıl adı Ahmed, mah- 
lası Câhidi'dir. Kitâbü'n-Nasiha adlı 
eserinden Rumelili bir aileden geldiği 
ve babasının adının Muhammed olduğu 
anlaşılmaktadır. Kaynakların tasavvufa 


intisabından sonraki dönemine ilişkin 
verdiği bilgiler çelişkilidir. Sâdık Vicdâni 
onu Eğrikapı Savaklar Dergâhı şeyhi ve 
Uşşâkıyye'nin Cemâliyye şubesinin ku- 
rucusu Cemâleddin Edirnevi'nin müridi 
olarak göstermişse de (Tomar - Halve- 
tiyye, s. 110) bu bilgi doğru değildir. Zi- 
ra Câhidi 1070'te (1659-60), Cemâled- 
din ise 1164'te (1751) vefat etmiştir. Bu 
yanlışlık sonraki yayınlarda da sürdürül- 
müştür (Bayrı, s. 874; TDEA, II, 6). Öte 
yandan Hüseyin Vassâf ve Sadeddin Nüz- 
het Ergun, Ayvansarâyi'nin tek nüshası 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi'nde 
iken (TY, nr. 2466) bugün kaybolan Ter- 
cüme-i Meşâyih adlı eserine dayana- 
rak Câhidi'nin Bosnalı Şeyh Hasan Kâi- 
mi Efendi'ye (6. 1091 / 1680) intisap et- 
tiğini ve ondan hilâfet aldığını söylerler. 
Câhidi'den yirmi yıl sonra vefat eden Kā- 
imi, Öziçeli Muslihuddin Efendi'nin (ö. 
1052/1642) müridi olup onun da şeyhi 
Sofyalı Bâli Efendi'dir. Kaynaklarda Kâi- 
mi'nin Uşşâki olduğunu gösteren bir işa- 
ret bulunmadığına göre onun Câhidi'nin 
şeyhi olması şüphelidir. 

Câhidi Ahmed Efendi muhtemelen 
Edirne'de bir Halveti-Uşşâki şeyhinden 
hilâfet aldıktan sonra Çanakkale'ye gi- 
derek Kilitbahir'de kurduğu tekkesinde 
irşad faaliyetinde bulunmuştur. Ölümü- 
ne “istirâhat” (1070) kelimesi tarih dü- 
şürülmüştür. Halk arasında yanlışlıkla 
“Câhide Sultan” diye anılan Câhidi'nin 
türbesi Çanakkale'nin önemli ziyaret yer- 
lerinden olup yine aynı adla anılan mes- 
cidin ön tarafında yer almaktadır. 


Câhidi Ahmed Efendi'ye nisbet edilen 
Câhidiyye tarikatı, şeyhin vefatından son- 
ra oğlu Abdüllatif Efendi tarafından sür- 
dürülmüştür. Tarikatın XVIII. yüzyılda Ça- 
nakkale, Bursa ve Edirne çevresinde hay- 
li yaygın olduğu, ancak İstanbul'a ulaşa- 
madığı anlaşılmaktadır. Halifelerinden 
Muslihuddin Karamâni, Uşşâkiyye'nin 
Muslihiyye şubesinin kurucusudur (Ha- 
ririzâde, lI, 292b), Bir başka halifesi olan 
Şeyh Ali Efendi'nin müridi Bursalı Şeyh 
Muhyiddin Efendi (6. 1091 / 1680), Câhi- 
diyye tarikatını Bursa'da kurduğu Üçkoz- 
lar Dergâhı'nda temsil etmiş (Şeyhi, 1, 
576), bu dergâh son dönemlere kadar 
faaliyetini sürdürmüştür. 


Hüseyin Vassâf'ın, Çanakkale'de uzun 
yıllar Kılâ'-ı Müstahkeme teşkilâtında 
görev yapan Seyyid Paşa'dan aktardığı 
tarikatla ilgili bilgilere göre Câhidiyye 
mensupları XIX. yüzyılın başlarından İti- 
baren Câhidi'nin takip ettiği Sünni çiz- 


giden uzaklaşarak Bektaşileşmişler ve 
sayıları giderek azalmıştır. XX. yüzyılın 
başlarında Câhidiyye'nin tamamen or- 
tadan kalktığı anlaşılmaktadır (Sefine, 
IV, 253). 

Eserleri. 1. Divan. Yunus Emre'yi ta- 
kip eden mutasavvıf halk şairlerinden 
olan Câhidi'nin divanı, çoğu hece vez- 
niyle yazılmış 100 kadar gazel-ilâhi tar- 
zında şiirden meydana gelir. Vezin ve 
kafiyeye önem vermeksizin duygu ve dü- 
şüncelerini ifade eden şairin, “Bir değir- 
mendir bu dünya öğütür bir gün bizi” 
mısraını ihtiva eden meşhur şiiri, eviç 
ve acem makamlarında ilâhi olarak bes- 
telenmiştir. Çağdaş şair ve yazarlardan 
Cahit Zarifoğlu (6. 1987), fikri yazı ve de- 
nemelerini derlediği eserine Câhidi'den 
ilham alarak Bir Değirmendir Bu Dün- 
ya (İstanbul 1985) adını vermiştir. Divanın 
yazma nüshası Süleymaniye Kütüphane- 
si'ndedir (Hasan Hüsnü Paşa, nr. 796).M. 
Halid Bayrı eserin kendisinde de bir nüs- 
hası olduğunu söyler. 2. Kitâbü'n-Nasi- 
ha. Tasavvufla ilgili genel bilgileri, sülük 
âdâb ve erkânını, müellifin çeşitli sözle- 
rini ihtiva eden eserin Süleymaniye Kü- 
tüphanesi'nde iki nüshası bulunmakta- 
dır (İbrâhim Efendi, nr. 350; Yazma Bağış- 
lar, nr. 2141). 


Câhidi Ahmed Efendi Camii ve Türbesi - 
Kilitbahir / Çanakkale 
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lal NİHAT AZAMAT 


B PES S] 
CÂHİDİYYE 


(eee ) 


Halvetiyye - Uşşâkıyye tarikatının 
Câhidi Ahmed Efendi'ye 
(6. 1070/ 1659-60) 
nisbet edilen bir kolu 
(bk. CÂHİDİ AHMED EFENDİ). 


CÂHİLİYE 
( abdi ) 
Özel olarak Araplar’ın 
İslâm’dan önceki dinî ve sosyal 
hayat telakkilerini, genel olarak da 


kişilerin ve toplumların günah ve 
isyanlarını ifade eden bir terim. 


Cehl kökünden türetilmiş olup eski 
sözlüklerde bu kelimeye ilmin zıddı ola- 
rak genellikle “bilgisizlik” anlamı verilir 
(Cevheri, eş-Şıhâh, “chl” md.; Lisânü’l- 
“Arab, "chl" md.; Tâcü'-“arüs, "chl" md). 
Râgıb el-İsfahâni cehlin üç değişik anla- 
mından söz ederek “nefsin bilgiden yok- 
sun olması” şeklindeki ilk anlamın keli- 
menin asıl mânası olduğunu ifade eder. 
Diğer iki anlamı ise “bir konuda doğru 
olanın tersine inanma” ve “bir konuda 
yapılması gerekenin tersini yapma”dır 
(el-Müfredât, "chl” md.). Câhiliye (câhiliy- 
ye) kelimesi şekil bakımından ism-i men- 
sub veya yapma (mec'ul) mastardır. İsm-i 
mensub olarak “cahile ait, cahile özgü, 
cahilce” gibi mânalara gelen câhili ve 
bunun müennesi olan câhiliyye, sıfat 
tamlamaları içinde kullanılır. Ancak İs- 
lâm'dan önceki dönemi ifade etmek üze- 
re Kur'an ve hadislerde, diğer İslâm li- 
teratüründe yaygın olarak kullanıldığı 
şekliyle câhiliyye, câhil kelimesine -iyyet 
ekinin ilâvesiyle elde edilen yapma bir 
masdardır. Bu durumda tek başına ve- 
ya isim tamlaması içinde kullanılabilir. 

İslâmi dönemde ortaya çıkmış bir te- 
rim olan câhiliye, gerek Kur'ân-ı Kerim'- 
de gerekse hadislerde Araplar'ın İslâm'- 


dan önceki inanç, tutum ve davranışla- 
rını İslâmi devirdekinden ayırt etmek 
için kullanılmıştır. Bu sebeple genellikle 
Araplar'ın İslâm'dan önceki dönemine 
“Câhiliye” veya “Câhiliye çağı” (asrü'l-câ- 
hiliyye), o dönemde yaşayan şairlere de 
“Câhiliye şairleri” (şuarâü'!-câhiliyye) de- 
nilir. 

Hz. Peygamber'in ashabı câhiliye keli- 
mesiyle İslâm öncesini, yani milâdi 610 
yılında vahyin inmeye başlamasından 
önce yaşadıkları devri kastediyorlardı. 
Onlar müslüman olduktan sonra bu de- 
virle ilgili hâtıralarını, inançlarını, tutum 
ve davranışlarını anlatırken veya Hz. Pey- 
gamber'e o dönemde yaptıkları işlerin 
İslâm'daki hükmünün ne olduğunu so- 
rarken çoğunlukla bu kelimeyi kullan- 
mışlardır. 

Kur'ân-ı Kerim'de, Mekke devrinde 
nâzil olan âyetlerde câhiliye kavramının 
kullanılmamış olmasına bakarak bu te- 
rimin o devirde henüz yerleşmemiş ol- 
duğu düşünülebilir. Buna karşılık Medi- 
ne döneminde inen dört âyette câhiliye 
kelimesi geçmektedir. Nüzül sırasına gö- 
re bu kelimenin ilk defa içinde geçtiği 
Âl-i İmrân süresinin 154. âyetinde, bazı 
münafıkların Allah hakkındaki yanlış dü- 
şüncelerinin “Câhiliye zannı"na benzedi- 
ği belirtilerek câhiliye kelimesi İslâm ön- 
cesini ifade eden bir kavram olarak kul- 
lanılmıştır. Nüzül sırasına göre câhiliye 
teriminin geçtiği ikinci âyette Hz. Pey- 
gamber'in hanımları, “İlk Câhiliye dev- 
rindeki kadınlar gibi açılıp saçılmayın” 
(el-Ahzâb 33/33) şeklinde ikaz edilirken 
yine İslâm öncesi döneme işaret edil- 
miştir (aş. bk). Üçüncü âyette “Câhiliye 
taassubu” (hamiyyetü”!-câhiliyye) üzerin- 
de durulmaktadır. Burada Hudeybiye 
Antlaşması sırasında (6/ 628) müşrikle- 
rin ve Hz. Peygamber'le müslümanların 
içinde bulundukları farklı ruh halleri tas- 
vir edilirken, “O zaman kâfirler kalpleri- 
ne taassubu, Câhiliye taassubunu yer- 
leştirmişlerdi; Allah da Resülü'ne ve mü- 
minlere sükünetini indirdi ve onları tak- 
vâ sözü (kelime-i şehâdet) üzerinde sabit 
kıldı” buyurulmuştur (el-Feth 48 / 26). Bu 
âyette Câhiliye çağının taassup ve bar- 
barlığına, müşrik toplumun hayatına hâ- 
kim olan şiddet, kin ve nefrete işaret 
edilmektedir. Câhiliye kelimesinin yer al- 
dığı dördüncü âyette ise, “Yoksa onlar 
Câhiliye idaresini mi arıyorlar? İyi anla- 
yan bir toplum için hükümranlığı Allah'- 
tan daha güzel kim vardır?” (el-Mâide 5/ 
50) şeklinde yine İslâm öncesi döneme, 
o dönemin insanlar arasında farklı uy- 
gulamalarda bulunan haksız ve zalim 


CÂHİLİYE 


idaresine dikkat çekilmektedir. Câhiliye 
kelimesi birçok hadiste de kullanılmış- 
tır (aş. bk.). 

Araplar'ın İslâm'dan önceki tarihleri- 
nin câhiliye kelimesiyle ifade edilmesi- 
nin sebepleri araştırılırken onların ha- 
yat tarzına bedeviliğin hâkim olması, çev- 
relerinde yaşayan insanlara göre mede- 
niyet bakımından geri kalmaları, bilgi- 
sizlik ve gaflet içerisinde göçebe ve yarı 
göçebe hayatı yaşayan kabile toplulukla- 
rından oluşan, kayda değer önemli bir 
tarihleri olmayan, puta tapan, kötülük 
yapmalarını önleyen bir dine, bir pey- 
gambere ve semavi bir kitaba sahip bu- 
lunmayan insanlar olmaları gibi husus- 
lar üzerinde durulmuştur. Eskiden beri 
kabul edilen bu anlayışa göre Câhiliye 
çağı “bilgisizlik çağı” demektir; İslâmi- 
yet ise aydınlanma ve bilgi devridir ve 
bu anlamda Câhiliye çağının karşıtıdır. 
Buna karşılık başta şarkiyatçı Goldziher 
olmak üzere modern araştırmacıların ço- 
ğu, eskiden beri kabul edilen “bilgisizlik 
çağı” şeklindeki bu anlayışa Câhiliye ça- 
ğı şiirlerinden, Kur'an ve hadis gibi ilk 
İslâmi kaynaklardan örnekler vererek 
yeni bir yorum getirmişlerdir. Onlara gö- 
re, eski Arap şiirinde “cehl” “ilm”in zid- 
dı olarak da kullanılmakla birlikte bu ke- 
limenin ikinci derecedeki anlamıdır. Câ- 
hiliye'yi “barbarlık dönemi” olarak anla- 
yıp tercüme eden Goldziher, Hz. Pey- 
gamber'in İslâm'ı barbarlığın karşıtı ola- 
rak açıklamış olduğunu hatırlatır ve bu 
anlamdaki câhiliyenin asıl karşıtının hi- 
lim (hilm) olduğunu belirtir. Hilim keli- 
mesi “metanet, güç, fiziki bütünlük ve 
sağlık, teenni, sükünet, bağışlama, yu- 
muşak huyluluk, ahlâk ve karakter sağ- 
lamlığı, fazla duygusal olmama, ihtiyat 
ve ılımlılık” gibi mânalara gelir. Buna gö- 
re halim, günümüzde “medeni insan” 
diye adlandırılan kişidir. Bunun zıddı 
olan cahil ise “azgın, arzularının esiri, 
hayvani içgüdülerini takip eden, vahşi, 
şiddet taraftarı ve aceleci bir karaktere 
sahip” yani “barbar kimse”dir. Bu anlam- 
daki Câhiliye, barbarlık ve vahşetin hü- 
küm sürdüğü dönemdir. Cahiliye devri 
Arapları Allah'ı hakkıyla bilmedikleri, O'na 
şeksiz ve şirksiz iman etmedikleri, ge- 
rek ferdi gerekse içtimai hayat itibariy- 
le bilgiden, nizamdan, sulh ve sükündan 
uzak oldukları, güçlü ve asil sayılanları 
daima haklı kabul ettikleri ve adaletten 
yoksun bir hayat yaşadıkları için bu dö- 
neme Câhiliye denilmiştir. Eski Arap şi- 
irinde cehlin “şiddet, saldırganlık ve bar- 
barlık” anlamında kullanıldığını, hatta 
yerine göre bunun bir fazilet sayıldığını 


Türkiye Diyanet Vakfı Islâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


17 


CÂHİLİYE 


gösteren pek çok örnek vardır. Meselâ 
meşhur Câhiliye şairi Amr b. Külsüm'un, 
“Hele biri kalkıp da bize karşı cahillik et- 
meyegörsün, o zaman biz cahillikte bü- 
tün cahillerden baskın çıkarız” anlamın- 
daki beyti (Zevzeni, s. 178) bu örneklerin 
en çarpıcı olanlarındandır. Öte yandan 
Câhiliye devrine ait birçok şiirde “cehi” 
ve “hilm” köklerinden türemiş kelime- 
ler aynı beyit içerisinde birbirine Zıt an- 
lamlı olarak kullanılmıştır. 


İslâm'dan önce ceh! insanın şahsi bir 
vasfı kabul ediliyor, zıddı olan hilm ise 
çoğunlukla ahmaklık ve budalalık sayı- 
lıyordu. Câhiliye devrinde fazilet kabul 
edilen birçok telakki ve gelenek Hz. Pey- 
gamber tarafından reddedilmiş ve ya- 
saklanmış, buna karşılık o devir Arap- 
lar'ınca benimsenmeyen birçok husus 
da fazilet statüsüne çıkarılmıştır ki hi- 
lim vasfı buna en iyi örnektir. İslâmi de- 
virde cehl kökünün “zorbalık” mânasın- 
da kullanılmasına ihtiyaç kalmadığı için 
bu kökten gelen kelimelerin yalnızca “bil- 
mezlik ve tanımazlık” anlamında kulla- 
nılageldiğine işaret eden Nafiz Danış- 
man, cehile fiilinin “zorbalaştı” mânası- 
nın âdeta unutulmuş olduğuna ve bu 
durumun günümüze kadar devam etti- 
ğine, bu tabirin yerine zulüm, fisk, gurur, 
ceberut, tuğyan ve fücur gibi kelimele- 
rin kullanıldığına dikkati çeker (AĞİFD, 
I-IV, 192-197). Ancak cehlin bu anlamının 
büsbütün unutulduğu da düşünülmeme- 
lidir. Fârâbi, el- Medinetü'!-fâzıla adlı 
kitabında ve siyaset felsefesinin yer al- 
dığı diğer eserlerinde zorbalığın hüküm- 
ran olduğu sitelere “zorba sitesi" mâna- 
sına el-medinetü'l- câhile adını vermiş- 
tir. Fârâbi'nin açıklamasına göre, “Bu si- 
tenin halkı arasındaki kavga ve geçim- 
sizliğin konusu selâmet, şeref, refah, lez- 
zet ve bunlara ulaştıran vasıtalardır”. 
Dolayısıyla her zümre başka zümreleri 
soyup elindeki bu tür imkânları gasbet- 
mek ister. Hangisi diğerini ezerse o ka- 
zançlı, bahtiyar ve imrenilecek biri sayı- 
lir. Cahil site mensuplarına göre tabiata 
uygun olan şeylerin hepsi adalete de uy- 
gundur; bu sebeple dövüşmek ve baş- 
kasını ezmek tabiat düzenine uygun ol- 
duğu için adaletin ta kendisidir (el-Me- 
dinetü'l-fâğıla, s. 157). Fârâbi gibi İbn Hib- 
bân da İslâmi dönemde ceh! ile hilmi bir- 
birine zıt iki mefhum olarak kabul etmiş 
ve bunları ahlâki sahada kullanmıştır. 


Cehi-hilm kelimelerinin semantik ya- 
pılarını inceleyen Japon araştırmacısı 
Izutsu, Câhiliye dönemi ve İslâm devrin- 
deki insanların birbirine zıt hallerini or- 


taya koyduktan sonra cehlin fiili teza- 
hürünün zulüm olduğunu, Câhiliye çağı 
insanlarının Hz. Peygamber ve ashabına 
karşı yaptıkları bütün zulüm ve işken- 
celerin arkasında da bu cehalet ruhunun 
bulunduğunu belirtir. 

Ashâb-ı kirâm İslâmiyet'in Câhiliye örf 
ve âdetlerini kaldırdığını söylerken Câ- 
hiliye kibir ve taassubunu, sürekli çekiş- 
melere ve savaşlara sebep olan kabile- 
cilik anlayışı ve kan davasını, affa yer 
vermeyen barbar âdetleri, vahşet man- 
talitesini ve putperestliğin bütün unsur- 
larını kastediyordu. Habeş muhacirleri 
adına Necöşi ile konuşan Ca'fer b. Ebü 
Tâlib'in şu sözleri, câhiliye kavramının 
daha o zamanlar kazanmış olduğu muh- 
tevayı ifade etmesi ve ayrıca bu kavra- 
mın hicretten önce bir terim olarak kul- 
lanılmaya başlandığını göstermesi bakı- 
mından dikkat çekicidir: “Ey hükümdar! 
Biz câhiliye zihniyetine sahip bir kavim- 
dik; putlara tapar, ölü hayvan eti yer, 
fuhuş yapardık; akrabalık bağlarına ria- 
yet etmez, komşularımıza kötülük eder- 
dik, güçlü olanlarımız zayıfları ezerdi” 
(İbn Hişâm, l, 335-336). 

Câhiliye kavramı esas itibariyle Arap- 
ların İslâm'dan önceki durumlarını ifa- 
de etmekle birlikte Hz. Peygamber Câ- 
hiliye'ye geçmişte kalan bir dönem ola- 
rak bakmamış, aksine bunun her firsat- 
ta tekrar ortaya çıkabileceğini düşünmüş 
ve bu yönde uyarılarda bulunmuştur. Re- 
sül-i Ekrem bu kaygısında haklı oldu- 
ğunu gösteren bazı olaylarla da karşı- 
laşmıştır. Nitekim İbn Hişâm'ın eserin- 
de yer alan İbn İshak'ın bir rivayetine 
göre, bir zamanlar düşman iki kabile 
iken Hz. Peygamber'in önderliğinde güç- 
lü sevgi bağlarıyla birbirine bağlanmış 
olan Evs ve Hazrec'den bazı kimseler 
dostane bir şekilde sohbet ettikleri sı- 
rada müslümanların birlik ve beraberli- 
ğini kıskanan bir yahudi, iki kabilenin 
eski rekabetlerini hatırlatan bazı şiirler- 
le onları tahrik etmişti. Tarafların silâ- 
ha sarılarak dövüşmek üzere harekete 
geçtiklerini öğrenen Hz. Peygamber ken- 
dilerine şöyle hitap etti: “Ey müslüman 
topluluk, Allah'tan korkun! Ben aranız- 
da bulunuyorken, Allah sizi İslâm'a ka- 
vuşturmuş, onunla müşerref kılmış, Câ- 
hiliye zihniyetinden kurtarmış, küfürden 
uzaklaştırmış ve sizi birbirinize dost kıl- 
mişken nasıl oluyor da yine Câhiliye da- 
vasıyla birbirinize düşebiliyorsunuz!” (İbn 
Hişâm, |, 555-556). 

“Câhiliye davası” Câhiliye çağrısı de- 
mektir ki bir kimsenin kabile mensup- 


larından yardım istemek için onlara, “Ey 
filân oğulları, yetişiniz!” diye bağırması- 
dır. Bu çığlığı işiten kabile halkı topla- 
narak çağrıyı yapan kimseye, haklı veya 
haksız, zalim veya mazlum olsun yardım 
ederdi. İslâmiyet kabile taassubuna da- 
yanan bu şekildeki yardımı ve kan da- 
vasını kaldırmış, ihtilâfları adalet ve hu- 
kuk kuralları çerçevesinde halletme yo- 
lunu tutmuş, suçun ferdiliği esasını ka- 
bul etmiş, bundan dolayı Câhiliye dava- 
sını sürdürmeyi ve bu şekildeki davete 
icabet etmeyi de büyük günah saymış- 
tır. Resülullah, “Câhiliye davasıyla hak 
iddia eden kimse bizden değildir” de- 
miştir (Buhâri, *Cenâ'iz", 39). Ensar ile 
muhacirler arasında meydana gelen ben- 
zer bir tartışma üzerine de Hz. Peygam- 
ber şöyle söylemiştir: “Şu Câhiliye çığlı- 
ğını bırakınız! O ne kötü şeydir!” (Buhâ- 
ri, “Menâkıb", 8). 

İslâmiyet tevhid inancını getirerek put- 
perestliğe karşı kesin tavır almış, bu ina- 
nışın eseri olan ve insan şerefine yakış- 
mayan bütün kötü âdetleri ortadan kal- 
dırmış, putlara tapmayı yasaklamıştır. 
Hukuki ve ahlâki cephesiyle de Câhiliye 
ruhu ile sonuna kadar mücadele etmiş, 
sefih, gayr-i ahlâki ve zalimane davra- 
nışlara son vermiş, Câhiliye zihniyetinin 
bütün tezahürlerini ortadan kaldırarak 
yerine hilimden kaynaklanan davranış- 
ların hâkim olduğu yeni bir hayat düze- 
ni kurmuştur. Vedâ haccındaki meşhur 
hutbesinde Hz. Peygamber Câhiliye dev- 
rinin ribâsını, kan davasını, hac hizmet- 
lerinden olan sikâye (su sağlama) ve sidâ- 
ne (Kâbe'nin bakımı) dışındaki dini gele- 
nek ve uygulamalarını yasaklamıştır. 


Bununla birlikte Hz. Peygamber'in Câ- 
hiliye devri Arapları'nın kültürel yapısı- 
nı, değerlerini, telakkilerini tamamıyla 
reddetmediği, İslâm'ın temel hükümle- 
rine aykırı olmayan bazı hususları kabul 
ettiği görülmektedir. Meselâ onun bir 
sahâbiye hitaben söylediği, “Ey Sâib! Câ- 
hiliye çağında yaptığın faziletli şeylere 
İslâm devrinde de devam et; misafiri 
ağırla; yetime ikram et ve komşuna iyi 
davran!” (Müsned, II, 425) meâlindeki 
sözleri buna bir örnektir. “İnsanların Cå- 
hiliye devrinde hayırlı olanları İslâm dev- 
rinde de hayırlıdır” (Buhâri, “Enbiyâ”, 8; 
*“Menâkıb”, 1) hadisi de aynı anlayışa işa- 
ret eder. 

Câhiliye dönemi Hz. Muhammed'in pey- 
gamber olması, yani vahyin nâzil olma- 
ya başlamasıyla sona ermiştir. Ancak 
bu dönemin, Câhiliye zihniyetinin mer- 
kezi haline gelen Mekke'nin fethiyle (8/ 
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630) son bulduğunu ileri sürenler de ol- 
muştur. Asıl ihtilâf ise Câhiliye çağının 
başlangıcını tayin hususunda ortaya çık- 
maktadır. Nitekim müfessirler, Ahzâb sü- 
resinin 33. âyetindeki “ilk câhiliye” (el- 
câhiliyyetül-ülâ) tabirinin delâleti ve bu- 
nunla hangi devrin murad edildiği hu- 
susunda farklı görüşler ileri sürmüşler, 
bazıları câhiliyeyi ilk (veya eski) ve ikinci 
(veya diğer) olmak üzere ikiye ayırmışlar- 
dır. İlk Câhiliye'nin hangi dönemleri içi- 
ne aldığı hususunda da farklı görüşler 
belirtilmiş; Âdem- Nüh, Âdem-İbrâhim, 
Nüh-İdris, Nüh-İbrâhim, Dâvüd-Süley- 
man veya Müsâ -İsâ arasında geçen de- 
virleri ihtiva ettiği şeklinde değişik za- 
man dilimleri ileri sürülmüştür. Câhiliye 
çağını ikiye ayıran bu anlayışı benimse- 
yenlere göre ikinci Câhiliye devri ise Hz. 
İsâ ile Hz. Muhammed arasında geçen 
dönem veya İslâmiyet'in zuhurundan az 
önceki, yani V. yüzyıldan Hz. Peygam- 
ber'in İslâm dinini tebliğe başlamasına 
kadar süren zaman dilimidir. Bu dönem- 
de yaşayan ve Hanifler diye anılan tev- 
hid ehline de bunları müşrik Câhiliye hal- 
kından ayırmak için “fetret ehli” denil- 
miştir. 

Bu taksimi benimsemeyen bazı âlim- 
ler ise ilk Câhiliye'nin ayrı bir devir ol- 
madığını, İslâm dininden önceki bütün 
devirleri içine aldığını ileri sürmüşlerdir. 
Bu arada ilk Câhiliye ile İslâm'dan önce- 
ki devirleri, ikinci veya diğer Câhiliye ile 
de İslâmi devirdeki Câhiliye tezahürleri- 
ni anlamak gerektiğini savunanlar da 
olmuştur. Bunlara göre mutlak Câhiliye, 
bi'set-i nebeviden hemen önceki Arap- 
lar'ın putperestlik dönemidir; bununla 
birlikte İslâmi dönemde de aynı zihni- 
yete sahip olanlara bu sıfat verilir. Nite- 
kim Hz. Peygamber, bir tartışma sırasın- 
da Bilâl-i Habeşi'ye “kara kadının oğlu” 
diye hakaret eden Ebü Zer el-Gıfâri'ye, 
“Onu annesinin renginden dolayı mı ayıp- 
lyorsun? Demek ki sen kendisinde hâlâ 
Câhiliye ahlâkı kalmış bir kimsesin” de- 
miştir (Buhâri, “İmân", 22). Buna göre Câ- 
hiliye, bir çağın adı olması yanında belli 
bir ahlâk ve zihniyet tarzının ifadesi olup 
her çağda varlığını hissettirebilir. Ori- 
Jinal mânada Câhiliye'nin “İslâm'dan ön- 
ceki dönem” diye tercüme edilemeyece- 
ğini, zira onun daha çok bugünü gös- 
terdiğini belirten Izutsu, bu terimin po- 
zitif olarak İslâmi olana aykırılık ifade 
ettiğini; Hz. Peygamber ve ashabının da 
Câhiliye'yi artık geçmişte kalan bir de- 
vir addetmediklerini; yeni İslâmi akım 
tarafından uzaklaştırılmış, ancak mümin- 
lerin kafalarında bile gizliden gizliye var- 


lığını sürdürebilen, hortlamaya hazır di- 
namik bir şey olarak anladıklarını; Hz. 
Peygamber'e göre de bu durumun yeni 
dine yönelik bir tehlike olduğunu belir- 
tir. Câhiliyenin müşrik Araplar'la birlik- 
te ortadan kalkmadığını gösteren ha- 
dislerin birinde Hz. Peygamber şöyle de- 
miştir: “Ümmetimin içinde Câhiliye dö- 
neminden kalma, tamamen terkedeme- 
yecekleri dört âdet vardır: Asâletleriyle 
övünmek, başkalarının soyuna dil uzat- 
mak, yıldızları vesile edinerek yağmur 
beklemek, ölünün arkasından yüksek 
sesle ağlamak” (Müslim, "Cenâiz", 29). 


Bazı ilim ve fikir adamları da Câhiliye 
devrini yalnızca Araplar'ın putperestliği- 
ne, kan davalarına ve diğer ahlâki bo- 
zukluklarına inhisar ettirmenin, Câhiliye 
tezahürlerini Câhiliye'nin kendisi diye 
kabul etmenin yanlış olduğunu belirt- 
mişlerdir. Buna göre insanların nefsâ- 
ni ve keyfi arzularına köle oldukları, ilâ- 
hi kitaba tâbi olmayı reddettikleri, zu- 
lüm, sömürü ve ırkçılık gibi yaygın kö- 
tülüklerle beslenip ayakta duran sistem 
ve rejimlerin hâkim olduğu her zaman 
ve mekânda câhiliye varlığını sürdür- 
mektedir. 
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ER (Fr), I, 393-394. PN M E 
USTAFA FAYDA 


CAHİM 
( el ) 


Genel olarak 
cehennemi veya onun azabı en şiddetli 
tabakalarından birini ifade eden 


terim. 
L a 


Sözlükte “şiddetle tutuşmuş alevli ateş, 
kat kat yanan ateş, çukurda yanan bü- 
yük ateş” veya “derin vadi” gibi anlam- 
lara gelir. Bazı şarkiyatçılar Kur'an'daki 
cahim kelimesinin, Eski Ahid ile (Tekvin, 
15/17) onun Ârâmice tefsirlerinde bu- 
lunan ve “saf ateş ocağı" mânasına ge- 
len İbrânice gehinnom kelimesinden gel- 
diğini ileri sürmüşlerdir (bk. Thomas, s. 
451). Arap dilcilerine göre ise cahim Arap- 
ça asıllı bir kelime olup İslâm öncesi Arap 
şiirinde de mevcuttur. Nitekim Tabert- 
nin naklettiği bir mısrada Câhiliye devri 
şairlerinden Ümeyye b. Ebü's-Salt'ın bu 
kelimeyi kullandığı görülmektedir (Tef 
sir, II, 562). 

Kur'ân-ı Kerim'de yirmi altı yerde ge- 
çen cahim, cehennem için kullanılan ye- 
di isim (cehennem, cahim, hâviye, sair, 
lezâ, sakar, hutame) içinde cehennemden 
sonra en çok tekrar edilenidir. Üç yerde 
belirsiz isim veya sıfat (cahim), diğer yer- 
lerde ise belirli isim olarak (el-cahim) ge- 
çer. Bunlardan, Hz. İbrâhim'in atıldığı 
ateşi ifade eden biri (es-Sâffât 37/97) 
dışındakiler “cehennem” veya “cehen- 
nemde bulunan şiddetli ateş” mânasını 
taşır. İlgili âyetlerde belirtildiğine göre 
cahimin dibinden, cehennemliklerin yi- 
yeceği olan ve şeytanların başlarına ben- 
zeyen zakkum ağacı çıkar (es-Sâffât 37 / 
64-66). Ölümden sonraki diriliş gerçek- 
leşince cahim tutuşturularak herkese 
apaçık bir şekilde gösterilecek (et-Tekâ- 
sür 102/6) ve zalimlerle yardımcıları ona 
doğru sevkedileceklerdir (es-Sâffât 37/ 
23). Yine bu âyetlerde kaydedildiğine gö- 
re Allah'ı tanımayanlar, peygamberlere 
verilen mücizeleri ve ilâhi kitapları ya- 
anlayanlar, kâfirler, zalimler, sapıklar, 
günahkârlar, yeniden dirilişi ve âhiret 
âlemini inkâr edenler, azgınlık yolunu 
tutup dünya hayatını tercih edenler, amel 
defterleri sol taraftan verilenler cahimin 
ortasına atılacak; buna karşılık mütta- 
kiler ve günahlarından tövbe edip ilâhi 
buyruklara uygun hareket edenler onun 
azabından korunacaklardır. 

Cahim hadislerde de cehennem kar- 
şılığında ve onun isimlerinden biri ola- 
rak kullanılmıştır. 

Bazı müfessirler, kelimenin sözlük an- 
lamına ve zayıf kabul editen bir kısım ri- 
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CAHİM 


vayetlere dayanarak cahimi cehennemin 
altıncı tabakası olarak yorumlamışlar 
ve buranın Arap müşriklerine has oldu- 
ğunu ileri sürmüşlerdir. Elmalılı ise ca- 
himin cehennemin en şiddetli tabakası 
olduğunu kaydeder (Hak Dini, VIIL, 5333). 
Bir kısım müfessirler de cehennem hak- 
kında kullanılan yedi isimden her biri- 
nin onun kapılarının adı olduğunu söy- 
lemişlerse de bu yorum isabetli görül- 
memiştir. Şii kaynaklarının bir kısmı (Mu- 
hammed er-Riyşehri, I, 186) cahimi ce- 
hennemin en üst ve azabi en hafif ta- 
bakası olarak gösterir (bk. CEHENNEM). 
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A. Saim KıLavuz 


CAHİT SITKI TARANCI E 
(bk. TARANCI, Cahit Sıtkı). 4 
CÂHİZ 
(esi ) 


Ebü Osmân Amr b. Bahr 
b. Mahbüb el-Câhiz el-Kinâni 
(6. 255/869) 


Arap edebiyatının 
en büyük nesir yazarlarından 
ve Mu'tezile kelâmcılarından biri. 


150-160 (767-777) yılları arasında Bas- 
ra'da doğduğu tahmin edilmektedir. İlk 
kaynaklara dayanarak biyografisini ya- 
zan Sendübi'ye göre dedesi Mahbüb de- 
ve çobanı bir zenci idi. Buna göre Câhiz 
bir Arap-zenci melezi olmalıdır. “Câhiz” 
lakabı kendisine patlak gözlü olmasın- 
dan dolayı verilmiştir. 


Küçük yaştan itibaren ilim öğrenme- 
ye karşı şiddetli bir arzusu olan Câhiz'in 
gençliğinde, en parlak devrini yaşayan 
Basra'da çok canlı bir ilim ve kültür ha- 
yatı vardı. Halil b. Ahmed, Sibeveyhi, Ah- 
feş, Ebü Ubeyde Ma'mer b. Müsennâ, 
Ebü Zeyd el-Ensâri, Asmal gibi birçok 


büyük âlim Basra'da bulunuyordu. Câ- 
hiz bu âlimlerin derslerine devam ede- 
rek gramer, şiir, tarih ve edebiyat öğ- 
rendi. Bir yandan da geçimini sağlamak 
için ticaretle uğraştı. Bu arada Basra Ca- 
mii'ndeki ilmi ve edebi meclislere, Bas- 
ra panayırının kurulduğu, çöl Arapları- 
nın geldiği, şairlerin ve hatiplerin şiirle- 
rini ve hutbelerini okudukları Mirbed'e 
(Yâküt, Mu “cemü’l-büldân, V, 97-99) de- 
vam etti. Fasih Arapça'yı onlardan öğ- 
rendi. Ayrıca kelâmcıların, çeşitli mez- 
hep mensuplarının, müslümanlarla di- 
ğer dinlere mensup olanların ve Şuûbiy- 
ye'nin aralarında tartıştıkları meseleleri 
dinledi. Âlimlerin ve ediplerin meclisle- 
rine katılmak için bazan Kûfe'ye ve Bağ- 
dat'a kadar gitti. 

Câhiz eserlerini 200 (815) yılından da- 
ha önce yazmaya başlamış olmalıdır. Zi- 
ra hilâfet ve diğer konularla ilgili eser- 
lerinin Halife Me'mün tarafından beğe- 
nilmesi ve kendisinin Bağdat'a çağrılma- 
sı 200 yılına rastlar. Câhiz bundan son- 
ra zaman zaman Bağdat ve Sâmerrâ'da 
halifenin ve devlet büyüklerinin muhi- 
tinde kalmış ve çeşitli eserler yazıp on- 
lara takdim ederek oldukça büyük bir 
yekün tutan câizeler almıştır. Bu durum, 
247 (861) yılında Halife Mütevekkil-Alel- 
lah ile Feth b. Hâkân el-Fârisi'nin Sâmer- 
râ yakınında öldürülmelerine kadar de- 
vam etmiştir. 


Câhiz Bağdat'ta bulunduğu sırada bil- 
hassa Aristo'dan yapılan tercümelerden 
faydalanmıştır. Vedia Tâhâ Necm bu ko- 
nuyu Menkülâtü'1-Câhiz “an Aristo fî 
Kitâbi'l-Hayevân adlı eserinde (Küveyt 
1985) ele almıştır. Edindiği bu kültür 
Nazzâm, Sümâme b. Eşres gibi Mu'tezi- 
le büyüklerinin tesiri altında teşekkül 
eden kelâma dair fikirlerinin olgunlaş- 
masına yardım etti. Me'mün devrinde bir 
ara Divânü'r-resâil başkanlığına getiril- 
diyse de birkaç gün sonra bu görevden 
istifa etti. Daha sonra bu makamda İb- 
râhim b. Abbas es-Süli'ye vekâlet ettiği 
bilinmektedir. Geçimini, eserlerini ithaf 
ettiği kimselerden aldığı câizelerle sağ- 
layan Câhiz'in Kitâbü7-Hayevân, Kitâ- 
bü'1-Beyân, Kitâbü'z-Zer' ve'n-nahl 
adlı eserlerinin her biri için 5000 dinar 
mükâfat aldığı rivayet edilir. 


Câhiz'in ası! parlak devri, 220-233 (835- 
847) yılları arasında vezirlik makamın- 
da bulunan İbnü'z-Zeyyât Muhammed 
b. Abdülmelik zamanına rastlar. Bu sı- 
rada kaleme aldığı birçok risâlesini İb- 
nü'z-Zeyyât'a ithaf etti. Onun bu devir- 
de yaşadığı müreffeh hayatı ve sahip ol- 


duğu itibarı Hatib el-Bağdâdi'nin nak- 
lettiği bir hadise göstermektedir (Târihu 
Bağdâd, XII, 219). Câhiz bu arada Şam. 
Humus ve Antakya'yı ziyaret etti. 233 
(847) yılında İbnü'z- Zeyyât öldürülünce 
kendisi de yakalanıp hapsedildi. Daha 
sonra Ahmed b. Ebü Duâd onu affetti. 
Bunun üzerine eserlerinin bir kısmını İbn 
Ebü Duâd ve oğlu Muhammed'e ithaf 
etti. Bir ara Halife Mütevekkil-Alellah Câ- 
hiz'i çocuklarına hoca tayin etmek iste- 
diyse de çirkin yüzlü olduğu için bun- 
dan vazgeçti. İbn Ebü Duâd ve oğlunun 
ölmesinden sonra ise Halife Mütevek- 
kil - Alellah ile Feth b. Hâkân'ın himaye- 
lerini gördü ve bazı eserlerini onlara it- 
haf etti. Bu sırada Feth ile birlikte Şam'a 
gitti. 

Hayatının sonuna doğru felç olan Câ- 
hiz, ayrıca damla hastalığından musta- 
rip ve çok yaşlanmış olarak Basra'ya çe- 
kildi. Bir ara Halife Mütevekkil- Alellah 
kendisini Sâmerrâ'ya davet ettiyse de 
bu davete icabet edemedi (Yâküt, Mu “ce- 
mü'l-üdebâ?, XVI, 113). 255 yılı Muhar- 
reminde (Ocak 869) doksan beş yaşla- 
rında iken Basra'da vefat etti. 


Patlak gözlü, ince boyunlu, kalın du- 
daklı, esmer tenli, kısa boylu olan Câhiz 
neşeli, şakacı, zeki, nüktedan, biraz cim- 
ri ve tartışmadan hoşlanan bir kimse idi. 
Çirkinliğine rağmen meziyetleriyle ken- 
disini sevdirmiş, en yüksek makamlar- 
da bulunan devlet adamları ile münase- 
bet kurabilmiştir. Kaynaklarda onun ev- 
lendiğine ve çocuk sahibi olduğuna dair 
bilgi yoktur. Meymün b. Hârün'un riva- 
yetine göre bir câriyesi, bir de hizmetçi- 
si vardı (İbnü'n-Nedim, s. 39). Diğer bir 
rivayete göre ise satın aldığı bir Türk câ- 
riyeden bir oğlu olmuştur (Ch. Pellat, Le 
Milieu basrien..., S. 242, not 2). 

Üslübu ve Şahsiyeti. Câhiz'in İslâm dü- 
şünce tarihinde önemli bir yeri bulun- 
makla beraber onun asıl şöhreti yazar- 
lığı ve edipliği dolayısıyladır. Halife Me'- 
mün ile Câhiz'den bahseden müellifler 
onun üslübunu takdir etmişlerdir. Her 
ne kadar daha önce İbnü'l- Mukaffa', Sehl 
b. Hârün gibi büyük nesir ustaları yetiş- 
mişse de Arap nesrine mükemmel şek- 
lini veren Câhiz olmuştur. Onun üslübun- 
da lüzumsuz seciler ve sunilik yoktur. Ge- 
niş eserlerinde konu dağınıklığına rast- 
lanmakla beraber risâlelerinde bu du- 
rum görülmez. Üslübundaki âhengi, se- 
ci yerine aynı fikri iki değişik şekilde ifa- 
de etmek suretiyle sağlamıştır. Böylece 
kendisinden önceki nesirciler gibi kısa 
ve özlü ifade yerine konuyu biraz daha 
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uzun bir tarzda ele almayı tercih etmiş- 
tir. 

Câhiz'e göre kitap, okuyan ve dinle- 
yenlerin kolayca anlayabilmeleri için açık 
bir ifade ile yazılmalı ve mânayı açıkla- 
yan gerekli ayrıntılardan mahrum olma- 
malıdır. Eğer müellif özlü anlatımı ter- 
cih ederse kendisini sadece yüksek kül- 
türlü kişiler anlayabilir. 


Arap ve İslâm kültürünün altın çağın- 
da yaşayan Câhiz bu kültürün en büyük 
temsilcilerinden biri olmuş, hem dini hem 
din dışı alanlarda eserler vermiştir. İs- 
lâm akılcılığının beşiği olan Basra'da doğ- 
ması ve elde ettiği diğer imkânlar onu 
büyük zekâlardan biri yapmıştır. Dini- 
siyasi sahadaki eserlerinde İslâm'ın ilk 
devirlerindeki meseleleri, din dışı eser- 
lerinde ise İslâm kültürünü ve hüma- 
nizmasını inceledi. Günümüze pek azı 
ulaşan eserlerinden çıkan sonuca göre 
Câhiz, imanın sınırlarını aşmadan tabii 
hadiseleri, eski tarihi, gerçek gibi nak- 
ledilmiş efsanevi rivayetleri büyük bir 
ustalıkla tenkit süzgecinden geçirir ve 
bunların akla uygun çözüm yollarını arar. 
Nakledilen hadiselerin kabul edilebilme- 
si için çok meşhur olmalarının ve sened- 
lere dayanmalarının yeterli olmadığını, 
bazan önemsiz ve yanlış olan bir şeyin 
büyük şöhret kazanabileceğini söyler. 
Câhiz çok kimse tarafından rivayet edi- 
len hususların muhteva bakımından psi- 
kolojik bir tenkide tâbi tutulması ge- 
rektiği kanaatindedir. Bu görüşünden ve 
şakacı tabiatından dolayı muhaddisler 
onu güvenilir bir kişi olarak kabul etme- 
mişlerdir. İbn Asâkir'in bir kaydına gö- 
re şifahi rivayete pek itimat etmezdi. 
Câhiz Arap mirasından, eski Yunan - Hint 
kültüründen faydalı gördüğü şeyleri din- 
daşlarına öğretmeye çalışmış, bununla 
beraber bazan Aristo gibi büyük otori- 
teleri tenkit etmekten de geri kalma- 
mıştır. 


Câhiz'in en çok dikkat çeken tarafla- 
rından biri de psikolojik tahlilleridir. Bu 
tahlillere bilhassa küçük risâlelerinde 
rastlanır. Tabii çevrenin insan ve hay- 
vanlara etkisi üzerinde ısrarla duran Câ- 
hiz, bu hususta sosyal çevrenin etkisin- 
den de önemle söz ederken Kitâbü'!-Be- 
yân'da şarkıcı bir câriyeyi örnek olarak 
ele alır, onun mesleği ve aldığı terbiye 
gereği dürüst bir hayat yaşamasının 
mümkün olmadığını söyler (H. el-Fâhüri, 
s. 68-69). Câhiz, birçok İslâm müellifinin 
aksine, edebi eserlerinde yaşadığı top- 
lumdan, toplum hayatından söz etmeyi 
ihmal etmez ve günlük hayatın birçok 


meselesini ele alır. Şu var ki o her şey- 
den önce Arap kültürünün ateşli bir sa- 
vunucusudur. Eserlerinde verdiği örnek 
insan tipleri hep Araplar'dan seçilmiş- 
tir. Câhiz aynı zamanda hilâfetin kuv- 
vetli bir müdafii olduğu için eserlerinde 
devletin gelişmesinde etkili olan unsur- 
ları darıltmamaya çalışmış, hatta fırsat 
düştükçe onları övmüştür. 


Eserleri. Câhiz Arap edebiyatında en 
çok eser veren müellifler arasında yer 
alır. Kitaplarının sayısı hakkında kesin 
bir şey söylemek mümkün değildir. Sıbt 
İbnü'!- Cevzi, onun 360 eseri olduğunu 
ve bunların çoğunu Bağdat'ta Ebü Ha- 
nife Türbesi Kütüphanesi'nde gördüğü- 
nü söyler (bk. Ayni, IX, vr. 724; Şeşen, ŞM, 
VI, 113), Câhiz'in, eserlerini genellikle be- 
lirli adlar altında zikretmeyip çeşitli yer- 
lerde farklı isimlerle kaydettiği veya on- 
ları yeniden telif ettiği, gençliğinde bazı 
eserlerini İbnü'l-Mukaffa' ve Halil b. Ah- 
med gibi âlimlerin adlarıyla yazdığı, bu 
arada başkalarının onun şöhretinden is- 
tifade için kendi kitaplarını Câhiz'e is- 
nat ettikleri de bilinmektedir. Pellat ta- 
rafından eserleri üzerinde yapılan son 
araştırmada 244 kitap adı tesbit edil- 
miştir (Arabica, XXXI/ 2, s. 117-164; Şe- 
şen, TED, l, 231-272). Eserlerinin yirmi 
beş kadarı günümüze tam, altmış beş 
kadarı da eksik olarak gelebilmiştir. Bir 
kısmı küçük risâleler halinde kaleme 
alınmış olan bu eserler, değişik araştır- 
macılar tarafından Mecmü'atü resâ'i- 
li'l- Câhiz (nşr. Sâsi, Kahire 1325 / 1907; 
P. Kraus — Tâhâ el-Hâciri, Kahire 1943) 
veya Resâ 'ilü'1-Câhiz (nşr. Sendübi, Ka- 
hire 1352/1933; Abdüsselâm Hârün, I-l, 
Kahire 1964-1965; II-IV, Kahire 1979) ad- 
larıyla bir araya getirilerek neşredilmiş- 
tir. Brockelmann onun eserlerinden tes- 


CÂHİZ 


Suppl, |, 239-247). Câhiz'in hemen hepsi 
ansiklopedik mahiyette olan eserlerini 
konularına göre kesin sınırlarla tasnif 
etmek güçse de bunların belli başlıları- 
nı aşağıdaki gruplar altında ele almak 
mümkündür (eserlerinin tamamı için bk. 
Pellat, Arabica, HI, 147-180; a.mlf., The Li- 
fe and Works of Jâhiz; Sezgin, Ni, 368- 
375 ; VII, 240-241; ayrıca bk. ciltlerin so- 
nundaki indeksler): 


A) Dil ve Edebiyat. 1. el- Beyân ve’t- teb- 
yin". Arap dilinin özellikleri üzerinde du- 
ran ve Araplar'ın şiir ve hitabetteki kabi- 
liyetlerini ortaya koyan Câhiz'in bu ko- 
nudaki en önemli eseridir. Tarihi ehem- 
miyeti olan çeşitli vesika ve kayıtları da 
ihtiva eden ve birçok defa basılan eserin 
en iyi neşri Abdüsselâm Hârün tarafın- 
dan dört cilt halinde yapılmıştır (Kahi- 
re 1378/1958). 2. Kitâbü Âyi'I-Kur'ân. 
Kur'ân-ı Kerim'in Arap gramerine uy- 
gunluğundan, belâgat ve i'câzından bah- 
seder (bk. Şeşen, TED, I, 240). 3. Risâle 
fi'I- belâğa ve'l-i“câz (bk. a.g.e., 1, 240). 

B) Kelâm ve Mezhepler Tarihi. 1. el- “Os- 
mâniyye”. Şiiler'in iddialarına karşı ilk 
üç halifeyi savunan bir eserdir (nşr. A. 
Hârün, Kahire 1955). Câhiz bu kitabında 
daha sonraki kelâmcıların aksine sosyo- 
psikolojik ve tarihi deliller kullanır. 2. Ki- 
tâb fi'1-“Abbâsiyye. Hilâfetin Hz. Ab- 
bas'ın soyundan gelenlerin hakkı oldu- 
ğunu iddia edenlerin görüşlerini konu 
edinir (nşr. Sendübi, Resâ*ilü'1-Câhiz için- 
de). 3. Tasvibü “Alİ fi tahkimi'l- hake- 
meyn. Hakem Vak'ası'nda Hâriciler'e kar- 
şı Hz. Ali'yi savunan eser, onun bu olay- 
da en uygun yolu takip ettiğini ispata 
çalışır. Eserde ayrıca her iki tarafa men- 
sup askerler psikolojik ve sosyolojik özel- 
likleri açısından tahlile tâbi tutulur (nşr. 
Ch. Pellat, el-Meşrik, LII (Beyrut 1958), s. 


bit edebildiklerini konularına göre tas- 417-491). 4. Faziletü'l- Mu'tezile (bk. 
nif etmeye çalışmıştır (GAL, |, 158-159; Oo Pellat, Arabica, lll, 168). 5. Kitâbü'r- Red 
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“alâ aşhâbi'l-ilhâm. İlhamı bilgi vasıta- 
larından biri olarak kabul edenleri red- 
detmek amacıyla yazılan eser (bk. age, 
HE 160), konunun işlenişi bakımından Câ- 
hiz'in orijinal teliflerinden biridir. 6. Ki- 
fâbü Halkı1-Kur'ân. Kur'ân-ı Kerim'in 
mahlük olduğu tezini müdafaa eder. 7. 
Hucecü'n -nübüvve*. Peygamberliğin ve 
mücizelerin lüzumuna dairdir (her iki 
eser için bk. Sendübi, Resâ'ilü'(-Câhiz). 
8. Tafğilü sınâ “ali'l- kelâm (bk. Şeşen, 
TED, |, 263, 265). 9. er-Red “ale'n-na- 
sârâ ve'l-yehüd. Câhiz bu reddiyesin- 
de, Kur'ân-ı Kerim'in yahudi ve hıristi- 
yanlara dair verdiği bilgilerin yanlışlığını 
iddia eden hıristiyanların yönelttikleri al- 
tı soruya cevap vermektedir. Eserin te- 
mel özelliği, bu soruları cevaplandırması 
dolayısıyla, İslâm'a dil uzatan hıristiyan- 
ların kendi dinlerinin savunulacak bir 
yanı olmadığını onlara göstermesidir. Bir 
diğer özelliği de İslâm'ın ortaya çıkışın- 
dan milâdi IX. yüzyıla kadar geçen dö- 
nemde gayri müslimlerin sosyal durum- 
ları hakkında bilgi vermesidir. Câhiz'in 
reddiyesinin asıl metni günümüze ulaş- 
mamıştır. Sadece Ubeydullah b. Hassân 
tarafından seçilmiş bazı kısımları mev- 
cuttur. Eser Ezher Kütüphanesi ile (nr. 
6836) Ahmed Teymur Paşa Kütüphane- 
si'nde (Edeb, nr. 19) bulunmaktadır. El- 
deki reddiyenin büyük bir kısmı, Müber- 
red'in el-Kâmil adlı eserinin kenarında 
(Kahire 1324), daha sonra da J. Finkel ta- 
rafından neşredilen Selâsü resâ'il (Ka- 
hire 1926) içinde yer almaktadır. Finkel 
bu reddiyeyi “A Risala of Al-Jâhiz” 
adıyla İngilizce'ye de çevirmiştir (JAOS, 
XLVII (1927), s. 311-334). J. Finkel'in neş- 
ri esas alınarak |. S. Allouche tarafından 
“Un traité de polémique Christiano - Mu- 
sulmane au IX* siècle” (Hespéris, XXVI 
(Paris 1939), s. 123-156) adıyla Fransızca'- 
ya tercüme edilen eserin tahkikli neşri 
Abdüsselâm Hârün ve Muhammed Ab- 


dullah eş-Şerkâvi tarafından yapılmış, 
bu neşirden Osman Cilacı tarafından Hı- 
ristiyanlığa Reddiye adıyla Türkçe'ye 
çevrilmiştir (Konya 1992). 10. Risâle ilâ 
Ahmed b. Ebi Du'âd fi Kitâbi'r-Red 
“ale'1-Müşebbihe. Câhiz'in, muhaddisle- 
rin ve Şia'nın teşbih”e dair fikirlerini red 
için kaleme almış olduğu eserini tanıt- 
mak ve onların Mu'tezile'ye karşı tehlike 
oluşturduklarını belirtmek üzere İbn Ebü 
Duâd'a hitaben yazdığı mektup tarzında 
bir eserdir (nşr. A. Hârün, Resâ'ilü'1-Câ- 
hiz içinde). 11. Risâle fi beyâni mezâ- 
hibi'ş- Şi'a (nşr. Sendübi, Resâ?ilü'1-Câ- 
hiz içinde). 

C) Tarih ve Siyaset. 1. Risâle fi Beni 
Ümeyye. 2. Kitâbü Cemhereti'l-mü- 
lük itrc. Pellat, Le livre de couronne sur 
les règles de conduite des rois, Paris 1954). 
3. Kitâbü'1-Mülük ve'l-ümemi's-sâlife 
ve'l-bâkıye (her üç eser için bk. Sendü- 
bi, Resâ'ilü1-Câhiz). 

D) Ahlâk. 1. et-Tâc fi ahlâki'l-mülük”. 
Halife Mütevekkil-Alellah'ın veziri Feth 
b. Hâkan'a ithaf edilen, siyasetnâme tü- 
rüne de giren bir eserdir (nşr. A. Zeki Pa- 
şa, İstanbul 1914; Fevzi Atavi, Beyrut 1970; 
eserin Câhiz'e nisbeti konusunda bk. A. 
Zeki Paşa'nın neşri, s. 23-65; Şeşen, TED, 
1, 238, 269). Eser bir girişle dört bölüm- 
den oluşur. Özellikle Emeviler ve Abbâ- 
siler'de eğlence ve müsiki ile ilgili âdet 
ve uygulamaların, folklorik bilgilerin yer 
aldığı üçüncü bölüm kültür tarihi bakı- 
mından büyük değer taşır. 2. Kitâbü 7- 
Mehâsin ve'l-azdâd. İnsanların iyi ve 
kötü davranışlarını psikolojik tahliller so- 
nucu tenkide tâbi tutan bir eserdir (bk. 
Pellat, Arabica, 111, 165). 3. Risâle fi'n-nüb! 
ve't-tenebbül ve zemmi'!-kibr (nşr. ve 
trc. Pellat, Arabica, XIV/3,s. 259-283; nâ- 
şir bunun Kitâbü'l-Kibr el-müstahsen ve'l- 
müstakbah ile aynı eser olduğu kanaatin- 
dedir; krş. Şeşen, TED, |, 254, 261). 4. Ri- 


sâle fi'l-fasl mâ beyne'l-'adâve ve'l- 
hased. Psikolojik davranışların tahlil edil- 
diği edebi bir eserdir (nşr. A. Hârün, Re- 
sâ'ilü'(-Câhiz içinde; krş. Şeşen, TED, |, 
246, 247). Câhiz bu konuda Risâle fî kit- 
müâni's-sır ve hıfzi'l-lisân, Risâle fi zem- 
mi ahlâki'l- kütlâb ve Kitâbü'!- Hicâb 
ve zemmüh adlı eserleri de kaleme al- 
mıştır. Muhammed Kürd Ali tarafından 
Câhiz'e nisbet edilerek neşredilen Kitâ- 
bü Tehzibil-ahlâk'ın (Dımaşk 1924) Yah- 
yâ b. Adi'ye ait olduğu sonraki araştır- 
malarla ortaya konmuştur. 


E) Sanat ve Ticaret. 1. Kitâbü't- Tebas- 
şur bi't-ticâre. Ziynet eşyası, mücevhe- 
rat ve rtriyat gibi değerli ticari malların 
yapımı, kaliteleri, alım ve satımı vb. ko- 
nuları işleyen bir eserdir (nşr. H. H. Ab- 
dülvehhâb, Beyrut 1966). 2. Risâle fi sınâ 
“ati'1- kuvvâd. Halife çocuklarına muh- 
telif ilim ve sanatların öğretilmesini tav- 
siye ettiği ve çeşitli mesleklerden on bir 
kişiye kendi mesleklerinin terim ve ifa- 
deleriyle bir savaş sahnesini hikâye et- 
tirdiği risâlesidir (nşr. A. Hârün, Kesâ?k 
lü'1Câhiz içinde). 3. Risâle fî medhi't- 
tüccâr ve zemmi “ameli's-sultân. Ser- 
best meslek sahiplerini öven, buna kar- 
şılık devlet işlerinde ve sultanın maiye- 
tinde çalışanları yeren bir risâledir. 4. Ki- 
tâbü'1-Mu'allimin. Çocuk terbiyesine 
dairdir. 5. Kitâbü Gışşi's-sınâ'âl. Çe- 
şitli mesleklerin hilelerini anlatır. 6. Ri- 
sâle fi tabakati'I-mugannin. Müsiki ala- 
nında şöhret bulmuş şarkıcıların isimle- 
rini ihtiva eden bir listedir (son dört eser 
için bk. Şeşen, TED, 1, 256, 259, 248, 268). 
7. Kitâbü'l-Kıyân. Eserde içkili şarkı- 
lı toplantı düzenleyenler eleştirilmekte- 
dir. Ancak câriyelerin erkekler arasın- 
da örtünmeye riayet etmeden şarkı söy- 
lemelerinin sakıncalı olmadığı belirtil- 
mekte ve İran kültüründe edeb*in, Grek 
kültüründe ise felsefenin bir bölümü sa- 
yılan müziğin meşruiyetiyle güzellik ve 
aşkla ilişkisi üzerinde durulmaktadır (Am- 
non Shiloah, s. 92). Eser Abdüsselâm Hâ- 
rün tarafından Resâ "ilü1- Câhiz içinde 
neşredilmiş (Kahire 1964) ayrıca A. F. L. 
Beeston tarafından The Episile on Sin- 
ging-girls adıyla İngilizce'ye çevrilerek 
Arapça metniyle birlikte yayımlanmıştır 
(Warminster 1980). 

F) Diğer Eserleri. 1. Kitâbü”l- Hayevân”. 
Câhiz'in en önemli eseri sayılır (I-VII, Ka- 
hire 1323-1325; nşr. A. Hârün, I-VI, Kahi- 
re 1939-1945) Zoolojinin çeşitli bölümle- 
rine, hayvan türlerinin evrimine, iklim ve 
muhitin tesirine dair müellifin geniş bil- 
gisi yanında tecrübeye de dayanan an- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


22 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


7 ZN DİMİ A 
| ohe aa NEIE AB yz 

RS eli ayi is Ağ ee 
pg ük ll a ela Nai 


Ffoi hr eroina z A 


e De AL 
3 > ÖN reyi naras 
SAEN SAZ Al YAZ Gİ Gi 
YEME İki My Si Era i 
E TRA 
— SULA Aris ül iğ 
á di wiee İK Yü le 
Maia EKLE a hS 
Ha E RAA Ma PA arel 
EM alin iA EMİ aşa AS. 


N emer en pi 
GEMS pa, KE l 
> EİN meali ta aha ON 


e e AA | m Enos iğ İNİ el 
MAM Byk y, Ürük A Paai Paor 

| is E E solji o MA ASA aspius 
! izi ZEZE poy eee eş e Se vaz i 


ME Üye Liaty 
Simi a 
Ex RA Lİ 
sela e e uasi ú; 

PEER eiue i o 


a Ey 


GA Bk 


gp ri i. Câhiz'in 
Feğâ'ilü'etrâk 
adlı eserinin 
ilk iki sayfası 


(Süleymaniye Ktp., 
Damad 

İbrâhim 

Paşa. nr. 949/1) 


siklopedik mahiyette bir eserdir. 2. Ki- 
tâbü'1-Buhalâ?. Cimriliği tahlil ederek 
toplumdaki çeşitli sınıftan cimrileri ve 
özellikle Araplar'dan başka milletleri hic- 
veder. Cemiyet hayatını inceleyen ve ede- 
biyat tarihi için de değerli bir kaynak 
olan eser ilk defa G. von Vloten tarafın- 
dan yayımlanmış (Leiden 1900), daha son- 
ra değişik kişilerce de neşirleri yapılmış- 
tır (Sâsi, Kahire 1323 / 1905; Ali el-Cârim — 
Ahmed el-Avâmiri, 1-11, Kahire 1357-1358 

1938-1939; Tâhâ el-Hâciri, Kahire 1948, 
1963; Fransızca trc. Pellat, Le livre des 
avares, Paris 1951). 3. Kitâbü't-Terbi" 
ve'i-tedvir. Felsefe, kozmoloji, astroloji, 
sihir ve müzik gibi konularda ilmi tar- 
tışmaya zemin teşkil edecek soruların 
yer aldığı, bilhassa eski Yunan ve İran 
müzisyenleriyle müsiki form ve aletle- 
rinden bahseden bir eserdir (nşr. Pellat, 
Dımaşk 1955; Fransızca trc. için bk. Mau- 
rice Adad, Arabica, XIV/3, s. 298-319, 
Amnon Shiloah, s. 95). 4. Fezâ ilü'İ-Et- 
râk”. İslâm âleminde Türkler'e dair yazı- 
lan en eski eserdir. A. Hârün tarafından 
Resâ ilü'!- Câhiz içinde neşredilen (Ka- 
hire 1964) kitabı Ramazan Şeşen Hilâfet 
Ordusunun Menkibeleri ve Türklerin 
Faziletleri adıyla Türkçe'ye çevirmiştir 
(Ankara 1967). 5. Fahrü's-südân “ale'l- 
bizân. Zencilerin beyazlara karşı üstün- 
lük iddialarını ele alır (nşr. A. Hârün, Re- 
sâ'ilü'l-Câhiz içinde). 6. Kitâbü'r- Recül 
ve'l-mer'e. Erkekle kadın arasındaki 
farklardan bahseder (bk. Şeşen, TED, |, 
261-262). 7. Müfâharetü'l-cevâri ve'l- 
gılmân (nşr. Pellat, Beyrut 1957; A. Hârün, 
Resâ'ilü'l.Câhiz içinde), 8. el-Bursân 
ve'l-'urcân vel“umyân ve'l-hülân. 
Sakat ve hastalıklı olan meşhur kişileri 
konu edinir (nşr. M. M. el-Hüli, Kahire 
1972), 9. Kitâbül-“Arab ve'l-mevdii. 
Müellif bu eserinde Araplar'ın üstünlü- 


ğünü ispata çalışır (bk. Şeşen, TED, |, 239). 
10. Kitâbü'l-Esmâ? ve'l-künâ ve'l-el- 
kab ve'i-enbâz (bk. Şeşen, TED, |, 239). 
11. Kitâbü'z-Zer' ve'n-nahl ve'z-zey- 
tün ve'l-a'nâb. Bitkilere dair önemli bir 
eser olup zamanımıza kadar gelmemiş- 
tir (bk. Şeşen, TED, |, 270-271). 12. Kitâ- 
bü'l-Kavl fi'l-biğal. Kitâbü'l-Haye- 
vân'a ek olarak yazılmış olup katırları 
konu edinir (nşr. Pellat, Kahire 1955; A. 
Hârün, Resâ'ilü'-Câhiz içinde). 13. Kitâ- 
bü'l-Büldân. Kitâbü'l-Emsâr ve acâ'i- 
bü'l-büldân adıyla da bilinen eser (Şe- 
şen, TED, l, 243) Mekke, Medine, Basra 
ve Küfe gibi şehirlerin ahalisinden ve on- 
ların meziyetinden bahseden bir coğraf- 
ya ve folklor kitabıdır (nşr. Sâlih Ali, Bağ- 
dad 1970). 

Şöhreti ve Tesiri. Çirkinliği yanında nük- 
teciliğiyle de Arap edebiyatında birçok 
fıkra ve hikâyeye konu olan Câhiz, daha 
hayatta iken şöhretin zirvesine ulaşmış 
nâdir şahsiyetlerden biridir. Çağdaşı Ebü 
Hiffân'a, “Câhiz seni perişan etti, onu ni- 
çin hicvetmiyorsun ?” denildiğinde, “Be- 
nim aklımdan zorum mu var! Vallahi, sa- 
bahleyin aleyhimde bir risâle yazsa ak- 
şam olmadan şöhreti Çin'e ulaşır” ceva- 
bını vermiştir. Câhiz bir beytinde, “Ben- 
den önce birçok kimse ileri mesafeler 
katettiyse de önemi yok, ben yavaş ya- 
vaş yürüyerek onların hepsini geçtim" 
der. Üç büyük şahsiyete sahip olduğu 
için Arap milletine gıpta ettiğini söyle- 
yen Sâbit b. Kurre, çeşitli üstünlüklerini 
anlattığı Hz. Ömer ile Hasan-ı Basri'den 
sonra üçüncü kişi olarak müslümanların 
hatibi, edibi ve kelâmcıların hocası say- 
dığı Câhiz'in adını zikreder (Yâküt, Mu ‘ce- 
mü'l-üdebâ”, XVI, 95-98). Daha sonraki 
nesiller içinde kendisini taklit eden el- 
Kâmil müellifi Müberred (ö. 285 / 898), 
coğrafyacı İbnü'l- Fakih (6. 289/ 902'den 
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sonra), İbrâhim b. Muhammed el-Bey- 
naki (6. 320/932), meşhur edip Ebü Man- 
sür es-Seâlibi (6. 429“ 1038), eserlerin- 
den iktibaslarda bulunan, başta Ali b. 
Hüseyin el-Mes'üdi (6. 345 ; 956) olmak 
üzere Kazvini (6. 682 / 1283) ve Demiri 
(6. 808/ 1405) gibi birçok takipçisi olan 
Câhiz, İslâm kültürünün zayıfladığı çağ- 
larda ihmal edilmişse de XIX. yüzyılda 
Avrupa'da başlayan şarkiyat inceleme- 
leri ve İslâm dünyasındaki uyanış ile 
eserleri araştırılarak birçoğu yayımlan- 
mış, bir kısmı da Batı dillerine ve Türk- 
çe'ye tercüme edilmiştir. Ch. Pellat, Câ- 
hiz ve eserleri konusunda önemli çalış- 
malar yapmış ve bunların bir kısmını 
Batı kültürüne kazandırmıştır. Bunun 
dışında Câhiz'in hayatını, eserlerini ve 
ilmi şahsiyetini inceleyen çeşitli araştır- 
malar mevcuttur. Muhammed Abdül- 
mün'im Hafâci'nin Ebü “Osmân el-Cd- 
hiz (Beyrut 1982), Cemil Cebr'in el- Cå- 
hiz fi hayâtih ve edebih ve fikrih |(Bey- 
rut 1974), Ahmed et-Tavili'nin Ebü *Os- 
mån el-Câhiz (Tunus 1983), Sellüm Dâ- 
vüd'un en-Nakdü'!-menheci “inde'1- 
Câhiz (Beyrut 1986), Fevzi Halil Atavi'nin 
el-Câhiz dâ'iretü ma'dârifi “asrih Bey- 
rut 1971), Muhammed es-Sagir Benâ- 
nin'in en-Nazariyyâtü'1-lisâniyye ve'l- 
belâğıyye ve'l-edebiyye “inde'I- Cå- 
hiz (Beyrut 1986) adlı eserleri bunlardan 
bazılarıdır. 
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Wl RAMAZAN ŞEŞEN 


Kelâmi Görüşleri. Nazzâm ekolünde ye- 
tişen ünlü Mu'tezile âlimlerinden biri olan 
ve hocasından sonra Basra Mu'tezilesi'- 
nin reisi kabul edilen Câhiz bilgi proble- 
mi, tabiat felsefesi, ilâhi sıfatlar, kulla- 
rın fiilleri, nübüvvet ve imâmet başta ol- 
mak üzere kelâm ilminin konusuna gi- 
ren önemli problemlerle ilgilenmiş, ay- 
rıca Zeydiyye, Râfiza, İbâzıyye, Sufriyye, 
Cebriyye, Cehmiyye gibi itikadi mezhep- 
lerin görüşlerini nakledip tenkide tâbi 
tutmuş büyük bir kelâm âlimidir. Ke- 
lâma ve mezheplere dair yazdığı yirmiyi 
aşkın eserin pek azı günümüze kadar 
ulaşabilmiştir. Her ne kadar Ebü'l- Hü- 
seyin el-Malati gibi bazı müellifler Câ- 
hiz'in bir kelâm âlimi olmadığını ileri sür- 
müşlerse de Mu'tezile ve Ehl-i sünnet 
âlimleri onu ekol kurmuş bir kelâmcı ola- 
rak kabul etmişlerdir. Câhiziyye adı ve- 
rilen bir grubun ona ait görüşleri benim- 
sediğinin nakledilmesi de bu kanaati 
desteklemektedir. Çağdaşlarından İbn 
Kuteybe Câhiz'i döneminin son kelâmcı- 
sı olarak gösterir ve onun, muarızlarına 
ait açıkları yakalayıp gösterdiğini, delil- 
leri en güzel şekilde kullandığını, birbi- 
rine zıt görüşleri bile başarıyla savuna- 
bilecek kadar usta bir tartışmacı oldu- 
ğunu, nitekim ilme, mantığa ve tarihi 
gerçeklere ters düşen bazı Şii görüşler 
karşısında Ehl-i sünnet'i savunduğunu, 
bazan da bunun aksini yaptığını belirtir 
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(Te”vilü muhtelifi'-hadis, s. 59). Yaşadı- 
ğı dönemde zındıklar, Mecüsiler ve Ma- 
niheistler'le münazaralar yaparak İslâm 
dinini dirayetle savunan Câhiz, diğer 
dinler ve felsefi görüşler karşısında müs- 
lümanların inançlarını yok olmaktan kur- 
taranların kelâm âlimleri olduğunu, bu 
sebeple kelâm ilmiyle meşgul olacak 
kimselerin felsefe ve tabiat ilimlerini de 
öğrenmeleri ve bunların verileriyle iti- 
kadi esasları desteklemeleri gerektiğini 
belirtir. Ayrıca ona göre kelâm âlimleri 
nasları, özellikle hadisleri objektif bilgi 
vasıtalarının ışığı altında incelemeli, bu 
ölçülere uymayan haberleri reddetmeli- 
dirler (Kitâbü'-Hayevân, |, 11; H, 134; VI, 
206). Câhiz'in bazı kelâmi görüşleri şöy- 
lece özetlenebilir: 

1. Bilgi Problemi. Bilgi kaynakları du- 
yular, akil ve haberden ibarettir. Duyu- 
lar vasıtasıyla idraki gerçekleştiren ne- 
fis olduğuna göre bütün duyumlar tek 
cinse irca edilmelidir. Bununla birlikte 
algılanacak hususlar farklı olduğundan 
farklı idrakler meydana gelmektedir. 
Üzerinde ittifak edilmeyen haberler gü- 
venilir bilgi kaynağı sayılamaz. Aynı ko- 
nudaki farklı rivayetlerin doğru olanını 
belirleyebilmek için onları tarihi olaylar- 
la karşılaştırmak ve akli tenkitten ge- 
çirmek lâzımdır. Buna göre birbiriyle çe- 
lişen veya aklın gerçekleşmesini imkân- 
sız gördüğü haberlerin sahih sayılan öl- 
çüler içinde rivayet edilmiş olması onla- 
rı kabul etmeyi gerektirmez. Akıl her ne 
kadar duyu ve haber desteğinden yok- 
sun olduğu takdirde bazan gerçeği kav- 
ramakta yetersiz kalabilirse de duyula- 
rın yanılması ve haberin sahih olmama- 
sı muhtemel bulunduğundan bilgi kay- 
naklarının en güvenilir olanı yine de akıl- 
dır. Bu sebeple gözün gösterdiğine de- 
ğil aklın hükmettiğine itibar etmek da- 
ha doğrudur (el-“Osmâniyye, s. 6, 31, 42, 
50, 116; Kitâbü'rHayevân, |, 207; I], 238; 
Eş'ari, s. 340, 341). Sözü edilen bilgi va- 
sıtalarıyla kazanılan bilgilerin zihinde te- 
şekkülü yaratılışın bir gereği olarak tabii 
ve zaruridir. Gözünü açan insanın karşı- 
sındaki objeyi görmesi zorunlu olduğu 
gibi akletme gücünü nazari konulara yö- 
neltip düşünenlerin belli sonuçlara ulaş- 
ması da zorunludur. Bilginin oluşumun- 
da insanın etkisi, duyularını ve akletme 
gücünü kullanma iradesiyle sınırlıdır. An- 
cak insanların yaratılışları ve dolayısıyla 
istidatları farklı olduğundan farklı dü- 
zeyde veya keyfiyette bilgilere ulaşma- 
ları tabiidir. 


2. Ulühiyet. Âlemin aslı Allah tarafın- 
dan yaratılmış olup bütün varlıklar çe- 
şitli birleşimler sonucu meydana gelmiş 
ve her varlık, cevherinde bulunan hâkim 
özelliğe göre oluşmuştur. Madde hiçbir 
zaman yok olmaz, sadece arazları de- 
ğişir ve bozulur (İbnü'i-Arabi, s. 111; Ah- 
med Emin, II, 135). 


Her insan Allah'ın varlığına iman et- 
mesini sağlayacak zaruri bilgiye doğuş- 
tan sahiptir. Allah'ın varlığını benimse- 
meyenler ya gerçek karşısında direnen 
inatçı kimselerdir veya gerçeği bilmekle 
beraber kendi kanaatlerine aşırı bağlı- 
lıktan doğan bunalımın bir sonucu ola- 
rak gerçeği bildiklerinin farkına vara- 
mayanlardır. Maddenin cevheri ve nite- 
likleri üzerinde akıl yürüterek âlemin en- 
gin bilgiye ve eşsiz güce sahip bir yara- 
tıcısı bulunduğu sonucuna ulaşmak in- 
san için mümkün olmakla birlikte bu her- 
kesin altından kalkamayacağı kadar zor 
bir yükümlülüktür. Bundan dolayı Allah'ın 
varlığına inanmak için gereken bilgi her 
insana doğuştan verilmiştir; yani insan- 
ların Allah hakkındaki ilk bilgileri tecrü- 
bi değil “apriorik” bilgidir (e/-“Osmâniy- 
ye, s. 255; Ebü'l-Kâsım el-Belhi, s. 73). 

“Allah'ın ilmi ve iradesi vardır” demek- 
le O'nun âlim ve mürid olduğunu söyle- 
mek benzer hükümlerdir. İkisi de hiçbir 
şeyin Allah'a gizli kalmadığı, unutma, 
yanılma, bilgisizlik, mecburiyet ve mağ- 
lübiyetin Allah hakkında düşünüleme- 
yeceği anlamına gelir. Allah kulları için 
aslah” olan fiilleri terketmeye, yalan ko- 
nuşmaya, zulmetmeye, müminlere ve ço- 
cuklara azap etmeye gücü yetmekle ni- 
telendirilemez; zira bütün bunlar O'nun 
hakkında düşünülmesi imkânsız olan 
eksiklik ve ihtiyaç emareleridir. 


Kulların fiilleri tabii yolla (bir nevi tev- 
lid*) meydana gelir, bu hususta fiili yap- 
mayı istemek dışında kulun bir fonksi- 
yonu yoktur. Fiilin meydana gelmesinde 
etkili olan güç (istitâat) fiilden önce mev- 
cuttur. Nitekim Hz. Süleyman'ın isteği 
üzerine bir cinninin (ifrit) Belkıs'a ait tah- 
tı kısa sürede getirme gücüne sahip ol- 
duğunu söylemesi (en-Nemi 27/39), bu 
hususun önemli delillerinden biridir (Ki- 
tâbü'l-Hayevân, Il, 192; Eş'ari, s. 407). 

3. Nübüvvet. Akıl bilgi kaynaklarının 
en mükemmeli olmakla birlikte tek ba- 
şına yeterli değildir. Bundan dolayı in- 
sanlar dini ve dünyevi konularda gerek- 
li bilgileri kendilerine sağlayacak başka 
bir kaynağa muhtaçtır ki bu peygam- 
berler vasıtasıyla gelen vahiydir. Ne var 
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ki bütün insanlar peygamberleri ve mü- 
cizelerini müşahede edememekte, sa- 
dece onları müşahede edenlerin verdik- 
leri haberleri incelemek suretiyle bilgi 
sahibi olabilmektedirler. Şu halde haber 
nübüvvetin ispat edilmesinde ilk mer- 
haleyi teşkil etmektedir. İkinci merhale 
ise peygamberin, nübüvvetini ispat et- 
mek için sunduğu delilin iddiasını doğ- 
rulayıp doğrulamadığının tesbitidir ki bu 
da ancak akıl yürütme ile mümkündür. 
Son peygamber Hz. Muhammed'in nü- 
büvvetine dair en önemli delil Kur'ân-ı 
Kerim olduğuna göre bu konuda şöyle 
bir istidlâl yolu takip edilebilir: Hz. Mu- 
hammed, içlerinde seçkin şairler ve edip- 
lerin yaşadığı Araplar'ın hepsine Kur'an'a 
bir nazire yapmalarını ısrarla teklif etti- 
ği halde onlar başka türlü mücadele 
şekillerine başvurarak Kur'an'a karşı di- 
renmeye devam etmişlerdir. Bu husus, 
hem Arap kavmi için hem de Arap ede- 
biyatını bilmeyen yabancı milletler için 
kuwvetli bir delil teşkil eder. Ayrıca HZ. 
Peygamber'in gayba dair verdiği haber- 
lerin gerçekleşmesi ve hiçbir insanda gö- 
rülemeyecek derecede üstün bir ahlâka 
sahip olması da nübüvvetini kanıtlayan 
delillerdendir. Peygamberler beşer olma- 
nın tabii bir sonucu olarak bazı hatalar 
da işlemişlerdir. Ancak bu hatalar onla- 
rın peygamberlikle görevlendirilmelerini 
zedeleyecek nitelikte olmamıştır (el-*Os- 
mâniyye, s. 89-92). 

4. Âhiret Halleri. Günahkârlarla kâfir- 
ler cehenneme, müminler cennete gire- 
ceklerdir. Müminlerin tabiatı cennetle, 
kâfirlerin tabiatı da cehennemle uyum 
sağlayacağı için bunlar cennetle cehen- 
nem tarafından âdeta cezbedilecekler- 
dir. Cehenneme girenlerin bünyesi bir 
müddet sonra ateş tabiatına dönüşe- 
cek ve artık cehennem onlar için azap 
yeri olmaktan çıkacaktır (Hannâ el-Fâhü- 
ri, s. 23). Anne ve babası müşrik veya kå- 
fir de olsa hiçbir çocuk ilâhi gazabı cel- 
betmez; dolayısıyla mükellef olmadan 
ölen çocuklar azap görmeyeceklerdir. 


5. İman- Küfür. Allah'a ve son peygam- 
ber Hz. Muhammed'e ayrıntılara girme- 
den icmâlen inanan herkes gerçek mü- 
mindir. Zira tafsili iman zaruri değildir. 
Ancak iman konularının ayrıntılarına gi- 
ren kimse Allah'ın cisim olmadığına, göz- 
le görülemeyeceğine, kullarına zulmet- 
meyeceğine inanıp teşbih ve cebir gö- 
rüşlerini reddetmelidir. Aksi takdirde 
müşrik veya kâfir statüsüne girer (Şeh- 
ristâni, I, 75-76). Büyük günah işleyenle- 
rin cehennemde kâfirlerle beraber bu- 


lunacağını söylemek, cennette müminler- 
le birlikte olacaklarını kabul etmekten 
daha doğrudur. İslâm davetiyle karşılaş- 
mayan, yani fetret" döneminde yaşayan 
insanlar bâtıl inançlarından dolayı hesa- 
ba çekilmeyeceklerdir. Fakat İslâm da- 
vetiyle karşılaştıkları halde bu hususta 
akit istidlâllerde bulunmayanlarla eski 
dinlerinde ısrar eden inatçıların sorumlu 
olacaklarında şüphe yoktur. İslâm dinini 
iyi niyetle inceleyip de inanmayı müm- 
kün kılacak tatmin edici delillere ulaşa- 
madıkları için müslüman olmayanlar da 
mâzur sayılır. Zira Allah hiç kimseyi gü- 
cünün yetmeyeceği şeyle mükellef tut- 
maz. 


6. İmâmet. Hz. Peygamber ashaptan 
hiçbirini halife olarak belirlememiştir. 
Hulefâ-yi Râşidin'in hepsi meşrü hali- 
felerdir. Hiçbir halife mâsum değildir. 
Cemel ve Sıffin'de Hz. Ali haklı, muha- 
lifleri haksızdır. 


Görüşlerinde akılcılığın ağır bastığı Câ- 
hiz, kelâm sisteminde Nazzâm'dan ol- 
dukça etkilenmesine rağmen hocasına 
ve bağlı bulunduğu mezhebe muhalefet 
edip kendine has fikirler üreten bir ke- 
lâmcı olarak görünmektedir. Ebü Ali el- 
Cübbâli, Câhiz'in sadece bilginin insanda 
doğuştan mevcudiyeti ve zaruri oluşu 
ile Şia'yı tenkit noktasında temayüz et- 
tiğini söylüyor, Abdüllatif Hamza da onun 
Mu'tezile'ye hiçbir katkıda bulunmadı- 
ğını iddia ediyorsa da bu görüşlere ka- 
tılmak oldukça zordur. Zira Câhiz mad- 
denin yok olmayıp sadece şekil değiştir- 
diğini, Allah'ın varlığına ilişkin bilginin 
(O'na inanma duygusunun) insanlarda do- 
ğuştan bulunduğunu, erişilmez nazım 
güzelliği taşıyan Kur'an'ın Hz. Peygam- 
ber'in nübüwvetine dair akli bir delil teş- 
kil ettiğini, dini sorumluluğun bilgiyle 
yakından ilgili olduğunu ve gerçek kar- 
şısında direnen inatçılar hariç İslâm di- 
ni hakkında bilgisi bulunmayanların âhi- 
rette sorumlu tutulmayacağını, nihayet 
kâfirlerin ve müminlerin tabiatları ile 
cennet ve cehennem arasında bir alâka- 
nın mevcut olduğunu savunarak çoğu 
kendine has olan fikirleri benimsemiş- 
tir. Kelâm sisteminde genel çerçeve iti- 
bariyle Mu'tezile'ye bağlı kalmakla bir- 
likte i'câz konusunda Nazzâm'ın sarfe* 
teorisini tenkit etmiş, ancak Dehriyye'- 
nin tenkitlerine cevap verirken Kur'an'ın 
erişilmezliğine zarar getirmeyen bir yak- 
laşımla bu teoriden faydalanmıştır. Câ- 
hiz'in Ebü'l-Hüzeyl el-Allâf, Nazzâm ve 
Sehi b. Hârün dışında Yunan felsefesine 
bağlı tabiatçı filozoflardan, ayrıca Aris- 
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to'dan etkilendiği kabul edilir. Sokrat'ın 
bilgi teorisiyle onun bilgi problemine yak- 
laşımı arasında ilgi kuranlar da vardır. 
Kendisinden sonra Câhiziyye adı verilen 
bir fırka tarafından görüşlerinin benim- 
sendiği nakledilirse de bu fırkaya kim- 
lerin dahil olduğu bilinmemektedir. 


Bilgi teorisinde Fahreddin er-Râzi Câ- 
hiz'le aynı görüşü paylaşmış, gayri müs- 
limlerin dini sorumluluğu meselesinde 
Gazzâli Faysalü't-tefrika adlı eserinde 
(s. 105-106) onun görüşüne meyletmiş, 
ancak son kitaplarından biri olan el- 
Müstasfâ'da bu fikri tenkit etmiş (I, 
359), nübüvwvetin ispat edilmesiyle ilgili 
metotta ise kısmen tesirinde kalmıştır. 
İbnü'r-Râvendi Câhiz'in Hz. Peygamber'e 
düşmanlık beslediğini (Hayyât, s. 111), 
Ebü Bekir İbnü'l-Arabi, onun bütün be- 
şeri problemlerin akıl vasıtasıyla çözüle- 
bileceği gerekçesiyle peygamberlere ih- 
tiyaç bulunmadığına inandığını ve pey- 
gamberlerin mâsum olmadıklarını söy- 
lediğini, çağdaş yazarlardan Hannâ el- 
Fâhüri de âlemin ezeli olduğu görüşünü 
savunduğunu ileri sürerler. Ancak bu 
görüşlerin Câhiz'e nisbet edilmesi doğ- 
ru değildir. Zira o âlemin yaratılmış ol- 
duğu tezini konu edinen Uhdüsetü'!- 
“âlem, peygamberlik müessesesini ve 
özellikle Hz. Peygamber'in nübüwetini 
ispat etmek maksadıyla Kitâbü '1-Hüc- 
ce fî tesbiti'n-nübüvve (Hucecü'n-nü- 
büvve) adlı eserleri yazmış (İbnü'n-Ne- 
dim, s. 211), peygamberlerin değil imam- 
ların mâsum olamayacaklarını açıkça be- 
lirtmiştir (e/-“Osmâniyye, s. 91-92). 

Câhiz'in büyük çapta tabiatçı felsefe- 
ye dayanan bilgi teorisini ve kendine has 
diğer kelâmi görüşlerini tenkit edenle- 
rin başında Ebü Ali el-Cübbâi ile oğlu 
Ebü Hâşim gelir. Ebü Ali Nakżu Kitâ- 
bi'1- Ma ‘rife, Ebü Hâşim de Kitdbü'f- 
Tabâ?i" ve'n-nak3 “ale1-kâ'iline bi- 
hâ adlı eserleri ona reddiye olarak yaz- 
mışlardır. Daha sonra Kâdi Abdülcebbâr 
çeşitli eserlerinde özellikle bilginin za- 
ruri oluşu meselesinde onu tenkit etmiş- 
tir (el-Mugni, XII, 140-141, 235, 306). Bun- 
ların dışında Ca'fer b. Mübeşşir el-Ma'â- 
rif “ale'1-Câhiz, Ebü Bekir Muhammed 
b. Zekeriyyâ er-Râzi er- Red “ale1-Câ- 
hiz fi Nakzi't-tıb ve Münâkazatü'l-Câ- 
hiz fi kitâbihi fi Fezâ'ili'1- kelâm adlı 
eserleriyle Câhiz'e reddiye yazanlar ara- 
sında yer almışlardır (İbnü'n-Nedim, s. 
208, 222, 358). Câhiz'in Şia'ya yönelttiği 
eleştirileri Ebü Ca'fer el-İskâfi Münâ- 
kazât'ta, Cemâleddin Tâvüs da Binâ’ ül- 
makületi'l-“Aleviyye fi nakzi'r- Risâ- 
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leti'I-"“Osmâniyye'de cevaplandırmış- 
lardır (İZâhu'i-meknün, 1, 197). Abdülkâ- 
hir el-Bağdâdi ise çeşitli görüşlerinden 
dolayı Câhiz'i tekfir etmiştir (e/-Fark, s. 
105, 106, 197). 
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CÂHİZİYYE 
(âli) 
Mutezile kelâmcılarından 
Amr b. Bahr el-Câhiz'in 
(6. 255/869) 
görüşlerini benimseyenlere verilen ad 


(bk. CÂHİZ). 


CÂİFE 
(bk. CİRÂH). 


CÂİHA 
(li) 
Meyve ve sebzelere zarar veren 


tabii âfet anlamında 


bir fıkıh terimi. 
iz ij 


Sözlükte “âfet ve musibet” mânasına 
gelen câiha, İslâm hukukunda meyve ve 
sebzelere kısmen veya tamamen zarar 
veren, önceden beklenmeyen ve önlene- 
meyen âfet demektir. Kelime hadis me- 
tinlerinde hem sözlük (meselâ bk. Ebü 
Dâvüd, “Zekât", 26), hem terim (meselâ 
bk. Müslim, “Müsâkâat”, 14) anlamlarında 
kullanılmıştır. 


Dalında veya tarlada iken satılan, fa- 
kat müşteri tarafından henüz kaldırıl- 
mayan meyve ve sebzelerin âfete mâruz 
kalması halinde zararın kime ait olaca- 
ğı, başka bir ifade ile müşterinin öde- 
yeceği bedelin (semen) zarar oranınca in- 
dirilip indirilmeyeceği hususu (vad'u'|- 
câiha) İslâm hukukçuları arasında tartı- 
şılmıştır. Hz. Peygamber'den nakledilen, 
satılan bir meyveye âfet isabet ettiği tak- 
dirde müşteriden herhangi bir bedelin 
alınmasının helâl olmadığını belirten ha- 
disin (Müslim, “Müsâkâat”", 14-17; Ebü Dâ- 
vüd, “Büyü”, 58; Nesâi, “Büyü”, 29) sü- 
bütu, rivayet farklılıkları ve değişik yo- 
rumlara tâbi tutulması, ayrıca dalda ve- 
ya tarladaki meyve ve sebzelerin satışın- 
da kabzın ne zaman tamam olmuş Sa- 
yılacağı meselesi, hukukçular tarafından 
bu konuda farklı sonuçların çıkarılması- 
na zemin hazırlamıştır. Satılan mala gele- 
cek zararın kabz öncesi satıcı, kabz son- 
rası ise alıcı tarafından üstlenileceği nok- 
tasında genelde ittifak bulunduğu hal- 
de, burada kabzın ne zaman gerçekleş- 
tiği hususu tartışmalı olduğundan fark- 
lı görüşler ortaya çıkmıştır. Bunun so- 
nucu olarak Hanefi ve Şâfii hukukçuları 
söz konusu alışverişte kabzın, dolayısıy- 
la akdin tamamlandığı noktasından ha- 


reketle olayı malı teslim alan müşteri- 
nin zarara uğraması şeklinde değerlen- 
dirmiş ve akde bağlılığı esas alarak za- 
rar sebebiyle bedel indirimini doğru bul- 
mamışlardır. Buna karşılık Mâliki ve Han- 
beliler, aralarında bazı görüş farklılık- 
ları bulunmakla birlikte, prensip olarak 
câihayı müşterinin ödeyeceği bedelin in- 
dirilmesi için yeterli ve uygun bir sebep 
saymışlardır. Bu hukukçulara göre zirai 
hastalıklar, dolu, kuraklık ve su baskını 
gibi âfetler câiha sayılır. İnsanların fiil 
ve müdahalesi sonucu meydana gelen 
zararlara gelince, Mâlikiler'de bir görü- 
şe göre, sakınılamaz olması veya müş- 
terinin fiili dışında meydana gelmiş bu- 
lunması şartıyla bunlar da câiha sayılır 
ve mal bedelinde indirime gidilir. Han- 
beliler ise bu nevi zararları câiha say- 
mazlar, dolayısıyla bedelde indirimi ka- 
bul etmezler. Sadece müşteriye, ya ak- 
di feshetme veya haksız fiil sahibinden 
zararın tazminini talep etme hakkı ta- 
nırlar. Ayrıca câiha sebebiyle bedelin in- 
dirilmesi meyvelerde ittifakla benimse- 
nirken bu hükmün sebzelere de uygu- 
lanıp uygulanmayacağı da tartışmalıdır. 
Bu konularda mevcut görüş farklılıkları, 
ilgili hadiste geçen lafızların zâhirinin 
veya gayesinin esas alınmasından kay- 
naklanmaktadır. 


Câihanın tanımı ve mahalli kadar mey- 
dana geliş vakti de önemlidir. Müşteri 
meyve ve sebzeyi, dalında veya tarlada 
olgunlaşmasını beklemek gibi haklı bir 
sebebe dayanarak bırakmış ve câiha bu 
esnada isabet etmişse her iki mezhep 
de satış bedelinin zarar oranınca indiril- 
mesinde müttefiktir. Buna karşılık mey- 
ve ve sebzeler olgunlaştığı halde malı 
tedricen satma veya fiyat artışını bekle- 
me gayesiyle bunları bir müddet daha 
yerinde bırakmışsa durum tartışmalıdır. 
Hanbeliler ile bazı Mâlikiler bunu bedel- 
de indirim sebebi saymazken bir kısım 
Mâlikiler müşterinin ürünü taze veya uy- 
gun fiyatla satma isteğini de olgunlaş- 
mayı bekleme gibi haklı bir sebep ola- 
rak görmektedirler. 


Câihada bir başka önemli nokta ise 
meydana gelen zararın miktarıdır. Mâli- 
kiler'e göre bedelde indirimi gerektire- 
cek zarar miktarı genelde üçte birden 
az olmamalıdır. Daha az miktardaki za- 
rar câiha olarak kabul edilmez; olağan 
sayılan bu Zarara müşteri katlanmak 
zorundadır. Hanbeliler'de böyle bir oran 
konmasından ziyade zararın mâkul bir 
sınırı aşması ölçü olarak alınmıştır. Söz 
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konusu zarar oranının hesaplanmasın- 
da ölçünün mü, yoksa değerin mi esas 
alınacağı hususu bilhassa Mâliki hukuk 
doktrininde tartışılmış ve her iki yönde 
de görüşler geliştirilmiştir. 

Hanbeli ve özellikle Mâliki hukukçular 
câihayı “beklenmeyen hal” (ez-zurüfü't- 
târie) olarak değerlendirmişler ve satıcı- 
yı da zarara ortak ederek alışveriş ak- 
dinde karşılıklı dengeyi korumaya çalış- 
mışlardır. Bu durum, Batı hukukunda 
ancak XX. yüzyılın başında ortaya çıkan 
“beklenmeyen hal nazariyesi"nin özel 
borç münasebetlerine yansıyan uygula- 
masında ve hâkimin beklenmeyen hal 
sebebiyle mevcut sözleşmeyi tâdil ede- 
bilmesinde göze çarpmaktadır. Konunun 
hicri 111. yüzyıldan itibaren, münferit olay- 
larda da olsa, İslâm hukukçularınca tar- 
tışmaya açılmış olması dikkat çekici bir 
husustur. 
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lal ALi BARDAKOĞLU 


CÂİZ j 
(esi) 


“Zatına nisbetle varlığı ve 
yokluğu eşit olan” 
anlamındaki akli hüküm 
(bk. HÜKÜM). 


CÂİZ 
(F ) 
Dinen veya hukuken 
yapılmasına izin verilen 


veya serbest olan fiilleri 


ifade eden bir terim. 
ks 2 


“Geçip gitmek, mümkün, geçerli ve 
serbest olmak” gibi anlamlara gelen ce- 
vâz kökünden türemiş bir isim olup İs- 
lâm hukukunda bir söz ve davranışın di- 


ni veya hukuki esaslara uygunluğunu, 
yapılmasının serbest ve geçerli olduğu- 
nu belirtmek için kullanılmıştır. 

Kur'an'da birtakım fiillerin serbest olup 
yasak veya günah grubuna girmediği 
değişik ifade tarzlarıyla bildirilmişse de 
bunun için câiz kelimesi kullanılmamış- 
tır. Hadislerde ise kelime terim anlamıy- 
la yer almıştır (meselâ bk. İbn Mâce, “Ah- 
kâm”, 23; Ebü Dâvüd, “Akdiye”, 12, "Da- 
hâyâ”", 6). İlk devirlerden itibaren İslâm 
âlimleri tarafından çok yaygın bir şekil- 
de kullanılan câizin (câiz olur-câiz olmaz) 
giderek İslâm hukukunun belli alanla- 
rında farklı kullanım ve anlamlar kazan- 
dığı görülmektedir. 

Fıkıh usulünde câizin, dinin beş temel 
teklifi hükmünden (aş. bk.) biri olan mu- 
bah ile yakın ilgisi vardır. Aralarında Gaz- 
zâli'nin de bulunduğu bir grup usulcü- 
ye göre câiz mubah ile eş anlamlı olup 
kişinin yapma veya yapmama hususun- 
da dinen serbest bırakıldığı fiilleri ifade 
eder. Bu anlamda câiz, yapılması zorun- 
lu olan vâcip ile yapılması tavsiye edilen 
menduptan farklıdır. Fakat Cemâleddin 
İbnü'l-Hâcib, Sadrüşşeria, İbnü'l-Hümâm, 
İbn Abdüşşekür gibi bazı usulcülere gö- 
re câiz, mubahın yanı sıra dinen veya 
aklen imkânsız olmayan yahut iki yönü 
de eşit olan fiilleri de ifade eder. Bu an- 
layışa göre câiz mubahtan daha kap- 
samlı bir kavram olup haram ve tahri- 
men mekruh dışında kalan teklifi hü- 
kümlerin hepsini, diğer bir ifadeyle vâ- 
cip, mendup, mubah ve tenzihen mek- 
ruhu içine alır. Ancak bu ikinci tanım, bi- 
raz da kelâm ve mantık ilmindeki câizi 
de tarif kapsamına alma gayretinden 
kaynaklanmaktadır. 


Fıkıh usulünde câiz konusunda orta- 
ya çıkan bir başka tartışma da cevazın 
şer'i hüküm olup olmadığıdır. Çoğunlu- 
ğu teşkil eden usulcüler şer'i hükmü vü- 
cüb, hurmet ve cevaz = ibâha şeklinde 
üç temel kategoride ele almış, cevazı da 
“şâri'in hitabının bir sonucu” olarak de- 
ğerlendirip onu şer'i hükümden saymış- 
tır. Aralarında bazı Hanefi ve Şâfiller'in 
de bulunduğu diğer usulcüler ise ceva- 
zı, “şeriat ve kanunun kapsamı dışında 
kalan, hakkında hüküm verilmemiş ve- 
ya serbestlik bildirilmiş asli durum” ola- 
rak tanımlamış, eşyada ibâhanın esas 
olduğundan hareketle câizi de “şâri'in 
hitabının yokluğunun sonucu” şeklinde 
açıklamışlardır. 


Fikih kaynaklarında ise câiz genelde, 
işlenmesine bir günahın terettüp etme- 


CÂİZ 


diği fiilleri ifadede ve fiilin dini hukuka 
(şer) uygunluğu anlamında kullanılır. Bu 
anlamda câiz ile helâl ve meşrü kavram- 
ları arasında yakın ilgi vardır. Nitekim 
helâl ile câiz, “helâl olmaz” ile “câiz ol- 
maz” ifadelerinin fürü kitaplarında eş 
anlamlı olarak sık sık kullanıldığı görü- 
lür. Diğer yönden özellikle Hanefi kay- 
naklarında akidlerin Kur'an'a, Sünnet'e 
ve hukuk mantığına uygunluğu belirti- 
lirken zaman zaman meşrü yerine câiz 
tabiri de kullanılmaktadır. 


İslâm hukukçuları ibadet, fiil, akid ve 
hukuki işlemleri sahih, bâtıl ve fâsit şek- 
linde hukuki bir değerlendirmeye tâbi 
tutmalarının yanı sıra onları dini esas- 
lar veya dinin yazılı Kaynakları ışığında 
geliştirdikleri rey açısından da değerlen- 
dirmişler ve burada da genelde câiz ta- 
birini kullanmışlardır. Bu anlamda câiz, 
bilhassa ibadet alanında sahih ile eş an- 
lamlı ise de muâmelâtta “kazâen hü- 
küm-diyâneten hüküm” ayırımına pa- 
ralel olarak sahihten daha farklı bir an- 
lam kazanmıştır. Bu yönüyle câiz, daha 
çok konunun dini açıdan değerlendir- 
mesini ifade eder. İlk nesil İslâm hukuk- 
çularında bu ayırıma pek rastlanmamak- 
ta ise de (bk. Buhâri, “Şehâdât", 8; Dâri- 
mi, “Veşâyâ", 15) sonraki devirlerde bu 
ayırım doğrultusunda kullanımın geliş- 
tiği görülmektedir. Bundan dolayı, me- 
selâ kaynaklarda geçen “kendisiyle ab- 
dest veya temizlenmenin câiz olduğu su- 
lar”, “namazın, secdenin câiz olması” gi- 
bi ifadelerdeki câiz ile sıhhat kastedil- 
mişken âyet veya hadisle yasaklanmış 
bazı alışveriş türlerinin câiz görülme- 
mesi, fakat sahih yani hukuki sonuç do- 
ğurabilir kabul edilmesi bu ayırımla açık- 
lanabilir. 


Câiz kelimesi, genel akid nazariyesi 
alanında da giderek özel bir anlam ka- 
zanmış, özellikle Hanefi ekolü dışındaki 
hukuk ekolleri gayri lâzım akidleri “câiz 
akidler” olarak vasıflandırmıştır. Diğer 
bir ifadeyle “câiz akid” âriyet, vedia, ve- 
kâlet akidlerinde olduğu gibi iki tarafın 
veya rehin ve kefalet akidlerinde oldu- 
ğu gibi ilgili tek tarafın dilediğinde fes- 
hetme imkânına sahip olduğu akid ne- 
vini ifade eder. 


Sorumluluk hukuku açısından câiz, za- 
rarlı sonuçları olsa da kanuni sınırı aş- 
mayan, hukuken izin verilmiş fiil demek- 
tir. Bu anlamda cevaz hukuki ve cezai 
mesuliyeti kaldırır. Nitekim, “Cevâz-ı şer'i 
zamâna (tazmine) mündfi olur” (Mecelle, 
md. 91) külli kaidesinde söz konusu edi- 
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len şer'i cevaz da bir işin yapılması veya 
terkedilmesi yönünde hukukun başta 
tanıdığı mutlak müsaade anlamındadır. 
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CÂİZE 
(ak) 
Sanat, edebiyat 
ve Osmanlı idari teşkilâtında 


mükâfat, hediye anlamında kullanılan 


bir terim. 
= z 


Arapça “geçip gitmek” anlamındaki 
cevâz masdarından türemiş bir kelime 
olan câize (çoğulu cevâiz), genel olarak 
beğenilen bir işi yapan kimseye, âlim ve 
sanatkârlara yazdırılan veya bunlar ta- 
rafından devlet adamlarına takdim edi- 
len eserlere verilen mükğfat, hediye ve 
ihsan mânalarına gelir. Ancak câize da- 
ha çok yazdıkları şiirler karşılığında şair- 
lere verilen her türlü hediyeyi ifade et- 
mek için kullanılmış ve bu sebeple bir 
edebiyat terimi niteliği kazanmıştır. 
Arapça, Farsça ve Türkçe'de aynı anlam- 
da sıla, in'âm, sevâb (Tâhir'ül-Mevlevi, s. 
28) ve atıyye kelimeleri de kullanılmıştır. 


Şiir Câhiliye devrindeki kadar olmasa 
bile gelişen İslâm medeniyeti içinde ye- 
rini ve önemini korumuş, her sınıftan 
hâmilerce desteklenmiştir. Şairin ve sa- 
natının çeşitli vesilelerle itibar görmesi- 
ne yol açan bu anlayışın değişik örnek- 
lerini ilk devirlerden itibaren görmek 
mümkündür. Câhiliye devrinin tanınmış 
asillerinden ve cömert simalarından Ha- 


rim b. Sinân el-Mürri, dönemin üç bü- 
yük şairinden biri olan Züheyr b. Ebü 
Sülmâ'ya samimi methiyelerine karşılık 
her fırsatta ihsanlarda bulunmuştu. Ni- 
tekim Hz. Ömer, Harim'in çocuklarının 
birinden Züheyr'in, babası hakkında söy- 
lediği şiirlerden birini okumasını İstemiş, 
dinlediklerini çok beğenip şair hakkın- 
da takdirlerini bildirince Harim'in oğlu 
bu şiirler için şaire câizeler verildiğini 
söylemişti (Çetin, s. 1-2). Kaynaklar, iste- 
mediği halde kendisine verilen câizeler- 
le Züheyr'in müreffeh bir hayat sürdü- 
ğünü belirtirler. Câize vermenin İslâm'- 
dan sonraki en meşhur örneği olduğu 
kadar şairlere câize vermeyi âdeta İslâ- 
mi bir gelenek haline getiren bir olay 
da Züheyr'in şair olan oğlu Kâ'b'ın Hz. 
Peygamber'e sunduğu şiir sebebiyle pey- 
gamberin kendisine hırkasını (bürde) he- 
diye ederek onu mükğfatlandırmasıdır. 
Kâ'b'ın bu şiiri daha sonra “Kaside-i Bür- 
de” adıyla tanınmıştır. Hz. Peygamber'e 
na't yazan sonraki şairler bu câizeye tel- 
mihte bulunarak ondan şefaat dilemiş- 
lerdir. Emevi ve Abböâsi halifeleriyle di- 
ğer müslüman hükümdarlar da şiir ve 
eserlerini beğendikleri şairlere pek çok 
atıyye ve ihsanda bulunmuşlardır. 


Câizenin medih maksadıyla yazılan şi- 
irler (kasideler) karşılığında övülenler ta- 
rafından verildiği bir gerçektir. Methi- 
yelerin bir karşılık beklenmeden yazılan- 
ları olduğu gibi birtakım taleplerin yeri- 
ne getirilmesine yönelik olanları da var- 
dır. Bunun İslâm tarihindeki en meşhur 
örneği, Hevâzin Gazvesi'nde esir düşen- 
ler arasında bulunan şair Ebü Cervel el- 
Cüşemi'nin Hz. Peygamber'e okuduğu, 
bağışlanmalarını isteyen şiiridir. Kasi- 
deyi beğenen Resülullah, “Bana ve Ab- 
dülmuttaliboğulları'na ait ne varsa sizin- 
dir” deyince muhacir ve ensar da, “Bize 
ait ne varsa hepsi peygamberindir” di- 
yerek bütün ganimetlerden vazgeçtiler. 
Kaynaklarda bu şekilde bağışlanan esir- 
lerin 6000 kişi, develerin 24.000, koyun- 
ların 40.000 baş olduğu, 4000 ukıyye 
gümüşün de geri verildiği belirtilmekte- 
dir (Kettâni, I, 290-291). Ancak bu kadar 
büyük bir ikramı câize olarak görmek 
yerine, Osmanlı şairlerinden Ahmed Pa- 
şa'nın Fâtih'ten af dilemek için yazdığı, 
divan edebiyatında pek çok örneği bu- 
lunan “kerem” redifli kasidelerin karşı- 
lığında elde edilen af ve ihsanların HZ. 
Peygamber'in uygulamasındaki bir ör- 
neği kabul etmek daha uygun olsa ge- 
rektir. Divan şairleri arasında yazdığı şi- 


irlerden dolayı oldukça fazla câize elde 
edenler arasında adı geçen Fuzüli, meş- 
hur “Bağdat” kasidesi için günde 9 ak- 
çe almış, bir kasidesinden dolayı Nef'i 
Vezir Osman Paşa tarafından bir at, bir 
köle, birçok değerli eşyadan ibaret atıy- 
ye ile mükâfatlandırılmış, Nevşehirli Da- 
mad İbrâhim Paşa da şiirlerine câize ol- 
mak üzere Nedim'e çeşitli mücevher ih- 
san etmiştir. 

Methiye yazma (kasidecilik) işinin za- 
manla istismar edildiği bilinmektedir. 
Birçok şair sırf câize elde etmek ama- 
cıyla şiirler yazarak övdükleri kimsele- 
rin ihsanına kavuşmak istemişler ve bu 
işi bir geçim vasıtası telakki etmişlerdir. 
Türk edebiyatında ramazanın gelişi, ra- 
mazan ve kurban bayramları, yeni yıl, 
sefere çıkma ve seferden dönme, fetih- 
ler, düğünler, doğum ve ölümler, tahta 
çıkma gibi olayların kaside yazıp câize 
almaya vesile addedildiği görülmektedir. 
Nitekim Kanüni Sultan Süleyman devri- 
ne ait bir in'âmat defterinde rastlanan 
“âdet-i câize-i şuarâ-i mezkürin ki der 
yd-i adhâ kaside dâde-end” kaydı ve 
benzerlerinden (Erünsal, Osm.Ar, s. 16, 
nr. 38, s. 17, nr. 43), bu vesilelerle sunu- 
lan kasideler karşılığında şairlere câize 
vermenin Osmanlı sarayında resmi ka- 
yıtlara geçecek derecede bir uygulama 
olduğu anlaşılmaktadır. İn'âmat defter- 
lerinde, saraydan maaş alan şairler de 
dahil olmak üzere her sınıftan pek çok 
sanatkâra, imparatorluğun uzak yakın 
her bölgesinden padişaha sundukları şiir 
ve eserleri dolayısıyla çeşitli câizelerin 
verildiği görülmektedir. Bu defterler- 
de câize yerine genellikle aynı anlamda 
in'am, tasadduk, ıydâne (ıydiyye) kelime- 
leri kullanılmıştır. Tasadduk, hem mer- 
siye ve tâziye gibi şiirler veya bir eser 
karşılığında verilen hediyeyi, hem de kar- 
şılıksız yapılan ihsanları ifade etmekte- 
dir. Câizeler ya para (nakdiyye) olarak ve- 
ya kumaş, elbise, cübbe şeklinde verilir- 
di. Nakdi olanların dışında en çok görü- 
len câize şeklinin elbise veya cübbe ol- 
masının, Hz. Peygamber'in Kâ'b b. Zü- 
heyr'e mükâfat olarak hırkasını ihsan 
etmesinden kaynaklandığı düşünülebilir. 


Çeşitli vesilelerle şiir takdim etme ve 
açıkça bazı taleplerde bulunarak câize 
koparma gayretleri, bilhassa son asır- 
larda bu işin âdeta dilencilik seviyesine 
düştüğünü göstermektedir. “Kıymet-i 
şiri eden himmet-i şâir gibi pest / Şâi- 
rin meskenet-i câize-cüyânesidir” beyti 
bu hususu anlatır. Hicviyelerde ve nasi- 
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hat kitaplarında da bu duruma işaret 
edildiği görülür. Nitekim Sünbülzâde 
Vehbi, oğlu Lutfiye nasihat için yazdığı 
“Lutfiyye”de bu şairleri, “Sözleri bir çü- 
rük akçe etmez / Câize almasa kalkıp 
gitmez” beytiyle tasvir eder ve bu du- 
ruma düşülmemesi gerektiğini belirtir. 
Aynı şair “sühan” redifli kasidesinde de, 
“Nice nâ-ehl-i gedâ-tiynet ü sâil- meş- 
reb / Cerri sermâye eder eylese imlâ-yı 
sühan” diyerek işi bu derecede ayağa 
düşürenleri yerer. 


Eskiden, yazılan eserler karşılığında 
devlet büyüklerinden alınan bir nevi te- 
lif ücreti olarak da kabul edilebilecek 
olan câize günümüzde bir anlamda şe- 
kil değiştirerek müesseseleşmiş, çeşitli 
sanat ve edebiyat kuruluşlarının jüriler 
aracılığıyla seçilen yazar ve eserlere ver- 
dikleri ödül biçimine dönüşmüştür. 

Osmanlı Teşkilâtında Câize. Câize ta- 
biri Osmanlı idari ve mali teşkilâtında, 
özellikle yüksek makamlara tayin edi- 
len kişiler tarafından verilmesi mütat 
olan ayni ve nakdi çeşitli hediyeler (ge- 
lirler) için kullanılmıştır. Nitekim başta 
padişah ve sadrazam olmak üzere tayi- 
nin yapılmasında yetkili olanlara ve ma- 
iyetlerindeki memurlara rütbelerine uy- 
gun olarak hediyeler (câize / pişkeş) veril- 
mesi yerleşmiş bir usuldü. Padişahlara 
verilen câizeye “Tuğ-ı Hümâyün câizesi” 
denilirdi. Sadrazam dahil pek çok dev- 
let adamının, Tanzimat'a kadar aylık be- 
lirli bir maaş yerine has, zeâmet vb. isim- 
lerle alınan yıllık gelirler yanında (Uğur, 
s. 246) böyle bir gelirden de faydalanma- 
sı, o günün şartlarına göre bir ihtiyaç 
ve belki de bir zaruretti. XVI. yüzyılda 
Vezir Damad İbrâhim Paşa'nın “harc ve 
havâyicine lâzım olan mühimmat masra- 
fı için bir miktar câize elde etmek mak- 
sadıyla” bir kişiyi Eflak voyvodalığına ta- 
yin ettiğini Selâniki tabii bir hareket ola- 
rak bildirmektedir. Başlangıcından İti- 
baren uygulandığı her dönemde çeşitli 
mahzurların ortaya çıkması, XVII ve XVIII. 
yüzyıllarda rüşvet dedikodularına sebe- 
biyet vermesi, hatta son devirlerde rüş- 
vete dönüşmesi dolayısıyla zaman za- 
man uygulamadan kaldırılmakla birlik- 
te uzun müddet geçerli olmuş bu usu- 
lün bir ara hazineye gelir sağlamak üze- 
re kullanıldığı da görülmektedir. Nite- 
kim 1109'da (1697-98) sadrazamlara Mı- 
sır eyaletinden verilen 50 kese câize ha- 
zineye gelir kaydedilmiştir (Karamursal, 
s. 192). 

Uygulanmaya başlandığı tarih kesin 
olarak tesbit edilemeyen ve XVI. yüzyıl- 


da artık bir kanun haline gelen bu usu- 
le göre, bir kişinin herhangi bir şekilde 
divanda görevlendirilmesinde (menâsıb-ı 
divâniyye) kendisinden, eyalet tevcihle- 
rinde ise valilerden, tayin edildikleri vi- 
lâyetin vâridâtına göre kanunen bir mik- 
tar câize alınarak sadrazama ve maiye- 
tine verilirdi. Pişkeş olarak adlandırılan 
bu meblağ bazan tayinden önce de ve- 
rilmekle birlikte tayinden sonra verilme- 
si usulü daha yaygındı. Ancak câizenin 
zamanla âdeta tayinin yapılması için ön- 
ceden verilen bir rüşvet haline geldiği 
ve rüşvetle eş anlamlı olarak kullanıldı- 
ğı görülmektedir (Koçi Bey, s. 21). Hatta 
bazan câize peşin alındığı halde tayinin 
gerçekleşmediği de olurdu. Selâniki'nin 
bildirdiğine göre önceden câizesi alınıp 
Mısır'da Circe beyliğine tayini emredilen 
Hüseyin Paşa'nın buraya gitmesi müm- 
kün olmamış, görevi Lahsâ beylerbeyili- 
ğine çevrilmiştir. 

En çok câizesi olan yerlerden biri Mı- 
sır valiliği idi. Bu husustaki pek çok ör- 
nek arasında, Osman Paşa'nın (ö. 1686) 
Mısır valiliği için 900 kese altın ödediği 
kaynaklarda belirtilmektedir (Mumcu, s. 
91). 


XVIII. yüzyılda vali tayinlerinden 10.000 
kuruş olarak alınan câizenin defterdar 
ve yeniçeri ağası tayinlerinden yirmişer 
bin, gümrük emini tayininden 30.000 
kuruş olarak alındığı bilinmektedir. Ve- 
zirlerden ise tayin edildikleri hizmete 
göre çeşitli miktarlarda olmak üzere 
“tuğ câizesi” ve “mansıb câizesi” adıyla 
iki türlü vergi alınırdı. 

Tayinlerden başka yüksek dereceli me- 
murların, bulundukları yerde bırakıldık- 
larında yani senelik ibkalarda sadrazam- 
la sadâret kethüdâsına kürk ve kumaş 
hediye ettikleri gibi nakdi câizeler gön- 
derdikleri de bilinmektedir. Tayinlerin 
yıllık olarak yapılmasının veya her yıl ye- 
nilenmesinin sebepleri arasında, devlet 
erkânının bu yolla gelir elde etmesinin 
de tesiri olduğu belirtilmektedir. XVII ve 
XVIII. yüzyıllarda bir yerin cizyesini mâ- 
likâne olarak alan kişinin bu sebeple ver- 
diği câizeye “cizye câizesi” denilmekte- 
dir (Cezar, s. 106, 346). 

1779 yılında sadrazamdan başkasına 
tevcihat dolayısıyla câize verilmemesi 
emredilmiştir (Uzunçarşılı, s. 157). Vezir- 
lerin yaptığı tayinlerden câize alma usulü 
1828'de kaldırılmışsa da bir süre sonra 
yeniden konmuş, alınan para mukâtaat 
hazinesine gelir kaydedilmiştir (a.g.e, $. 
202). Sultan Abdülmecid zamanında ise 
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sadrazamlara maaş bağlanarak câize al- 
ma usulü kesin olarak kaldırılmıştır. 


Câizenin bir makama tayin için peşin 
olarak alınan bir rüşvet haline dönüş- 
mesi, vak anüvis tarihlerinde, siyasetnâ- 
melerde vb. klasik kaynaklarda şikâyet 
konusu olduğu gibi (Selâniki, Il, 479) ye- 
ni yayınlarda da umumiyetle bu şekilde 
telakki edilmektedir (Mumcu, s. 86). An- 
cak câize meselesini her yönüyle ele alan 
müstakil çalışmalar yapılmadıkça konu- 
nun bütünüyle aydınlığa kavuşması ve 
kesin hükümler verilmesi mümkün de- 
ğildir. 
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Pİ MUSTAFA UZUN 


FIKIH. Yapılan bir iş veya elde edi- 
len bir başarıdan dolayı câize vermek 
ve almak, faydalı ve hayırlı şeylere özen- 
dirdiği için mubah kabul edilmiştir. Gay- 
ri meşrü olmaması şartıyla câizenin dini 
veya dünyevi bir iş karşılığında verilme- 
si bu hükmü değiştirmez. Ancak fıkıh 
kaynaklarında câize ele alınırken konu- 
ya iki açıdan bakıldığı görülmektedir. 


1. Hanefi âlimleri, servetlerinin çoğu- 
nu meşrü olmayan yollardan elde eden 
kimselerle mallarını bu şekilde elde et- 
meleri ihtimali kuvvetli olan zâlim dev- 
let adamlarından câize almayı meşrü 
görmemişlerdir. Böyle olduğu bilinme- 
yen devlet adamlarından veya diğer 
kimselerden Ebü Hanife ve İmam Mu- 
hammed'e göre câize alınmasında bir 
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mahzur yoktur. Şâfiiler'e göre serveti- 
nin çoğu haram olduğu bilinen kimse- 
den, doğrudan haram maldan verme- 
mesi şartıyla sadaka, hediye ve benzeri 
şeyler almak haram olmamakla birlikte 
mekruhtur. Ahmed b. Hanbel de devlet 
adamlarından câize almayı mekruh gör- 
müş ve yakınlarını bundan menetmiştir. 
Ona göre böylelerinin mallarına genellik- 
le haram karışır ve onlardan alınacak 
herhangi bir şey, Hz. Peygamber'in sa- 
kındırdığı “şüpheli şeyler” (bk. Buhâri, 
“İmân”, 39, "Büyü", 2; Müslim, “Müsâ- 
kat", 107-108) grubuna girer. Ayrıca dev- 
let adamlarından câize almak, minnet 
altında kalma ve dolayısıyla onların hak 
ve hukuka uymayan icraatlarını tasvip 
etme veya gerçeği dile getirmeme so- 
nucunu doğurabilir. Özellikle davranış- 
ları örnek olarak kabul edilen ilim ve fa- 
zilet sahibi kimselerin bu tür hareket- 
lerden kaçınması gerekli görülmüştür. 
Nitekim Huzeyfe b. Yemân, Ebü Ubey- 
de b. Cerrâh, Muâz b. Cebel, Ebü Hürey- 
re ve Abdullah b. Ömer gibi sahâbiler 
devlet adamlarından herhangi bir şey 
kabul etmemişlerdir. Ancak Ahmed b. 
Hanbel câizeyi haram kabul etmemiş ve 
sultandan câize almanın sadaka alma- 
ya tercih edileceğini söylemiştir (İbn Ku- 
dâme, VI, 443-444). Çünkü sadaka insan- 
ların mânevi kiri sayılmış, Hz. Peygam- 
ber kendisini sadakadan uzak tuttuğu 
gibi ailesini de sakındırmıştır. 


2. Câizeye vesile olan hususlar, ilim ve 
sanat alanında elde edilmiş başarılar ve- 
ya takdir ve teşvike değer üstün hizmet 
gibi meşrü şeyler türünden olmalıdır. 
Bundan başka binicilik, atıcılık, koşu ve 
yüzme gibi sportif faaliyetlerle ilgili ya- 
rışmalar fakihler tarafından meşrü ka- 
bul edilmiştir. Sağlık açısından zararlı 
olan, israfa sebebiyet veren, tabiatın tah- 
ribine yol açan, hayvanlara işkence ya- 
pan, din ve ahlâk kurallarına aykırı olan 
yarışmalar ve bunlar için konulan ödül- 
ler meşrü sayılmamıştır (bk. MÜSABAKA). 


Öte yandan câizenin meşrü sayılabil- 
mesi için cins ve miktarının belirlenme- 
si, İslâm'da mal olarak kabul edilen bir 
nesne olması, devlet başkanı veya yet- 
kili kıldığı kimse yahut yarışan taraflar- 
dan yalnızca biri tarafından konmuş ol- 
ması da gerekli kabul edilmiştir. Yarı- 
şan taraflardan her birinin bir bedel koy- 
ması ve kazanan tarafın onu alması ku- 
mar sayılacağından câiz görülmemiştir. 
Hanefi, Şâfii ve Hanbeli mezheplerine 
göre iki yarışmacının karşılıklı ödül ko- 
yarak yaptıkları müsabakaya üçüncü bir 


yarışmacının ödül koymaksızın katılma- 
sı halinde kumar niteliği ortadan kalka- 
cağından ödülün alınması meşrüdur. Mâ- 
tiki mezhebinde ise böyle bir durumda 
da müsabakanın kumara dönüşme ihti- 
mali mevcut olduğundan söz konusu câ- 
izeyi almak haram sayılmıştır. 
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fi E 
CAKARTA 
Endonezya Cumhuriyeti'nin 
başşehri. 
L z 


Geniş bir alana (578 km?) yayılmış olup 
ülkenin en büyük liman şehridir ve idari 
bakımdan Cava'nın (Java) vilâyet statü- 
sünde ayrı bir yönetim birimini (Jakarta 
Raya) teşkil eder. Cava adasının kuzey- 
batı kıyısında, Cava denizi ile Sunda, Ka- 
rimata ve Malaka (Malacca) boğazları gi- 
bi önemli ticaret yollarının geçtiği sula- 
rı denetlemeye elverişli Teluk Cakarta 


Cakarta 
Limanı'ndan 
bir görünüş 


körfezinin gerisinde ve Tjiliwung irma- 
ğının ağzında kurulmuş olan Cakarta 
çok önemli bir konuma sahiptir. Bol ya- 
ğışlı (yıllık ortalama yağış 1760 mm.), aşı- 
rı nemli (yıl boyunca nisbi nem % 80-85) 
ve çok sıcak olan (ayların ortalama sıcak- 
lığı 26-28" C) iklimi sağlığa elverişli değil- 
dir. İklimin yağışlı ve nemli olmasından 
dolayı şehrin çevresi yaz kış yeşil kalan 
çay ve benzeri bitkilerle kaplıdır. 


Güneydoğu Asya'nın en kalabalık şeh- 
ri olan Cakarta'nın nüfusu, Endonezya'- 
nın bağımsızlığını ilân ettiği Il. Dünya Sa- 
vaşı sonrası yıllarda 1 milyon dolayında 
iken 1950'de 1.4 milyona, 1961'de 2.9 
milyona, 1971'de 4.5 milyona ve 1988'- 
de 7.991.939'a ulaşmıştır. Nüfusta göz- 
lenen bu hızlı artış, Cakarta'nın ticaret, 
kültür, finans ve eğitim merkezi oluşu- 
nun yanı sira iş bulma imkânlarının di- 
ğer şehirlere göre daha çok olmasından 
dolayı köylerden buraya yönelen göçler 
sebebiyledir. Kısa zamanda şehir nüfu- 
sunun dört beş misli artması konut, ay- 
dınlanma, içme suyu ve istihdam soru- 
nu gibi bazı ciddi problemler ortaya çı- 
karmıştır. Merkezi ve mahalli yönetim- 
ler bu problemlere çözüm getirmede 
zorlanmaktadırlar. Cakarta'nın nüfusu 
hem etnik hem de dini bakımdan çeşit- 
lilik arzeder. Çoğunluğu müslüman ol- 
makla birlikte sömürge döneminde hı- 
ristiyanlaştırılmış olan yerlilerle Ameri- 
ka ve Avrupa ülkelerine mensup Kato- 
lik ve Protestanlar da önemli bir nisbe- 
te sahiptirler; daha çok ticaret alanın- 
da çalışan yahudilere de rastlanır. Nü- 
fusun çoğunu Endonezya'nın çeşitli yer- 
lerinden buraya gelip yerleşmiş yerli 
halk oluşturmakta ise de sömürge dö- 
neminde ülke dışından gelen Çinliler'in, 
Araplar'ın ve Avrupalılar'ın sayısı az de- 
ğildir. XVII. yüzyılın başlarından itibaren 
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şehir ekonomisinde etkileri görülen Çin- 
liler'in 1740 yılında kale içinde 2500 evi 
olduğu ve sayılarının en az 15.000'e ulaş- 
tığı belirtilmektedir. 1778'de yapılan bir 
sayıma göre de o yılki nüfusun % 36'sı- 
nın Çinli olduğu anlaşılmaktadır. Günü- 
müzde de nüfus içerisinde önemli bir nis- 
bete sahip olan Çinliler, daha çok bütün 
Endonezya'nın en önemli ticaret, maliye 
ve iş merkezi durumunda olan şehrin 
kuzeydeki Kota (kale) veya Mentena adı 
verilen en eski semtinde yaşamaktadır- 
lar. Burası gündüz insanların kaynaştı- 
ğı, gece ise büyük ölçüde tenhalaşan bir 
yerdir. Cakarta'nın ekonomik hayattaki 
ününü ve önemini artıran milletlerarası 
liman tesisleri, şehir merkezinin 10 km. 
doğusunda yer alan Tanjung Priok'ta- 
dır. Her türlü yükleme ve boşaltmaya 
uygun olan bu modern liman, şehre de- 
miryolu, karayolu ve ayrıca bir kanalla 
bağlıdır. Cava adasındaki ithalât ve ih- 
racatın büyük bir bölümü bu limandan 
yapılır. Tjiliwung nehrinin ağzındaki es- 
ki limandan ise küçük tekneler fayda- 
lanmaktadır. 

Şehir eski yerleşim yerinin güneyine 
doğru genişlemiştir. Burada oluşan mo- 
dern bahçe-şehrin ortasında geniş Me- 
dan Merdeka (hürriyet meydanı) ve La- 
pangan Banteng meydanları bulunmak- 
ta, bunların çevresinde de Hürriyet Âbi- 
desi, İstiklâl Camii gibi önemli anıtlarla 
parlamento, bakanlıklar, başkanlık sa- 
rayı, radyoevi, merkez bankası ve müze 
gibi resmi binaların en büyükleri yer al- 
maktadır. Bu kesimi üç yönde yine bah- 
çeler içinde kurulmuş daha yeni ve dü- 
zenli yerleşme alanları ile bunların ara- 
sında mantar gibi üremiş görünüşü hoş 
olmayan gecekondu mahalleleri (kam- 
pong) kuşatmıştır. Ülkenin en büyük üni- 
versitesi olan Endonezya Üniversitesi'- 
nin (Universitas Indonesia) kampüsü ile 
1858'den bu yana faaliyet gösteren me- 
teoroloji merkezi, devlet kütüphanesi, 
bazı yüksek okul ve özel üniversite bi- 
naları da bu civarda bulunmaktadır. 


Cava adasının diğer şehirlerine demir- 
yolu, karayolu ve havayoluyla, dış dün- 
yaya da Tanjung Priok Limanı ve Sukar- 
no-Hatta havaalanıyla bağlanmış olan Ca- 
karta aynı zamanda Endonezya'nın baş- 
lca sanayi şehridir. Kâğıt, cam eşya, si- 
gara, otomobil montaj ve otomobil las- 
tiği, margarin, bira ve dokuma fabrika- 
ları ile tersaneler buradaki en önemli 
sanayi kuruluşlarıdır. Şehrin gelişmesin- 
de ve dışarıdan buraya nüfus göçünün 
yönelmesinde sanayinin rolü büyüktür. 


Ayrıca Endonezya'nın ve Cava adasının 
en önemli kültür merkezi olan Cakar- 
ta'da, aralarında Endonezya Üniversite- 
si ile Milli Üniversite'nin de (Universitas 
Nasional) yer aldığı çok sayıda yüksek öğ- 
retim kurumu, resmi ve özel kütüpha- 
neler, müzeler, radyo televizyon merkezi 
ve milli arşiv gibi kuruluşlar bulunmak- 
tadır. İslâmi ilimlerin okutulduğu Institut 
Agama Islam Negeri ile Muhammediye 
Üniversitesi (Universitas Muhammadiyah), 
İbn Haldün Üniversitesi (Universitas Ibnu 
Chaldun). Cakarta İslâm Üniversitesi de 
(Universitas Islam Jakarta) bu şehirde fa- 
aliyet göstermektedir. 


Cakarta'nın ne zaman kurulduğu hak- 
kında kesin bilgi yoktur. XVI. yüzyılın 
başlarında ilk defa bir Portekiz gemisi 
Cava denizine geldiğinde koy kıyısında 
Sunda Kalapa adında bir şehrin mevcut 
olduğu bilinmektedir. Portekizliler Tjili- 
wung nehrinin ağzında devamlı bir yer- 
leşme merkezi sağlamak için Sundanes 
Pajajaran Krallığı'yla bir anlaşma yapa- 
rak ülkelerine döndüler (1522). Ancak 
beş yıl sonra geri geldiklerinde Sunda 
Kalapa'nın müslüman Bentem Sultanlı- 
ğı tarafından işgal edildiğini ve Jajakar- 
ta adını aldığını gördüler. *“Müreffeh ve 
muzaffer” anlamına gelen şehrin yeni 
adı zamanla Cakarta (Jakarta) şekline 
döndü ve 1619 yılına kadar böylece kal- 
dı. Portekizliler burada kara biber ticare- 
tiyle ilgilendiler. Bu yıllarda Cava adası- 
nın kara biber ticareti yapılan en önem- 
li limanı haline gelen Cakarta'ya Çinli, 
Arap, İranlı ve yahudi tüccarlar yerleşe- 
rek ticari faaliyetlerde bulundular. XIII. 
yüzyıldan itibaren müslüman Arap tüc- 
carların etkisinde kalan Cava ve diğer 
adalarda İslâmiyet'in yayılması, daha çok 
yerli kadınlarla evlenen bu tüccarların 
sayesinde olmuştur (bk. CAVA). 


XVII. yüzyılın başında Bentem Sultan- 
lğrna bağlı müslüman Prens Pangeran 


CAKARTA 


Wijayakrama tarafından yönetilen Ca- 
karta'ya Hollandalı sömürgeciler geldi- 
ler ve 1811-1816 arasındaki beş yıllık 
geçici İngiliz idaresi dönemi hariç Il. Dün- 
ya Savaşı'na kadar buraya hâkim oldu- 
lar. Hollandalılar işgal sırasında tahrip 
ettikleri Cakarta'nın harabeleri üzerine, 
yüksek surlarla çevrilmesi 1619'da bi- 
ten yeni bir kale- şehir kurarak buraya 
İlkçağ'da Hollanda'nın kuzeybatı kıyıla- 
rında yaşayan Cermen kökenli Batavlar'a 
izâfeten Batavia adını verdiler ve 1949 
yılına kadar şehir bu adla anıldı. 1625- 
1627 yıllarında baş gösteren bulaşıcı 
hastalıklardan yaklaşık nüfusun üçte iki- 
si hayatını kaybetti; fakat sonraları dı- 
şarıdan gelen göçmenler şehrin nüfu- 
sunu yeniden arttırmışlardır. 1628-1629 
yıllarında Mataram Sultanı Agung'un sal- 
dırılarından sonra başlayan barış döne- 
minde şehir hızla gelişti. Hollandalılar 
burada şehrin çekirdeğini oluşturan ka- 
le ile okul ve yönetim binalarının yanı 
sıra tarım ve endüstri tesisleri kurdular 
ve kanal kenarına Hollanda stilinde ev- 
ler ve kiliseler inşa ettiler. 1611 yılın- 
dan itibaren Hollanda Doğu Hint Şirke- 
tinin (Vereenigde Oost-Indische Compag- 
nie), 1799'dan itibaren de Hollanda Do- 
ğu Hint Sömürgesi'nin merkezini teş- 
kil ettiği halde XIX. yüzyılın başlarına 
kadar küçük bir şehir olarak kalan Ba- 
tavia, bu tarihten sonra daha sağlıklı ve 
daha yüksek yerlere doğru hızla gelişe- 
rek eski kale-şehrin güneyinde bahçe- 
lerle çevrili yapıları, geniş meydanları ve 
bulvarları ile güzel bir sömürge başşeh- 
ri halini almıştır. Geçici İngiliz yönetimi 
sırasında bölgedeki misyonerlik faaliyet- 
lerinin de merkezi olması, milletlerarası 
ticaret sebebiyle yabancıların çoğaldığı 
şehri daha kozmopolit bir hale getirdi; 
ayrıca burada yeni kiliseler, misyoner 
okulları ve çeşitli dini kuruluşlar tesis 
edildi. Ünlü şarkiyatçı C. S. Hurgronje'un 


1879 yılında 
Holtandalılar 
tarafından 
yapılan 

ve bugün 
cumhurbaşkanlığı 
köşkü olarak 
kullanılan 
Hürriyet 
Sarayı - 
Cakarta 
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Hollanda hükümeti tarafından burada 
görevlendirilmesinden sonra Batavia te- 
orik ve pratik İslâmi ilimler üzerine ça- 
lışmaların yapıldığı bir merkez haline 
geldi; 1924 yılında da hukuk fakültesi 
kuruldu ve burada İslâm hukuku oku- 
tulmaya başlandı. 


I. Dünya Savaşı'ndan sonra Hollanda 
Hindistanı'nda başlayan milliyetçi hare- 
ketin merkezi olan şehir lI. Dünya Sava- 
şı sırasında da Japonya'nın işgalinde kal- 
dı (1942-1945). Savaştan sonra Ameri- 
kan ve İngiliz hükümetlerinin desteğiy- 
le Endonezya Devleti'nin kurulup bağım- 
sızlığın burada ilân edilmesi (17 Ağustos 
1945) sırasında şehrin adı, yabancı bo- 
yunduruğundan kurtulmanın simgesi ola- 
rak Hollanda işgali öncesindeki Cakarta 
ile değiştirildi. Ancak Hollanda'nın En- 
donezya'nın bağımsızlığını resmen ka- 
bul ettiği 27 Aralık 1949 tarihine kadar 
yine sömürge dönemindeki ismi olan Ba- 
tavia kullanılmaya devam etti. Bağım- 
sızlığın gerçekleşmesinden sonra Endo- 
nezya Cumhuriyeti'nin başşehri oldu ve 
bu tarihten itibaren nüfusu eşine az 
rastlanır bir hızla artmaya başladı. Bu- 
gün Endonezya'nın ticaret, sanayi, kül- 
tür ve finans merkezi haline gelen Ca- 
karta, bölgenin en kalabalık şehridir. 
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CÂLİNÜS 
(8. 200 121) 


İslâm tıbbını etkileyen 
ünlü Grek tabip ve filozofu. 


Asıl adı Galenos olup bu isim İslâmi 
literatürde Câlinüs şeklinde şöhret bul- 
muştur. İbn Ebü Usaybia Câlinüs kelime- 
sinin “sakin, doğru yolu gösteren” veya 
“faziletli” anlamlarına geldiğini belirtir 
(“dyünü'-enbâ”, s. 129). Çağdaş Batı dil- 
lerinde Câlinüs adı Galen veya Galien şe- 
killerinde yazılmaktadır. 


Doğum tarihi konusunda modern araş- 
tırmacılar gibi müslüman müellifler de 


farklı tesbitlerde bulunmuşlardır. Bu so- 
nuncular içinde doğruya en yakın olani 
İbn Ebü Usaybia'nın tesbitidir. Bu mü- 
ellif Câlinüs'un doğumunun, Trayinus 
(Trajan) adli Roma imparatorunun (98- 
117) tahta geçişinin onuncu yılında ol- 
duğunu söyler. Buna göre Câlinüs milâ- 
di 108 yılında doğmuş olmalıdır. Modern 
araştırmalara göre ise yaklaşık 130'da 
doğmuştur. Câlinüs'un doğum yeri Ba- 
tı Anadolu'daki Pergamon'dur (bugünkü 
Bergama). İbn Ebü Usaybia'nın Câlinüs'un 
kendi eseri olan Fi Merdtibi kırâ'ati kü- 
tübih'ten (Sezgin, Ill, 79) aktardığına gö- 
re bir mimar olan babası kendisine on 
beş yaşına kadar aritmetik ve geometri 
öğretmiş, ardından onu mantık, sonra 
da tıp tahsiline yöneltmiştir. 

Câlinüs Bergama, Smyrna (İzmir), Co- 
rinthos ve İskenderiye'de tıp öğrenimi 
yaptı. Daha sonra Roma'ya giderek Vali 
Boethius'un himayesinde anatomi çalış- 
malarında bulundu, ayrıca çoğu Aristo- 
cu filozoflardan oluşan felsefecilerle te- 
masları oldu. Roma'dan Bergama'ya dön- 
dü. Kısa süre sonra, İbn Ebü Usaybia'nın 
Antonius lakabıyla andığı Marcus Aure- 
lius tarafından Adriya denizinin üst ke- 
simindeki Aguilde (Ar. Akulyâ) şehrine ça- 
ğırıldı; oradan Roma'ya getirildi ve kra- 
ln küçük oğlu Commodus'ün özel heki- 
mi olarak görevlendirildi. Antonius'un bu 
sırada çıktığı Cermen seferlerinin plan- 
lanandan uzun sürmesi Câlinüs'a ilmi 
faaliyet için gerekli boş zamanı sağla- 
mış, tıp ve felsefe konularında dersler 
verip çok sayıda eser yazmış, fakat 191 
yılında çıkan bir yangında kaleme aldığı 
birçok kitap yanmıştır. Câlinüs Fi Nefyi1- 
gam adlı eserinde söz konusu Roma yan- 
gınında Aristo ve Anaxagoras gibi ünlü 
filozoflara ait müellif hattı yazmaların 
da yok olduğunu kaydetmektedir (İbn 
Ebü Usaybia, s. 126). 

Câlinüs'un bundan sonraki hayatı hak- 
kında fazla bilgi yoktur. Ölüm yeri olarak 
Mısır'ın doğusundaki Ferma veya Sicilya 
gibi farklı bölgeler gösterilmiştir. Mo- 
dern araştırmalara göre ise Roma veya 
Bergama'da 200 yılı dolaylarında vefat 
ettiği sanılmaktadır (ER, V, 463). 


Antikçağ tıbbında metot açısından ak- 
li istidlâl yanlıları (ashâbü'i-kıyâs) ve de- 
ney-gözlem yanlıları (ashâbü't-tecribe) şek- 
linde iki farklı anlayış mevcuttur. Hipok- 
rat ile Câlinüs birinci anlayışın temsilci- 
leri olarak bilinmektedir. Kökleri Ascle- 
pios Mâbedi'ne kadar uzanan bu telak- 
kiye göre tıp bir Tanrı vergisidir ve bun- 
da ilhamın payı büyüktür. Dolayısıyla sa- 


dece gözlem ve deneyle tıbbın künhüne 
ulaşmak mümkün değildir. Nitekim Câ- 
linüs, Hipokratik tıp yemini üzerine yaz- 
dığı ve İslâm dünyasında “Fi Tefsiri Kitâ- 
bi'l- Eymân li-İbukrât” (Sezgin, H, 123) 
adıyla bilinen yorumunda açıkça tıbbın 
insanlığa Allah tarafından ilham edildi- 
ğini, bu sebeple aynı ilâhi kaynağa bağlı 
olan felsefe ile eşit değerde olduğunu 
söylemektedir. İkinci anlayış mensupla- 
rı ise tıbbın gelişip ilerlemesi için ampi- 
rizmin vazgeçilmez bir şart olduğunu 
savunmuş ve bu fikir tıp tarihinde hayli 
etkili olmuştur. Onun tanınmış takipçi- 
lerinden İskenderiyeli Yahyâ en-Nahvi, 
daha önce tıp sahasına sofistler hâkim- ` 
ken Câlinüs'un onların aksine bir gele- 
nek olan Hipokrat tubbını ihya ettiğini 
yazmaktadır (İbn Ebü Usaybia, s. 109). 

Câlinüs, Hipokratik tıp ilmi ve ahlâkı- 
na sıkı sıkıya bağlı olmakla birlikte tec- 
rübenin önemini inkâr etmemiş, bizzat 
Hipokrat ve takipçilerinin tecrübi meto- 
da yoğun şekilde başvurduklarını ifade 
ederek Hipokrat tıbbına dair gelenekleş- 
miş yorumu aşmaya çalışmıştır. Câlinüs'a 
göre tıp sürekli gözlem ve tecrübeyle 
geliştirilip temellendirilen bir teoridir; 
tıp hakkındaki bilgilerimiz yalnızca ge- 
leneksel teoriden istidlâlle doğmaz; ye- 
ni tecrübeler yeni bilgilerin de kaynağı- 
dır. Tip ilmi tecrübesiz ilerleyemez (Ro- 
senthal, s. 189-191). Nitekim müslüman- 
lar da Câlinüs'un Hipokrat tıbbını yeni 
yorumlarla zenginleştirmekle kalmayıp 
tamamen kendine has tecrübi ve klinik 
gözleme dayalı birikimler oluşturduğu- 
nun farkındaydılar. Meselâ onun Fi Tak- 
dimeti'1- ma “rife (Sezgin, Ill, 114, 123), 
Fi $ınâ'ati't-ıb (a.g.e, Ili, 80-81) ve Fİ 
Mihneti't- tabibi'1-fâzıl (a.g.e, II, 125) 
adlı eserlerinde yer alan farmakolojik 
buluşlarını, orijinal tedavi şekillerini ve 
anatomi uygulamalarını biliyorlardı. Ana- 
tomi incelemelerinin sonuçları XVI-XVII. 
yüzyılların anatomi bilginleri için bile 
başvuru kaynağı olabilmiştir. Fizyoloji 
alanındaki en önemli buluşu, İskenderi- 
ye tıp okulunun 400 yıldan beri kabul 
ettiğinin aksine, damarlarda hava değil 
kanın dolaştığını ortaya koyması ve kü- 
çük kan dolaşımını kısmen kavramış ol- 
masıdır. 

Câlinüs'un tabiat görüşünü büyük öl- 
çüde Aristo'dan aldığı bilinmektedir. 
Özellikle dört unsur ve dört tabiat doktri- 
nini ahlât-ı erbaa” kavramıyla ustaca 
irtibatlandırması, tabiatın boşluk kabul 
etmediğine, kâinatta bir gayenin mevcut 
olduğuna inanması hep Aristocu tema- 
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yüllerdir. Gaye-sebep telakkisinin yer al- 
dığı Fi Menâdfi 'i'1-a “24” (age, Ill, 106- 
107) adlı eserinde Tanrı'nın her organı 
görevine en uygun şekilde yarattığını 
savunmuş, bununla gayeyi belirleyen ve 
eşyada ona uygunluğu temin edenin Tan- 
rı olduğu inancını temellendirmek iste- 
miştir. 

St. Peter'den beri İtalya'da yayılan Hı- 
ristiyanlığa sempati beslemiş olan Câli- 
nüs yine de bu dine girmemiştir. İbn Ebü 
Usaybia, Câlinüs'un Fi Tefsiri Kitâbi Ef- 
lâtün fi's-siyâseti'1-medeniyye adlı Po- 
liteia şerhinden iktibasla onun hıristi- 
yanlar hakkındaki gözlemlerini aktar- 
maktadır. Buna göre çağdaşı olan hıris- 
tiyanlar, mücize inancından kaynaklanan 
sembolizme dayalı bir ahde bağlı, ölüm- 
den korkmayan, iffetli, içlerinde kadın- 
lar olduğu halde cinsi ilişkide bulunma- 
yan, yiyip içmede kontrollü, adalete düş- 
kün insanlardır ve felsefi ahlâka uygun 
hareket etmektedirler. Câlinüs yahudi- 
ler hakkında ise genellikle eleştirici bir 
tutum takınmıştır. Onun Kitâb-ı Mukad- 
des'i okuduğu anlaşılmaktadır. Kâinat 
görüşü itibariyle Hıristiyanlık ve Stoacı- 
lik arasında yer alır. Kendisi bir yandan 
Stoacı tabiat kanunu fikrini kabul eder- 
ken Stoacı astrolojiyi reddetmekte, öte 
yandan ilâhi hidayet ve tek tanrı inancı- 
na rağmen mücizeyi inkâr etmektedir. 
Ancak onun benimsediği Tanrı yaratan 
değil yapan yani mimar Tanrı (demiurgos) 
olup bu inancın kaynağı bir telhisini yaz- 
dığı Eflâtun'un Timaios adlı eseridir. Câ- 
linüs, “Tekvin”"e dayandırılan yoktan ya- 
ratma (creatio ex nihilo) fikrini de eleştir- 
mekten geri durmamış, birçok Romalı'- 
nın yaptığının aksine Hıristiyanlığı bâtıl 
bir mezhep olarak görme yerine hatalar 
ihtiva eden bir felsefi sistem şeklinde 
değerlendirmiştir. Hatta onun monote- 
ist felsefesi hıristiyan teologlar üzerin- 
de etkisini göstermekte gecikmemiş, Bi- 
zanslı Theodotus önderliğinde bir grup 
Anadolulu teolog, Câlinüs'un etkisiyle Hı- 
ristiyanlığı felsefi terimlerle ortaya koy- 
dukları için kilise tarafından aforoz edil- 
miştir (ER, V, 465). 

Ancak onun gerçek hayranları İsken- 
deriye okulu mensuplarıdır. İslâm'ın or- 
taya çıkışından önce aralarında Yahyâ 
en-Nahvi'nin de bulunduğu İskenderiye 
okuluna bağlı hekim ve düşünürler Câ- 
linüs'un eserleri üzerinde inceleme, ih- 
tisar ve tefsir şeklinde yoğun çalışma- 
lar yapmışlardır. İslâm dünyasında kı- 
saca Cevâmi'ul-İskenderâniyyin ola- 
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rak anılan bu külliyat Batı'da Latince 
Summaria Alexandrinorum unvanıyla 
tanınır. 


Câlinüs'un ahlât-ı erbaaya dayalı hü- 
morolojisi oldukça erken dönemde ko- 
nuyla ilgili yeni teliflere zemin hazırla- 
mıştır. Meselâ Câbir b. Hayyân'ın risâle- 
lerinde Câlinüs'un tıp teorisinin bir öze- 
ti yer almaktadır. Bu özette önce dört 
unsur, dört keyfiyet ve dört mevsim ara- 
sında irtibat kurulmakta, ardından ah- 
lât-ı erbaa yoğunluk, hareket ve renk 
özelliklerine göre bu şemaya dahil edil- 
mektedir. Yine Câbir b. Hayyân'ın risâ- 
lelerinde, Câlinüs tıbbına uygun olarak, 
mizaçlar arasındaki fizyolojik dengenin 
mevcudiyeti sağlığın, bu dengenin bo- 
zulması ise hastalığın veya ölümün se- 
bebi sayılmaktadır (Muhtâru Resâ'ili Câ- 
bir b. Hayyân, s. 49-52). En eski İslâm tıp 
eserlerinden biri olan Firdevsü'!- hik- 
me'nin yazarı Ali b. Rabben et-Taberi, 
Câlinüs tıbbındaki bu mizaçlar teorisi- 
ni etraflıca aktarmıştır (Firdevsü'-hik- 
me, s. 42-43). Câlinüs'un bütün hayati 
fonksiyonları “pneuma” (ruh) kavramı- 
na bağlayan sistemini takip eden müs- 
lüman fizyologlar, maddeden ayrı bir 
cevher olarak nefs ile karıştırılmaması 
gereken ve kalbin kıvrımlarında latif bir 
cisim olarak tasavvur edilen “ruh” kav- 
ramını benimsemişlerdir (S. H. Nasr, s. 
159-162). 

Câlinüs, Eflâtun psikolojisindeki nef- 
sin şehvet, öfke ve akıl güçlerini de sı- 
rasıyla karaciğer, kalip ve beynin miza- 
cıyla özdeşleştirdiği, böylece organların 
mizaçlarındaki bozulmanın onlarla iliş- 
kili bulunan ruhun da ölümü olduğunu 
ileri sürdüğü Fi Enne kuva'n-nefs te- 
vâbi' li-mizdci'l-beden adlı eserinde 
(s. 183-186) bedeni özelliklerin ahlâkla 
ilişkisi üzerinde de durarak eğitimin ka- 
rakter formasyonundaki rolünün sanıl- 
dığından daha az olduğunu ve yalnızca 
insandaki gizli özellik ve kabiliyetlerin 
açığa çıkmasına veya çıkmamasına yar- 
dım ettiğini savunur. İslâm dünyasında 
tanınan ve günümüze bir muhtasarıyla 
ulaşan Kitâbü'1-Ahlâk adlı eserinde de 
yine insanın mizacı ve tabii eğilimleriyle 
ahlâk (karakter) arasında ilişki kurmak- 
ta, tabiatı gereği eğitimi kabul etmeyen 
şehvet gücünü öfke gücünün de yardı- 
mıyla akıl tarafından bastırmanın müm- 
kün olduğunu belirtmektedir. Buna gö- 
re eğitimi kabul eden öfke gücü ve akıl- 
dır. Ancak Câlinüs şundan emindir: İn- 
san ruhunun hazlara yönelip elemlerden 
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kaçınmasının, zararlıdan uzaklaşıp fay- 
dalıya yönelmesinin, kısaca psikolojik mo- 
tivasyonların akli bir boyutu yoktur. Çün- 
kü henüz aklı gelişmemiş çocuklarda ve 
akıldan yoksun hayvanlarda da ahlâki 
davranışlar gözlenmektedir. Böyle bir 
tabii ahlâk kavramıyla akli faaliyeti bir- 
birinden ayırmak ve tabii eğilimleri ak- 
ln kontrolüne vermek gerekir. Esasen 
Câlinüs'un bütün meselesi huyların kay- 
nağının akıl olmadığını, insanları iyiliğe 
veya kötülüğe sevkeden motifin tabii ol- 
duğunu ortaya koymaktır. Huy o kadar 
tabiidir ki sonradan kazandığımız alış- 
kanlıklarımız bile ikinci tabiat olarak ad- 
landırılmalıdır (Câlinüs, /Muhtaşar minj 
Kitâbi'-Ahlâk, s. 25, 30, 42, 47). 


Câlinüs İslâm dünyasında gerek tıp ge- 
rekse ahlâk teorileri bakımından hayli 
tesirli olmuştur. Ancak “İslâm dünyası- 
nın Câlînûs'u” lakabıyla tanınan (İbn Ebü 
Usaybia, s. 415) ve el- Hâvi adlı eserin- 
de onun kitaplarından çok faydalanan 
Ebü Bekir er-Râzi'nin Kitâbü'ş- Şükük 
“alâ Câlinüs adlı bir eleştiri kaleme al- 
mış olması, onun İslâm dünyasında mut- 
lak bir otoriteye sahip olmadığının erken 
işaretlerinden biri sayılabilir. Bu eleştiri 
Câlinüs'un hem tıbbi hem de felsefi gö- 
rüşlerine yöneliktir. Klinik gözlemciliğiy- 
le tanınan Râzi, Rey ve Bağdat hastaha- 
nelerindeki bazı gözlemlerinin Câlinüs'un 
üp külliyatına uymadığını belirtmekte- 
dir. Râzi kendi birikiminin Câlinüs'unkin- 
den fazla olduğunun kesin olarak far- 
kındadır. Ayrıca Râzi'ye göre Câlinüs te- 
orik hatalar da yapmıştır. Meselâ onun 
soğutucu veya hararet verici şeylerin, 
bunların tesiriyle soğutulmuş veya 1si- 
tılmış şeylerden daha soğuk veya sıcak 
olduğu şeklindeki formülü tıp bakımın- 
dan her zaman geçerli değildir. Zira tec- 
rübeler göstermiştir ki ılık bir meşru- 
bat, hastalık durumunda kendi harare- 
tinden daha fazla bir hararete yol aça- 
bilir. Râzi'ye göre ayrıca Câlinüs'un gör- 
me teorisi, onun matematik izahlara aşı- 
rı düşkünlüğü sebebiyle kusurludur. En 
önemlisi de Râzi'nin, Câlinüs'un insan 
nefsini cismani addeden yaklaşımını red- 
detmesidir (DSB, VI, 325-326). Ancak Câ- 
İinüs'un tıptaki otoritesini muhafaza et- 
mek isteyen tip çevreleri bu eleştiriye 
reddiyeler yazmışlardır. Bunların en ün- 
lüsü, Ali b. Ridvân'ın Fi Halli ŞükükiT- 
Râzi “alâ kütübi Câlinüs adlı kitabıdır. 
Ayn: başlığı taşıyan diğer iki reddiye ise 
İbn Sinâ'nın İbn Ebü Sâdık en-Nisâbüri 
adlı bir öğrencisiyle Ebü'l-Alâ b. Zühr 
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(Latin dünyasındaki Avenzoar) adlı Endü- 
lüslü bir hekime aittir (İon Ebü Usaybia, 
s. 461,519). 


Kitâbü'ş- Şükük, yahudi filozof Müsâ 
b. Meymün'a da Câlinüs'u eleştirme fik- 
rini ilham etmiştir. Râzi'nin eserini gü- 
ya sırf felsefi açıdan yapılmış bir eleşti- 
ri şeklinde değerlendiren İbn Meymün, 
kendi eserinin ondan farklı olarak aynı 
zamanda tıbbi amaç taşıdığını belirtir 
(Mehdi Muhakkık, s. 14). İbn Meymün Fu- 
şülü Müsâ fi't-tıb (Fusülü'-Kurtubi) ad- 
li eserinde Câlinüs'un kırktan fazla çe- 
lişkisini ortaya koyduğu iddiasındadır ve 
onu felsefi meselelerde bilgisizlikle it- 
ham etmektedir. Buna karşılık Câlinüs 
külliyatı konusunda İshak b. Ali er-Ru- 
hâvi gibi uzman hekimler yetişmiş, Râzi 
ve İbn Rüşd onun başlıca tıbbi eserleri- 
ne ihtisarlar yazmış, ünlü hekim -filozof 
İbn Sinâ bile onun tıp teorisinden fay- 
dalandığını belirtmiştir ki bütün bunlar 
Câlinüs'un İslâm tıbbındaki önemini or- 
taya koymaktadır. Onun İslâm ahlâk il- 
minde karakter formasyonu konusun- 
daki tesirleri de ayrıca kayda değer ma- 
hiyettedir. 

Eserleri. Câlinüs'a 400'den fazla eser 
nisbet edilmekteyse de bunların çoğu 
kayıptır. 140 civarında eseri tamamen 
veya kısmen Grekçe orijinalleriyle günü- 
müze ulaşmıştır. Tıbba dair on dokuz 
eserinin şüpheli, kırk beşinin nisbetinin 
ise uydurma olduğu kabul edilmektedir. 
Câlinüs'a ait eserlerin eksiksiz bir La- 
tince koleksiyonu C. G. Kühn tarafından 
Claudii Galeni Opera Omnia başlığıy- 
la yirmi cilt halinde neşredilmiştir (Lip- 
siae 1821-1833; 2. bs. Hildesheim 1964- 
1965). Onun eserlerinden yapılmış ikti- 
baslardan oluşan bir İngilizce antoloji 
Arthur John Brock tarafından Greek 
Medicine adlı bir çalışma içinde (Lon- 
don 1929) yayımlanmıştır. Bazı eserleri 
de müstakil olarak İngilizce'ye tercüme 
edilerek neşredilmiştir. Tatmin edici bu- 
lunmamakla birlikte George Sarton'un 
Galen of Pergamon (Lawrence, Kansas 
Press 1954) adlı monografisi toplu bir 
değerlendirme bakımından kayda de- 
ğerdir. Owsei Temkin'in Galenism: Rise 
and Decline of a Medical Philosophy 
(Ithaca, N. Y., 1973) adlı çalışması Câli- 
nüs'un tup tarihindeki etkilerini konu 
edinmiştir. 

Câlinüs'un Grekçe orijinalleri kayıp 
olan bazı tibbi ve felsefi eserleri Arap- 
ça ve Latince tercümeleriyle günümüze 
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ulaşmıştır. Huneyn b. İshak'ın, Halife Mü- 
tevekkil-Alellah'ın dostu ve kâtibi Ali b. 
Yahyâ el-Müneccim (6. 275 / 888-89) için 
yazdığı Risâle fi zikri mâ iürcime min 
kütübi Câlinüs bi-“ilmihi ve ba'Zi mâ 
lem yütercem adlı zamanımıza ulaşmış 
bir eseri, Câlinüs'un Arapça'ya çevrilmiş 
olan kitaplarının listesini ihtiva eder. Hu- 
neyn b. İshak, Câlinüs'un tıp ve felsefe 
kitaplarını iki makale halinde tanıtan Pi- 
nax (Ar. Fineks) adlı fihristin orijinalini 
görmüş, bunu hem Süryânice'ye hem de 
Arapça'ya çevirmiş, fihristte zikredilme- 
yen eserleri de üçüncü bir liste halinde 
Pinax çevirisine ilâve etmiştir. Yine İbn 
İshak'ın Risâle'sinden anlaşıldığına gö- 
re bu ünlü mütercim, Beni Müsâ ailesin- 
den Muhammed ve Ahmed'in himaye- 
siyle, içlerinde İshak b. Huneyn, Hubeyş 
b. Hasan, İstefan b. Bâsil, İsâ b. Ali gibi 
isimlerin yer aldığı mütercim kadrosuy- 
la birlikte Câlinüs'un 129 eserini Süryâ- 
nice nüshalardan Arapça'ya tercüme et- 
miştir (Huneyn b. İshak, Risâle, s. 149- 
179). İbn İshak'ın bu risâlesi Max Me- 
yerhof'un ayrıntılı bir incelemesine ko- 
nu olmuş (bk. bibi.) yazar onun verdiği 
listedeki 129 eseri Latince'deki adlarıy- 
la sıralamıştır. Câlinüs hakkında en ge- 
niş bilgiyi aktaran İbn Ebü Usaybia ise 
Huneyn'in adı geçen sahih ve şüpheli 
eserler bibliyografyasını aktarmakta ve 
daha sonra birçok şüpheli eserin adını 
da bu listeye ilâve etmektedir (“Uyünü'l 
enbâ”, s. 149) Muhammed Zübeyr el- 
Bâbâ, Câlinüs'un eserlerini Hipokratik 
şerhler, anatomi ve embriyolojiye dair 
eserler, fizyolojiye dair eserler, teşhise 
dair eserler, tedavi şekillerine dair eser- 
ler, farmakolojik eserler, hıfzıssıhhaya 
dair eserler şeklinde tasnif eden bir liste 
vermektedir (bk. bibi.). Câlinüs'un özel- 
likle tıbbi eserlerine dair ayrıntılı bir bib- 
liyografya Fuat Sezgin'in kitabında mev- 
cuttur (GAS, II, 68-140). Aynı eser, İslâm 
dünyasında Cevâmi *u'1-İskenderâniy- 
yin adıyla anılan Câlinüs koleksiyonunu 
da tanıtmaktadır (II, 140-150). 

Câlinüs'un Fi7- Ahlâk, Fi'1-Âdât, Fi 
Enne'l-ahyâre mine'n-nâs kad yente- 
fi'üne bi-a'Zâ'ihim, Fi Enne kuva'n- 
nefs tevâbi" li-mizâci'l-beden, Fi En- 
ne'l-muharrike'l-evvel lâ yeteharrek, 
Kitâbü Ârâ'i Bukrât ve Felâtün gibi 
bazı başlıklarla anılan felsefi eserleri de 
İslâm dünyasında belirli bir ilgi ve tesi- 
re sahip olmuştur. Bunlardan bazıları 
muhtasar halde de olsa günümüze ulaş- 
mış ve neşredilmiştir (bk. bibi.). 
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(e) 
Genel olarak Osmanlı topraklarından 


göç edip Amerika kıtasına yerleşen 


toplulukları ifade eden bir terim. E 


Arapça “göç etmek” anlamındaki celâ 
masdarından türetilmiştir. Hicret kavra- 
mından farklı bir anlam taşımakta olup 
XIX ve XX. yüzyıllarda Osmanlı hâkimi- 
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yetindeki topraklardan Güney ve Kuzey 
Amerika'ya yapılan göçleri ifade etmek- 
tedir. Son otuz kırk yıl içinde bu terimin 
kapsamı, Amerika kıtasına ve Orta Ame- 
rika adalarına yapılan diğer müslüman 
göçlerini de içine alacak şekilde geniş- 
letilmiştir. Hatta bugün sadece Ameri- 
ka'ya göç eden müslümanlar için kulla- 
nılmaya başlanmıştır. II. Dünya Savaşı'- 
na kadar Yeni Dünya'ya göç edenlerin 
büyük bir kısmını hıristiyanlar oluştur- 
maktaydı. Fakat son yıllarda Asya ve Af- 
rika'dan müslüman göçünün artması câ- 
liyenin bu anlamda kullanılmasında et- 
kili olmuştur. 


Öte yandan son otuz kırk yıl içinde 
Amerika'da bir kısım zencilerin eski kül- 
tür ve din kökenlerini araştırmaya ko- 
yulmaları, câliye ile ilgili çalışmalara ye- 
ni ve dikkat çekici boyutlar kazandırmış- 
tır. XVI. yüzyılda başlayan köle ticareti 
hakkında arşiv belgeleri ve aile evrakı 
içinde kalmış şahsi hâtıralara dayanıla- 
rak Amerika Birleşik Devletleri'nden J. 
C. Fletcher, D. P. Kidder, Roger Bastide, 
Folarin Shyllon, Clyde Ahmed Winters ve 
Brezilya'dan Gilberto Freyte, Nina Rod- 
rigues gibi yazarlarla birçok enstitü ve 
araştırma merkezi tarafından yapılan 
incelemelerde Amerika'ya getirilen kö- 
lelerin önemli bir kısmının müslüman ol- 
duğu, bunların arasında tahsil görmüş, 
yüksek ailelere mensup kişilerin de bu- 
lunduğu ortaya çıkmıştır. Bu araştırma- 
larda ayrıca Afrika kökenli müslüman- 
ların önemli bir kısmının Gana, Mali, So- 
kotro, Kânim-Bornu, Songay ve Sudan 
gibi yerlerden getirildiği tesbit edilmiş- 
tir. Bunlardan bir kısmı, Amerika'ya ulaş- 
tıklarında din değiştirmeye mecbur edil- 
melerine rağmen esas dinlerini muha- 
faza ederek ibadetlerini sürdürmüşler- 
dir. Bu sebeple Brezilya'da siyah köleler 
arasında İslâmiyet bir hayli yaygın ola- 
rak XIX. yüzyıla kadar varlığını korumuş- 
tur. Ussa (Havsa) ve Mali'den getirilen 
köleler, XVII. yüzyılda merkezleri Pernam- 
buco ve Alagoas olmak üzere Palamares 
Cumhuriyeti'ni kurarak Portekizliler ve 
Hollandalılar'la mücadele etmişlerdir. 
Ayrıca Brezilya'nın Bahia eyaletinde bu- 
lunan siyahlar 1830 yılında Antonio Con- 
selheiro'nun liderliğinde Brezilya tarihin- 
de çok önemli yeri olan bir isyan hazır- 
lamışlardır. Süfi yönü ağırlık taşıyan bu 
isyan bastırıldıktan sonra harekete ka- 
tilan siyahların bir kısmı Afrika'ya dön- 
müş, bir kısmı da Dahomey vb. bölgele- 
re yerleşerek camiler inşa edip eski İs- 
lâmi geleneklerini sürdürmüşlerdir. 
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Câliye teriminin kapsamını çok daha 
geniş anlamda ele alan bazı araştırma- 
cılar, Kristof Kolomb'un Amerika'yı keş- 
fi sırasında yanında yeni hıristiyan ol- 
muş, fakat İslâmi inançlarını muhafaza 
eden gemiciler bulunduğunu iddia et- 
mektedirler. Hatta Amerika'nın iç ta- 
raflarına giden ilk kâşifler arasında bir- 
çok müslümanın bulunduğunu ileri sü- 
renler de vardır. Endülüs'ün 1492'de İs- 
panyollar tarafından tamamen geri alın- 
masından sonra uygulanan baskıdan kur- 
tulmak için birçok müslüman görünüş- 
te din değiştirerek (takıyye*'ye başvura- 
rak) kurtuluşu Yeni Dünya'ya göç etmek- 
te bulmuştur. Genellikle Orta Amerika'- 
ya yönelen bu göç o derece artmıştır ki 
İspanya kraliçesi 1531 yılında bir emir- 
nâme çıkararak kendi şahsi izni olma- 
dan müslümanların Amerika'ya gitme- 
lerini yasaklamıştır. 


Câliyenin kapsamının bu şekilde ge- 
nişlemesi, yapılacak araştırmaların yeni 
bir metot ve anlayışla ele alınmasını ve 
câliye tarihinin en azından dört bölüme 
ayrılarak incelenmesini gerektirmekte- 
dir. Birinci devre Amerika'nın keşfinden 
XIX. yüzyıla kadar olan zamanı, ikinci 
devre XIX. yüzyılın ortalarından l. Dünya 
Savaşı'na kadar olan zamanı, üçüncü 
devre iki dünya savaşı arasını, dördün- 
cü devre de müslümanlar bakımından 
en önemlisi olan ve Il. Dünya Savaşı'n- 
dan bugüne kadar geçen zamanı içine 
alan dönemdir. Bunlardan ikinci devre- 
de Amerika'ya en yoğun göç meydana 
gelmiştir. Osmanlı Devleti'nden Ameri- 
ka'ya ilk göçlerin 1820'de ve özellikle 
1860'lardan sonra başladığı bilinmek- 
tedir. Amerika Birleşik Devletleri İstatis- 
tik Dairesi'nin yayınlarından göç eden- 
lerin kökenleri ve sayıları tesbit edile- 
bilmektedir. Buna göre 1869-1875 ara- 
sında Anadolu ve Suriye'den yalnız on 
altı muhacirin gelmesine karşılık 1886- 
1890 arasında bu sayı 2215'e yüksel- 
miştir. 1901 ile 1905 arasında ise göç- 
men sayısı 30.515'e ulaşmıştır. Göçün 
en kesif yılları sayılan 1911-1915 yılla- 
rında muhacir sayısı 72.231 kişiye yük- 
selmiştir. Böylece 1869-1915 arasında 
Anadolu ve Suriye'den Amerika Birleşik 
Devletleri'ne giden göçmenlerin yekünü 
178.712 olmuştur. Bazı kaynaklar Ru- 
meli'den göç edenlerin sayısını 1891'de 
265, 1892'de 227 kişi olarak göstermek- 
tedir. Ancak diğer bazı kaynaklar, Os- 
manlı Rumelisinden Amerika'ya göçle- 
rin daha 1857'de başladığını ve 1903'- 
ten itibaren her yıl bu göçlerin 1000 ki- 
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şinin üzerine çıktığını, 1907'de 20.767, 
1908'de 11.209 kişiye ulaştığını ve 1911- 
1914 arasında 14.000 civarında olduğu- 
nu belirtmektedir. 1890-1910 yıllarında 
Anadolu ve Suriye'den Amerika'ya orta- 
lama olarak yılda 40.000 kişinin göç et- 
tiği bilinmektedir. Göçmenlerin büyük 
bölümü Güney Amerika'da Brezilya ve 
Arjantin'e gitmiştir. Ayrıca Meksika, Kü- 
ba ve diğer ülkelere de önemli miktar- 
da göç olmuştur. Latin Amerikalılar'ca 
Turcos (Türkler) denilen (1992 Mayısında 
Türkiye'yi ziyaret eden Arjantin Cumhur- 
başkanı Carlos Menem de “Turco” lakabı- 
nı taşıyordu) bu göçmenlerden Arjantin'e 
1895 yılına kadar 11.585, 1896-1905 
arası 66.558, 1906-1915 arası ise 59.272 
kişi, yani yirmi dört yl içinde yaklaşık 
138.000 kişi göç etmiştir. Brezilya'ya da 
1897-1915 yılları arasında Suriye, Ana- 
dolu ve Filistin'den 45.000 göçmen git- 
miştir. Aynı süre içinde Küba'ya giden 
Osmanlı göçmenlerinin sayısı ise 4500'- 
dür. Buna göre 1880-1914 yılları arasın- 
da kıtanın diğer ülkelerine gidenlerle bir- 
likte yaklaşık 200.000 kişi Güney Ame- 
rika'ya göç etmiştir. Bu sayıya Amerika 
Birleşik Devletleri'ne gidenler de ekle- 
nirse Kuzey ve Güney Amerika'daki göç- 
men sayısının en azından yarım milyo- 
na ulaştığı görülür. Bazı kaynaklar bu 
sayıyı 1 milyona kadar çıkarmaktadır. 


Çoğunluğunu hıristiyan Araplar'ın teş- 
kil ettiği göçmenler, Osmanlı toprakla- 
rında zulme uğradıklarını söyleyerek 
Amerika halkının acıma duygusunu is- 
tismar etmişlerdir. Halbuki Osmanlı ar- 
şivleri incelendiğinde göç edenler ara- 
sında çok sayıda müslümanın da bulun- 
duğu görülür. Nitekim göçlerle ilgili bir 
Osmanlı konsolosluğu raporunda, Malta 
adasına uğrayan bir gemide 201 Suri- 
yeli muhacirin bulunduğu ve bunların 
yarısının müslüman olduğu belirtilmek- 
tedir. Marsilya'da bulunan diğer bir Os- 
manlı konsolosu ise Amerika'ya giden 
göçmenler arasında Elazığ, Aydın ve 
Trabzon'dan çok sayıda müslüman gen- 
cin bulunduğuna işaret etmektedir. Ay- 
rıca Washington'da bulunan Osmanlı se- 
fâreti 1900 yılında Massachusetts, Mic- 
higan ve Saint Louis'de 200'den fazla 
müslümanın yaşadığını tesbit etmiştir. 
Yine resmi istatistiklere göre 1909'da 
Arjantin'e giriş yapan 11.765 Suriyeli 
muhacir arasında 5111 kişi müslüman 
olarak kaydedilmiştir. Bununla beraber 
ayırım yapılacağı veya Amerika'ya kabul 
edilmeyecekleri korkusu ile önemli mik- 
tarda müslümanın dinlerini sakladıkları 
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da bir gerçektir. Öte yandan Hıristiyan- 
lığı kabul ettikleri takdirde göçlerinin 
kolaylaşacağı ve iş bulacakları şeklinde 
misyoner propagandasının tesiriyle bir- 
çok müslümanın dinini değiştirmediği 
halde hıristiyan ismi aldığı da görülmüş- 
tür. Bu arada bekâr müslüman muhacir- 
lerden önemli bir kısmı Amerikalı kadın- 
larla evlenip çocuklarını hıristiyan olarak 
yetiştirmek zorunda kalmıştır. Makedon- 
ya'da 1900-1913 yılları arasında meyda- 
na gelen karışıklıklar sonucunda önem- 
li bir göç hareketi olmuştur. Bu karga- 
şa döneminde özellikle Dâhili Makedon 
İhtilâl Örgütü (Vnatresna Makedonska Re- 
volucionerna Organizaciya: VMRO) tarafin- 
dan öldürülen Türkler'in çocuklarının bir 
kısmı, Amerika'ya göç eden Bulgarlar 
tarafından beraberlerinde götürülmüş- 
tür. Bu çocukları kendi aileleri arasında 
gösteren Makedonyalı Bulgarlar onları 
hıristiyan olarak yetiştirmişlerdir. Ancak 
bugün bunlardan birçoğu Türk asıllı ol- 
duğunu ifade etmektedir. 


Osmanlı ülkesinden Amerika'ya göç- 
lerin yalnız Suriye ve Lübnan'dan olduğu 
şeklindeki görüş yanlıştır. Mevcut bazı 
vesikalar, Doğu Anadolu'dan da çok sa- 
yıda insanın Amerika'ya göç ettiğini gös- 
termektedir. 

Amerika'ya yapılan göçün sebepleri 
zamana göre değişiklik göstermiştir. Göç- 
menler arasında fakir köylülerden yük- 
sek okul mezunu kimselere kadar çeşit- 
li sınıftan insanlar bulunmaktadır. Me- 
selâ bunların içinde Beyrut'taki Suriye 
Protestan Koleji'nden (bugünkü Beyrut 
Amerikan Üniversitesi) mezun olanlar bu- 
lunduğu gibi fakirlikten ve topraksızlık- 
tan kurtulmak isteyen köylüler de var- 
dır. Öte yandan yerli ekonominin uğra- 
dığı sarsıntılar, geleneksel sanatların git- 
tikçe önemini kaybetmeye başlaması, 
yatırımların yok denecek kadar az olu- 
şu, Lübnan'da filoksera hastalığının bağ- 
ları kurutması, ipek böceklerini öldüren 
bir hastalığın ipek sanayiine büyük za- 
rar vermesi, Cebelilübnan'ın muhtariyet 
kazanması ile onu besleyen iç bölgeyle 
ilişkilerin kesilmesi gibi sebepler fakirli- 
ğe ve işsizliğe yol açmıştır. Ayrıca İtti- 
hat ve Terakki hükümetinin 1911 yılın- 
da hıristiyanları da askerlik yapmaya 
mecbur tutması, özellikle Suriye ve Lüb- 
nan'dan göçlerin artmasına yol açmış- 
tır. Bu olumsuz etkenler yanında cazip 
bazı sebepler de göçte etkili olmuştur. 
Nitekim Amerika'da işçiye olan ihtiyaç, 
yevmiyeleri Avrupa ve bilhassa Osmanlı 
Devleti'ne kıyasla çok yükseklere çıkar- 
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mıştır. Hatta Arjantin ve Brezilya'da ta- 
rım kolundaki işçi ihtiyacı dolayısıyla bu 
ülkelerden gelen iş adamları Suriye'nin 
köy ve kasabalarında gezerek işçi topla- 
mışlardır. Bu şekilde çalışmak için Ame- 
rika'ya giden göçmenlerin büyük çoğun- 
luğu bir süre çalışıp para biriktirdikten 
sonra yurduna geri dönmüştür. Yaklaşık 
üçte birinin geri döndüğü bilinen göç- 
menlerin hayat seviyelerinin yükselme- 
si, fakir komşularının da Amerika'ya göç 
etmesinde etkili olmuştur. 


Osmanlı Devleti, 1856-1914 yılları ara- 
sında büyük bir muhacir akınına mâruz 
kalmasına ve bunlara toprak dağıtma- 
sına rağmen hâlâ ziraata açılmamış ge- 
niş topraklara sahipti. Bu sebeple dün- 
ya ekonomik konjonktürünün ziraat aley- 
hine gelişmesine rağmen devlet kurtu- 
luşu ziraatın ilerlemesinde görerek dı- 
şarıya göçü yasaklamıştır. Pasaport ve- 
rilmediği halde mürur tezkereleri kulla- 
nilarak göçün gizlice sürdürülmesi ve 
göçte devletin çıkarlarının da olduğunun 
görülmesi üzerine yasaklama 1892 yılın- 
dan itibaren kaldırılmıştır. Amerika'ya 
giden göçmenler geride kalan ailelerine 
ve akrabalarına oldukça büyük miktar- 
lara ulaşan paralar göndermekteydiler. 
Meselâ XIX. yüzyılın sonlarında Cebeli- 
lübnan'ın 220 milyon frank olan yıllık 
gelirinin 90 milyonunu göçmenlerin gön- 
derdiği paralar oluşturmaktaydı. Arjan- 
tin'den 1913 yılında tek bir bankadan 
Osmanlı Devleti'ne 11.800.000 pesos, bü- 
tün Arjantin'den ise bir yılda 240 mil- 
yon Osmanlı kuruşu yollanmıştı (Karpat, 
IJMES, XVII, 188). Bununla beraber göç- 
menlerden bir kısmının Osmanlı Devleti 
aleyhine çalıştığı görülmüştür. Özellikle 
Suriyeli bazı hıristiyan milliyetçilerle Er- 
meniler çıkardıkları dergi ve gazeteler 
yoluyla Osmanlı hükümetine, saltanata 
ve genellikle Türkler'e hücum etmişler, 
hatta Amerikan vatandaşlığına geçen 
bazı Ermeni militanlar Osmanlı toprak- 
larında siyasi teşkilâtlanma yoluna git- 
mişlerdir. Takibe uğradıkları zaman da 
Amerikan vatandaşı olduklarını ileri sü- 
rerek kapitülasyon hükümlerinden isti- 
fade edip kurtulmuşlardır. Bu sebeple 
hükümet, aslen Osmanlı vatandaşı olup 
daha sonra Amerikan vatandaşlığına geç- 
miş kimselerin Osmanlı ülkesinde Os- 
manlı kanunlarına tâbi olacaklarına dair 
bir karar çıkarmıştır. 

Câliyenin ikinci devresinde Amerika 
Birleşik Devletleri'ne giden ve özellikle 
Orta Amerika'daki Michigan, Ohio ve Iii- 
nois eyaletlerine yerleşen müslüman göç- 


menlerle New York, New Jersey ve Mas- 
sachusetts'de yerleşmiş bulunan müs- 
iüman göçmenlerin dini ve geleneksel 
hayatlarını devam ettirme çabası içinde 
oldukları görülmektedir. Bu müslüman 
göçmenlerden bazılarının yayımlanan hâ- 
tıralarında dini ve kültürel bakımdan ne 
gibi güçlüklerle karşılaştıkları anlatılmak- 
tadır. Bununla birlikte müslümanların 
Amerika ile olan ilişkileri iyi başlamıştı. 
Amerika Birleşik Devletleri 1'776'da is- 
tiklâlini elde ettikten sonra Cezayir, Tu- 
nus ve Trablusgarp'tan bazı müslüman- 
ların Amerika'ya gitmesini teşvik et- 
mişti. Buna karşılık 1783'te Amerika'yı 
ilk tanıyan ve oraya elçi gönderen ülke 
Fas olmuştu. 1840 yılında da Uman ima- 
mını temsilen Ahmed Ben Naaman adın- 
da bir elçi Massachusetts eyaletini ziya- 
ret etmişti. Fakat bu temaslar müslü- 
manlara özellikle cami, vakıf gibi mü- 
esseseler kurmaları açısından fayda sağ- 
lamadı. Bu hususta ilk göçmenlerin faz- 
la başarı gösterememelerinde kendi din 
ve kültürleri konusundaki bilgisizlikleri, 
gerçek anlamda din hürriyetine yer ve- 
ren Amerika anayasasından faydalan- 
mayı bilmemeleri ve bir ölçüde de olsa 
Amerikan halkının başka dinlere karşı 
hoşgörülü davranmamasının rolü vardır. 
Bununla beraber müslüman göçmenler 
1912 yılında Detroit'te ilk camiyi inşa 
etmeyi başardılar. 1930'da Nation of Is- 
lam adıyla ilk müslüman teşkilât kurul- 
du. Yeni bir din şeklinde ortaya çıkan 
bu teşkilât, 1975 yılından sonra Wallace 
b. Muhammed tarafından Sünni esasla- 
ra göre yeniden düzenlenmiştir (DİA, HI, 
48-49). 

İslâmiyet'in Amerika Birleşik Devlet- 
lerinde ve özellikle orta eyaletlerinde 
yayılmasında, ilki 1876 yılında Amerika'- 
nın istiklâlinin 100. yılı kutlamaları do- 
layısıyla Chicago'da, ikincisi 1893'te Ame- 
rika'nın keşfinin 400. yılı münasebetiyle 
New York'ta, üçüncüsü de 1904'te Saint 
Louis'de açılan fuarlar etkili olmuştur. 
Bunların ilkinde Osmanlı İmparatorlu- 
ğu, Mısır hidivliği, Tunus beyi ve Cezayir 
kahramanı Abdülkâdir el-Cezâiri tara- 
fından verilen birçok kıymetli sanat eş- 
yası teşhir edildikten sonra bölgedeki 
müzelere hediye edilmiştir. İkincisinde 
ise fuarın ortasında Sultan Il. Abdülha- 
mid tarafından inşa ettirilen cami çok 
olumlu tesir bırakmıştır. Özellikle cami- 
de ezan okunup namaz kılınması, bunu 
gören ve dinlerini açığa vurmaktan çe- 
kinen birçok müslümanı cesaretlendire- 
rek mescid ve cami yaptırmalarına ze- 
min hazırlamıştır. Bu fuarda sağlanan 
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başarıdan sonra Osmanlı hükümeti Saint 
Louis'de kurulan üçüncü fuara da katıl- 
mayı kararlaştırmış, Osmanlı Devleti'ni 
Washington sefiri Şefik Bey, Mısır'ı ise 
Butrus Gali Paşa temsil etmiştir. Bu fu- 
arlarda Osmanlı Devleti'nde bastırılan 
binlerce kitap sergilenmiş, daha sonra 
bunlar çeşitli kütüphanelere hediye edil- 
miştir. Böylece ikinci câliye devri sona 
ererken Amerika Birleşik Devletleri'nde 
İslâmiyet önemli mesafe katetmiş ola- 
rak 1910'lardan sonra Amerika'ya göç 
eden müslümanlara kendi okullarını, ca- 
mi ve mescidlerini kurma cesaretini ver- 
miştir. 

Üçüncü câliye devrinde I. Dünya Sava- 
şı'nın bir sonucu olarak Kuzey Ameri- 
ka'ya giden göçmenlerin sayısında bü- 
yük bir azalma olmuştur. Nitekim yalnız 
1914 yılında Osmanlı Devleti'nden top- 
lam 29.913 muhacir çıkmış iken savaşın 
devam ettiği 1915-1919 yılları arasında 
ancak 6000 kişi göç etmiştir. 


Savaştan sonra meydana gelen siyasi 
değişiklikler de göç durumunu yakın- 
dan etkilemiştir. Balkanlar'ın ve Suriye, 
Filistin, Irak gibi Araplar'la meskün top- 
rakların Osmanlı Devleti'nden ayrılması 
sonucu 1921-1924 yılları arasında yir- 
mi altısı Anadolu'dan, diğerleri Balkan- 
lar'dan olmak üzere sadece 2500 Türk 
Brezilya ve Arjantin'e gitmiştir. Buna kar- 
şılık aynı yıllarda eski Osmanlı toprakla- 
rından Amerika Birleşik Devletleri'ne gi- 
denlerin sayısı yaklaşık 33.000 kişi olup 
bunlardan altmış ikisi Türk, yirmi biri 
Arap, kalanı da Ermeni ve Rumlar'dan 
oluşmaktaydı. Bu sırada Kanada'ya da 
göç başlamış ve eski Osmanlı Devleti te- 
baasına mensup yaklaşık 6000 kişi bu 
ülkeye göç etmiştir. Aynı devre içinde Ka- 
nada'ya göç eden Ermeniler'in sayısı ise 
820 civarındadır. 


Amerika Birleşik Devletleri 1924 yı- 
ından itibaren, ülkeye yapılacak göçler- 
le ilgili olarak her memleket için ayrı 
ayrı doğum yeri esasına dayalı kota ko- 
yan bir kanun çıkarmıştır. Buna göre 
Türkiye'nin göç kotası yılda 100 kişi ola- 
rak belirlenmiş ve kısa süre içinde bu 
kotanın 1940 yılına kadar olan dönemi, 
çoğunluğu Ermeni, Rum ve diğer azınlık- 
lar tarafından doldurulmuştur. Kota uy- 
gulanmayan Güney Amerika'ya göçler 
ise özellikle kotası daha düşük olan Suri- 
ye ve Lübnan'dan sürdürülmüştür. Üçün- 
cü devir câliyesinin en önemli özelliği, 
hiristiyan göçmenlerin iktisadi durum- 
larını güçlendirmeleri yanında dini- milli 
cemaatler oluşturarak kiliseler yoluyla 
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kültürlerini ve dini vasıflarını korumala- 
rı ve kimliklerini devam ettirmeleri ol- 
muştur. Buna karşılık büyük bir kısmı 
bekâr olan müslümanların, yerli hıristi- 
yan kadınlarla evlenmeleri ve çocukla- 
rının da hıristiyan olarak yetiştirilmesi 
sonucunda ilk müslüman kuşağın ve- 
Tatından sonra dini varlıkları tamamen 
ortadan kalkmıştır. Hıristiyanlarda ol- 
duğu gibi kendi cemiyetlerini de oluş- 
turamayan müslüman muhacirlerden 
1860-1945 yılları arasında Amerika'ya 
yerleşen yaklaşık 250.000 kişi bu şekil- 
de tarihten silinmiştir. 


H. Dünya Savaşı sonrasında çıkan si- 
yasi karışıklıklar sebebiyle Güney Ame- 
rika'da ekonomik gelişmelerin durması 
buradaki ülkelere göçü önlemiş, buna 
karşılık Amerika Birleşik Devletleri eko- 
nomik gelişmesiyle göçmenler için en 
câzip ülke haline gelmiştir. Ancak kota 
sistemi kitle göçlerini engellediğinden 
Amerika Birleşik Devletleri'ne göç 1900- 
1924 yıllarına kıyasla çok düşük kalmış- 
tır. Nitekim 1931-1950 yılları arasında 
eski Osmanlı ülkesinin Avrupa'da kalan 
bölgelerinden 1317, 1951-1970 yılları 
arasında 8960, Asya'da kalan bölgele- 
rinden de aynı yıllarda toplam 5246 kişi 
Amerika'ya göç etmiştir. Ancak göçmen 
sayısının azalmasına karşılık göçmenle- 
rin eğitim seviyeleri yükselmiştir. Bun- 
da Amerika'nın seçkin elemanlara olan 
ihtiyacı rol oynamış, bu sebeple doğduk- 
ları ülkelere ayrılan kota listelerinin ba- 
şına konan çeşitli uzmanların ülkeye gi- 
rişi kolaylaştırılmıştır. Bu sayede yüz bin- 
lerce kişi ve bu arada 10.000'i aşkın Türk 
doktor, mühendis, profesör, iktisatçı vb. 
meslek sahibi kimse Amerika'ya yerleş- 
miştir. Aynı durum Ortadoğu ülkeleriyle 
Pakistan, Malezya, Endonezya gibi bir- 
çok müslüman ülkede de görülmüştür. 
Öte yandan 1960'lardan sonra savaş do- 
layısıyla veya siyasi sebeplerle göçe mec- 
bur kalan birkaç milyon insan Amerika 
Birleşik Devletleri'ne yerleşme imkânı 
bulmuştur. Bu şekilde 80.000 Filistinli, 
250.000 İranlı, 300.000 Afgan (bunların 
içinde çok sayıda Özbek, Türkmen vb. Türk 
vardır) Amerika'ya yerleşmiştir. Daha son- 
ra bunlara Yemen, Suriye, Irak gibi ül- 
kelerden gelen ve çoğu müslüman olan 
göçmenler de katılmış, böylece H. Dün- 
ya Savaşı'ndan sonra Amerika Birleşik 
Devletleri'nde müslüman nüfusu hızla 
artmıştır. Dolayısıyla 1950'lerden sonra 
câliye teriminin anlamı yavaş yavaş de- 
ğişmeye başlamış ve artık eskiden ol- 
duğu gibi din, ırk ve milliyet farkı gö- 
zetilmeden Osmanlı Devleti'nden göç 
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edenlerin bütününü kapsamak yerine 
sadece müslüman muhacirleri ifade eden 
bir tabir haline gelmiştir. Bu husus tam 
anlamıyla yerleşmemiş olmakla birlikte 
genel eğilim bu yöndedir. 

Eski Osmanlı ülkelerinden gelerek 
Amerika kıtasına yerleşen hıristiyan ve 
müslüman göçmenlerin bazıları önemli 
mevkilere kadar yükselmişlerdir. Mese- 
lâ daha 1920'lerde Meksika'nın Sonora 
eyaletinde devrimle işe başlamış ve da- 
ha sonra devlet başkanlığı yapmış olan 
Plutarco Elias Cales Arap asıllıdır. Co- 
lumbia'da hıristiyan Arap kökenli Julio 
Turbay Ayala cumhurbaşkanlığına ka- 
dar yükselmiştir. Brezilya'da Paulo Sa- 
lim Malouf, çok zengin olan Sao Paulo 
eyaletinin valiliğini yapmış, daha sonra 
cumhurbaşkanı adayı olmuştur. Nikara- 
gua'da Arap asıllı hıristiyan göçmenler 
bakanlık mevkilerini işgal etmişlerdir. 
Amerika Birleşik Devletleri'nde ise Arap 
asıllı Aburezk Güney Dakota'dan sena- 
tör seçildiği gibi California'dan hıristiyan 
asılı Arap göçmenlerin çocukları fede- 
ral kongreye üye olmuşlardır. Amerika 
Birleşik Devletleri'nde Osmanlı ülkesin- 
den gelen göçmenlerin çocuklarını dip- 
lomaside (Philip Habib), üniversite rek- 
törlüklerinde (Donna Shalala), büyük şir- 
ketlerin başkanlıklarında ve birçoğunu 
üniversite profesörlüğünde görmek müm- 
kündür. Bu arada yine Osmanlı ülkele- 
rinden göç eden hıristiyanlar kültürel ve 
dini alanlarda büyük faaliyet göstermiş- 
ler, 1924'e kadar 219 kilise ve dini hiz- 
met yeri inşa etmişlerdir. 1929 yılına ka- 
dar Amerika Birleşik Devletleri'nde Arap- 
ça olarak toplam 1021 gazete ve dergi 
yayımlanmıştır. Bunlardan A1-Huda ga- 
zetesi 1943'ten beri yayımlanmaktadır. 
Aynı yıllarda Güney Amerika'da 166 ka- 
dar gazete ve dergi çıkarılmaktaydı. Bu- 
na karşılık 1952'de Amerika Birleşik 
Devletleri'nde cami sayısı dokuz kadardı. 
Müslümanların sayısı ise zenciler hariç 
50.000 civarında tahmin edilmektedir. 


Amerika Birleşik Devletleri'nde 1960'- 
tan itibaren hızla artmaya başlayan müs- 
lümanların sayısı, yapılan bir araştırma- 
ya göre 1983'te 1.950.000'e, 1992 yılı 
başlarında ise 3-4 milyona yükselmiştir. 
Bugün Amerika Birleşik Devletleri'ndeki 
cami sayısı 302, mescid sayısı ise 199'- 
dur. Yaklaşık 100'e yakın dernek kurmuş 
olan müslümanların en kalabalık oldu- 
ğu yerler Chicago, New York ve Detroit 
gibi şehirlerdir. Cami inşaatında, Ame- 
rika'da öğrenim görmekte olan yakla- 
şık 30.000 müslüman öğrenciyi temsil 
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eden Muslim Students Association (MSA, 
1963) adli kuruluşun etkisi büyüktür. 
1983'te adını Islamic Society of North 
America (ISNA) olarak değiştiren ve mer- 
kezi Indiana'da bulunan kuruluş, müs- 
lüman devletlerden sağladığı yardımlar- 
la camiler inşa ettirmiş, din dersleri ve- 
ren okullar açmış, hapishanelerdeki bin- 
lerce zenciyi müslüman yapmıştır. Bun- 
dan başka merkezi Chicago'da bulunan 
bir İslâm federasyonu daha kurulmuş- 
tur. Ayrıca çeşitli yerlerde ilmi ve kültü- 
rel faaliyetlerde bulunan müslüman ku- 
ruluşlar mevcuttur. Amerika Birleşik 
Devletleri'nde İslâmiyet'in bugünkü ge- 
lişmesinde Araplar'ın önemli katkıları 
olduğu gibi Türkler'in ve diğer milletle- 
rin de büyük katkıları vardır. İslâmiyet 
Amerika'da Hıristiyanlık ve Yahudilik gi- 
bi ülkenin ana dinleri arasında yer al- 
makta ve anayasa hükümlerine göre her 
türlü hakka sahip bulunmaktadır. 
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” CÂLÜT a 
(SE) 
Hz. Dâvüd tarafından öldürülen 
n ünlü bir savaşçı. K 


Tâlüt'un (Saul) krallığı döneminde İs- 
râiloğulları'nın savaştıkları düşman ka- 
vimlerden birinin reisidir. Kur'an'da bil- 
dirildiğine göre İsrâiloğulları Hz. Müsâ'- 
dan sonraki bir peygamberden, kendi- 
lerini Allah yolunda savaşa götürecek bir 
kral tayin etmesini istemişler, peygam- 
berleri onlara Tâlüt'un kral olarak seçil- 
diğini bildirmiş, fakat İsrâiloğulları onun 
krallığına itiraz etmişlerdir. Bunun üzeri- 
ne peygamberleri onlara Allah'ın Tâlüt'u 
kendilerinden daha üstün kıldığını, bilgi 
ve kuvvetini artırdığını, onun krallığının 
en belirgin alâmetinin ise düşman elin- 
de bulunan tabutu (ahid sandığı”) geri 
getirmek olduğunu bildirmiştir. Daha 
sonra Tâlüt kumandasındaki İsrâil or- 
dusu Câlüt ve ordusuyla savaşıp onları 
yenmiş, Dâvüd da Câlüt'u öldürmüştür 
(el-Bakara 2 / 246-251). 


Kur'ân-ı Kerim'de Câlüt olarak adlan- 
dırılan bu kişinin ismi Ahd-i Atik'te Gol- 
yat şeklinde geçmektedir. Filisti kavmin- 
den (İbr. peliştim) ve Gat şehrinden olan 
Golyat iri cüssesi sebebiyle âdeta dev 
gibi tasvir edilmekte, onun Refaim de- 
nilen ve devâsâ cüsseleriyle meşhur olan 
ırkın bir bakiyesi olduğuna inanılmakta- 
dır (Tesniye, 2/11; H. Samuel, 21/19-20; 
l. Tarihler, 20 / 8). Golyat'ın boyu İbrânice 
Ahd-i Atik'e göre 6 arşın 1 karış (2,93 m.), 
Ahd-i Atik'in Yunanca tercümesine ve 
yahudi tarihçisi F. Josephus'a göre ise 
4 arşın 1 karıştır (2,03 m.) (I. Samuel, 17/ 
4; Mangenot, DB? 111/1, s. 268). Kuşan- 
dığı zırhın ağırlığı 5000 şekel tunç (yak- 
laşık 60 kg.), mızrağının ucundaki demi- 
rin ağırlığı ise 600 şekeldir (1. Samuel, 
17/ 5-7). 


Kral Saul döneminde İsrâil toprağını 
işgal eden Filisti ordusunda yer alan Gol- 
yat zorlu bir savaşçıdır. İsrâil ordusu ile 
Filisti ordusu karşı karşıya geldiğinde 
başında tunç başlık, üzerinde pullu zırh, 
baldırlarında tunç zırhlar, omuzları ara- 
sında tunç kargı ve elinde mizrağı ile İs- 
râil ordusuna meydan okuyarak onları 
mübârezeye davet eder. Bu meydan oku- 
ma kırk gün sürer, fakat İsrâil ordusun- 
dan hiç kimse onun karşısına çıkmaya 
cesaret edemez. Orduya katılan büyük 
kardeşlerini ziyaret için karargâha ge- 
len genç yaştaki Dâvüd bu durumu gö- 


rünce Golyat'ın karşısına çıkmak ister 
ve sapanıyla attığı taş ile onu alnından 
vurur, sonra da kılıçla başını keser (1. Sa- 
muel, 17). 

Ahd-i Atik'te Golyat'ın öldürülmesiyle 
ilgili olarak çelişkili bilgiler vardır. Bir 
yerde Golyat'ın Dâvüd tarafından öldü- 
rüldüğü belirtilirken (1. Samuel, 17/50- 
51) başka bir yerde Gatlı Golyat'ı Elha- 
nan'ın öldürdüğü (Il. Samuel, 21 / 19) bil- 
dirilmektedir. Öte yandan Kitâb-ı Mukad- 
des'in İbrânice nüshası ile Batı dillerine 
yapılan çevirilerinde, “Beytülahmli Elha- 
nan Gatlı Golyat'ı vurdu” denilirken Türk- 
çe tercümesinde, “Beytülahmli Elhanan 
Gatlı Golyat'ın kardeşini vurdu” denil- 
mektedir. Bu son ifade Ahd-i Atik'in baş- 
ka bir bölümünde de yer almaktadır (Il. 
Tarihler, 20/5). 

Ahd-i Atik Golyat.'ı Filisti (pelişti-peliş- 
tim) diye takdim ederken İslâmi kaynak- 
larda o Bâbilli (Mes'üdi, I, 54) veya Âd ya 
da Semüd kavimlerinin ahfadından bir 
kişi olarak gösterilmekte (Taberi, I, 467), 
hatta Berberiler'in kralı olduğu da nak- 
ledilmektedir (Mes'üdi, 1, 56-58). Tarih 
ve tefsir kitaplarında Câlüt'un kimliği 
ve Dâvüd'la mücadelesine dair İsrâiliy- 
yat türünde çeşitli rivayetler yer almak- 
tadır ki bunlar Ahd-i Atik'teki kıssaya 
benzer mahiyettedir. 
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CAM 


Silisli kumun potas veya soda, kireç 
ve bazan daha başka katkı maddeleriy- 
le birlikte eritilmesiyle elde edilir. Eri- 
miş haldeyken (1500-1600' C) akıcı olup 
daha düşük ısıda (1100-1200 C) kolayca 
şekillendirilebilme özelliğine sahiptir. Ta- 
mamen soğuduğunda ise çok sert ve ki- 
rılabilir bir yapı kazanır. Suni camın ta- 
biattaki karşılığı kaya kristali ve obsid- 
yen olarak görülür. Parlak siyah renkli 
volkanik bir madde olan obsidyen Neoli- 
tik çağda ok ve mızrak ucu gibi aletlerin 
yapımında kullanılmıştır. Kaya kristali 
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ise hemen hemen renksiz ve yarı say- 
damdır. Tamamen renksiz ve tam say- 
dam olan en kaliteli türüne necef denir; 
necef çağlar boyunca cam yapımcıları 
için ilham kaynağı olmuş ve taklit edil- 
miştir. 

Camın keşif tarihi ve yeri kesin ola- 
rak tayin edilememekle birlikte ilk cam 
örnekleri milâttan önce lll. binyıla kadar 
gider. Tarihlenebilen en eski eşya kolye 
parçalarıdır; cam kaplar ancak milâttan 
önce XVI. yüzyılın sonlarından itibaren 
görülmeye başlar (Harden, s. 31). Asur, 
Nuzi ve Alalah gibi Batı Asya şehirlerin- 
deki kazılarda ortaya çıkarılan bu en es- 
ki cam kapların ilk yapımcıları muhte- 
melen Mitanniler'dir (Goldstein, s. 35). 
Cam yapımı, seramik kapların veya fa- 
yans eşyanın sırla kaplanması deneyle- 
rinin tabii bir sonucu olarak ortaya çık- 
mış ve büyük bir hızla Doğu Akdeniz ül- 
kelerine yayılmıştır. Genellikle II. Tut- 
mosis'in (m.ö. 1504-1450) Batı Asya'da- 
Ki istilâları sırasında cam ustalarını top- 
layarak bu sanatı Mısır'a götürdüğü ka- 
bul edilir. Cam yapımında en tanınmış 
Mısır şehirleri Malkata, Lişt ve Amarna'- 
dır. Milâttan önce XV-XIli. yüzyıllarda 
camcılık doruk noktasına ulaşmıştır. Bu 
erken dönemin iç kalıp ve mozaik cam 
örnekleri titiz ve üstün bir işçiliğin ürü- 
nüdür. İç kalıp camın yapılışında bir çe- 
kirdek üzerine cam liflerin sarılması söz 
konusu olup süsleme amacıyla da renk- 
li cam iplikler kullanılır. Mozaik cam ise 
renkli çubuklardan kesilerek kalıp içine 
yerleştirilen parçaların fırınlanma sonu- 
cunda birbirine yapışmasıyla meydana 
gelir. Milâttan önce 1200 dolaylarında 
Son Tunç devri uygarlığının genel çökü- 
şüyle camcılık da geriler ve milâttan ön- 
ce X. yüzyılda Doğu Akdeniz'in karanlık 
çağdan. kurtulmasından sonra tekrar 
canlanır. İç kalıp camların yanı sıra renk- 


siz, yarı saydam döküm kâseler, vazolar 
ve alabastronlar da görülmeye başlar. 
Döküm kaplar, kalıbın içine küçük cam 
parçalarının doldurulup fırınlanmasıyla 
elde edilir. Büyük bir ihtimalle Anadolu'- 
dan göç eden Etrüskler tarafından Ku- 
zey İtalya'da başlatılan üretim çok de- 
ğişik yönlerde gelişir. Akdeniz ülkelerin- 
deki iç kalıp eserlerde Yunan seramik 
formları taklit edilir. Helenistik dönemin 
en seçkin formları ise kalıba dökülmüş 
ve çarkta dekore edilmiş kâseler, mo- 
zaik cam ve reticelli kaplar ile altın va- 
raklı camlardır. Cam üretimi Roma İmpa- 
ratorluğu döneminde büyük oranda ar- 
tar. Döküm kapların yapımı devam eder- 
ken Suriye-Filistin bölgesinde milâttan 
önce |. yüzyılın ortalarında üfleme tek- 
niği keşfedilir. Bu teknikte piponun (üf- 
leme borusu) ucuna bir parça sıcak cam 
alınır ve döndürülerek üflenir; eğer ka- 
lıbın içine üflenirse kabartma motifler 
elde edilir. Üfleme tekniği giderek bü- 
tün cam endüstrisine hâkim olur. 


Batı Roma İmparatorluğu'nun yıkılı- 
şıyla Avrupa'da cam sanatı geriler; ge- 
lişme doğuda Bizans ve Sâsâni dünya- 
sında devam eder. Bizans'ta dekoratif 
veya günlük kullanıma hitap eden kap- 
ların yanı sıra süs eşyası, düz cam ve mo- 
zaikler üretilirken Sâsâniler geometrik 
motifli kesme cam yapımında ustalaş- 
mışlardır. Ortaçağ'ın Avrupa camlarında 
ise harmanın iyi temizlenememesinden 
ileri gelen özürler göze çarpar. Alman- 
ya, Bohemya, Fransa, Belçika, Hollanda 
ve Ren bölgelerinde Frank camından tü- 
reyen “orman camı” yaygındır. Bu tür 
camların tipik özelliği grimsi, yeşilimsi 
veya kahverengimsi olmalarıdır. 

İslâm âleminin erken dönemlerine ait 
camlar Sâsâni etkileri taşır; sonraları 
yavaş yavaş daha özgün form ve beze- 


Maydanozlu 
türde Beykoz işi 
bir hacı şişesi 
ile yine Beykoz 
işi bir şekerlik 
(Türkiye 

Şişe ve Cam 
Fabrikaları 


koleksiyonu) 
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me şekilleri ortaya çıkar. Bu yenilik Ab- 
bâsi ve Fâtımi camlarında açıkça görü- 
lür. XII-XIV. yüzyıllarda Memlük sultan- 
ları tarafından Halep, Şam ve Rakka'ya 
ısmarlanan yaldızlı ve mineli cami kan- 
dilleri dünya camcılığının en etkileyici 
örneklerindendir. Il. Giıyâseddin Keyhus- 
rev'in adını taşıyan bir Anadolu Selçuk- 
lu tabağı da Memlük tiplerini hatırlatır. 
İslâmi camlar Haçlılar tarafından Batı'- 
ya götürülmüş ve büyük bir hayranlık 
kazanmıştır. 1400 yıllarındaki Timur is- 
tilâsı sonunda İslâm camcılığının gerile- 
mesine karşılık Venedik camcılığı ilerler 
ve Venedik camlarındaki biçimsel ele- 
manlar XVII. yüzyılda bütün Avrupa'ya 
yayılır. Yeni ve ağır cam türlerinin bulu- 
nuşuyla Venedik önemini kaybetmeye 
başlar. Bohemya'da potaslı karışıma ki- 
reç katılarak elde edilen berrak ve da- 
yanıklı cam oymaya ve derin kesmeye 
çok elverişlidir. İngiltere'de George Ra- 
venscroft potas kireç karışımına Kurşu- 
noksit ilâve ederek 1676'da “kurşun ca- 
mını bulur. Avrupa'nın diğer ülkelerin- 
de ise XVIII. yüzyılın sonuna kadar kesme 
camın başarısız taklitleri yapılır. 1820'yi 
takip eden yıllarda Bohemya'da “Bieder- 
meler stili” görülür. Bu döneme ait mi- 
neli ve yaldızlı renkli camlar veya kesme- 
li yahut çarktıraşlı sarma camlar Fransız 
ve İngilizler tarafından kopya edilir. 


Camcılık alanında İngiltere ve Bohem- 
ya'nın XIX. yüzyıl ortalarındaki önderli- 
ğini yüzyılın sonuna doğru Fransa ele ge- 
çirir; bu arada Amerika Birleşik Devlet- 
leri de kendini göstermeye başlar. Bur- 
mese, satin, amberina ve peach blow 
gibi yeni cam tipleri ortaya çıkar. “Art 
Nouveau”"nun etkileri ise I. Dünya Sava- 
şı'na kadar sürer. XX. yüzyıl camcılığı ge- 
rek fonksiyonel gerekse artistik alanda 
çok çeşitli kollara ayrılarak gelişmeye 
devam eder. 


Osmanlılar'da Cam Sanatı. Beykoz İşi. 
Osmanlı camcılığının parlak devri de Bo- 
hemya'nın atılımıyla aynı zamana rast- 
lar. XIX. yüzyılda İstanbul'da Beykoz ci- 
varında çok değişik özellikler taşıyan 
cam eşyanın üretildiği atölyelerin kurul- 
duğu bilinmektedir. İlk atölye HI. Selim 
zamanında (1789-1807), opal camın ya- 
pım tekniğini Venedik'te öğrenip İstan- 
bul'a dönen Mevlevi dervişi Mehmed De- 
de tarafından kurulmuştur. 21 Muhar- 
rem 1263 (9 Ocak 1847) tarihli Takvim-i 
Vekayi' gazetesinde de İncirköy'de Bur- 
sa Valisi Mustafa Nüri Paşa tarafından 
Sultan Mustafa Vakfı arazisinde kurulan 


39 


CAM 


bir billür fabrikasından söz edilir. Daha 
sonra Mustafa Nüri Paşa'nın ricası ile 
fabrikanın yönetimi Darphâne-i Âmire'- 
ye devredilmiş ve başına Darphâne Nâ- 
zırı Tâhir Efendi getirilmiştir. 

Beykoz camlarının üretildiği dönem- 
de başta Fransa ve Bohemya olmak üze- 
re Avrupa ülkelerinden çok sayıda Türk 
zevkine hitap eden cam eşya satın alın- 
mıştır. Osmanlılar'ın beğeneceği türden 
camların yapımı Avrupa'da “alla Turches- 
ca” ve “à la Turque” diye adlandırılan 
cam biçimlerinin gelişmesine yol açmış- 
tır. Ayrıca Beykoz atölyelerinde Avrupa- 
l camcıların da çalıştığı bilinir. Fakat 
üretilen eserler bütün inceliğiyle Türk 
zevkini yansıtır. En çok kullanılan form- 
lar gülâbdan, ibrik, vazo, lâledan, daldır- 
ma, kuş, şekerlik, kâse ve tabaktır; Bey- 
koz işi tesbihler de yapılmıştır. Beykoz 
camlarından bazılarının kapak kulpları 
Mevlevi dervişlerinin başlıklarına benzer. 


Beykoz işleri çeşitli gruplara ayrılır. 
Renksiz camların en tanınmışları “may- 
danozlu" denilen türdür. Bunlar kesme- 
li olup özellikle maydanoz yapraklarını 
içeren yaldız bezemelidir. Ayrıca çeşitli 
çiçek ve bitki motifleriyle mine dekor 
da görülür. Bu tip camlar arasında kla- 
sik Beykoz formlarından başka leğen- 
ibrik, tabaklı büyük kâseler ve büyük 
Şişeler de yer alır. Renkli camlar kobalt 
mavisi, menekşe rengi ve koyu mavi gi- 
bi renklerde olup saydamdırlar. Beze- 
melerinde sade yaldız veya hem yaldız 
hem de mine kullanılmıştır. Opal cam- 
lar Beykoz işlerinin önemli bir bölümü- 
nü teşkil eder. Bu tip cam XVI. yüzyılda 
Venedik'te, XVII. yüzyılda Almanya'da 
ve XVII. yüzyılda da bütün Avrupa ül- 
kelerinde yaygın olarak imal edilmiştir. 
Osmanlı İmparatorluğu'nda ise opal cam- 


Çeşmibülbül 
bir sürahi 
(Topkapı 
Sarayı 


Müzesi) 


lar XIX. yüzyılda, bu tekniği Batı'da öğ- 
renmiş Türk ustalar ve Türk atölyelerin- 
de çalışan Batılı ustalar tarafından üre- 
tilmiştir. Bu camlar önceleri opal rengin- 
de oldukları için opal cam adını almış- 
lardır; daha sonra aynı ismi taşımakla 
beraber çok çeşitli renklerde yapıldıkla- 
rı da görülmektedir. XIX. yüzyılda Fran- 
sa'da üretilen bir tür camlara ise “opa- 
line” adı verilir. Camı opalleştirmek için 
cam harmanına önceleri kireçleşmiş ke- 
mik külü ve kalay oksit katılırken son- 
raları çok çeşitli maddeler kullanılmış- 
tır. Katkı maddesinin ölçüsüne, işlemin 
uzunluğuna ve sonuçta meydana gelen 
kristallerin büyüklüğüne bağlı olarak ya- 
rı saydamdan tam mata kadar isteni- 
len derecede opal cam elde edilir. Opal 
cam ışığa doğru tutulunca koyu turun- 
cu yahut kırmızı renk verir. Bunlar da 
Beykoz tipi cam eşya temel formların- 
da üretilmiş olup onlar gibi sade yaldız- 
lı veya hem yaldızlı hem de minelidir. 
Kırmızı Beykoz camları ise renksiz cam- 
ların kırmızıya boyanmasıyla elde edil- 
miştir. 

Çeşmibülbül. Çeşmibülbül camlara bu 
adın verilme sebebi kesin olarak bilin- 
memekle beraber fabrikanın bulundu- 
ğu yerin Çeşmibülbül adını taşıması ve- 
ya camın içindeki paralel çizgilerin bül- 
bül gözündeki harelere benzetilmesi ola- 
bilir. Bu tür camlar da Beykoz işi gru- 
buna girer. Türkiye'de çeşmibülbül ola- 
rak tanınan camlar ilk defa XVI. yüzyıl- 
da Venedik'te ortaya çıkar (Newmann, 
s. 116). Venedikli ustaların bu güzel bu- 
luşu yavaş yavaş Avrupa'nın bütün ül- 
kelerine yayılır; Osmanlı İmparatorlu- 
ğu'nda ise XIX. yüzyılda önem kazanır. 
Çeşmibülbüllerin yapılışında şöyle bir yol 
takip edilir: Üfleme piposu önce erimiş 
cama daldırılıp çevrilerek ucuna cam top- 
lanır. Potadan çıkarılan cam dışarda bi- 
çimlendirilir ve yeterli ısıya indirilir. İçin- 
de renkli cam çubukların dizili olduğu 
kalıba sokulan fiska (piponun ucundaki 
cam kütlesi) üflenip şişirilir ve çubukla- 
rın sıcak cama yapışması sağlanır. Daha 
sonra pipo yeniden potaya daldırılarak 
çubukların üzerine cam sarılır ve döndü- 
rülerek tekrar üflenir. Bu tip camlar Ve- 
nedik, Bohemya, Silezya, Hollanda, Bel- 
çika, Fransa, İspanya, Amerika Birleşik 
Devletleri ve Çin'de de görülmekle be- 
raber bunların Türk ürünlerinden farklı 
olduğu bilinmektedir. 

Revzen-i menküş. Bugünkü adı vitray 


olan ve daha çok cami duvarlarının iç 
yüzlerinde görülen bezemeli sabit pen- 


cere camlarıdır. Avrupa sanatının kurşun 
çerçeveli vitraylarının gelişiminde büyük 
etkisi olan Bizans örnekleri yapım tekni- 
ği bakımından Osmanlılar'ınkinden fark- 
lıdır. Bizans vitrayında geometrik biçim- 
li (köşeli veya yuvarlak) küçük cam levha- 
lar renklendirilerek, bazan da desenler- 
le bezenerek ahşap, pişmiş toprak, taş 
veya kurşun çerçevelere geçirilmiştir. Bi- 
zans vitray örneklerini veren en önemli 
yapılar Ravenna'da San Vitale Kilisesi, 
İstanbul'da Pantokrator Kilisesi (Zeyrek 
Camii) ve Khora Manastır Kilisesi'dir (Ka- 
riye Camii). 

Selçuklu ve Osmanlı dönemlerine ait 
nakışlı pencereler, camların alçı şebeke- 
ler içinde yer alması bakımından deği- 
şik bir özellik gösterir. Osmanlı pencere- 
lerinde bir adım daha ileri gidilerek çift 
camlı bir düzenlemeye ulaşılmıştır. Dış- 
lık denilen petek pencerede alçı bir çer- 
çeve içinde renksiz ve geometrik kesim- 
li camlar kullanılır. Bunlar yuvarlak, yu- 
murta biçimi ve filgözü denilen şekil- 
lerdedir. Dıştakilerin sade olarak yalnız 
renksiz camdan yapılmalarına karşılık 
içeride renkli camlar kullanılmıştır. Bu 
renkli cam parçaları, revzen çatması de- 
nilen alçıdan dekoratif şebekelerin içle- 
rine yerleştirilir. Elde edilen nakışlı pen- 
cere çerçevesi pencere açıklığının iç ta- 
rafına takılır. Bunların desenleri çok de- 
ğişik ve göz alıcıdır. Duvarlar kalın oldu- 
ğu için iç yüzeye intibak ettirilen nakış- 
l camların diş tarafında duvar kalınlığı 
kadar bir boşluk kalır. Boşluğun gölgesi 


Çeşmibülbül bir kâse (Türk ve İslâm Eserleri Müzesi) 
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güneşin durumuna göre cephenin mi- 
marisini değiştireceğinden oraya cep- 
henin yüzeyi ile aynı hizada olmak üze- 
re ikinci bir alçı pencere geçirilir. Böyle- 
ce pencere açıklıkları biri içeriden diğe- 
ri dışarıdan iki ayrı alçı çerçeve ile ka- 
patılır. 


Nakışlı pencere camilerde, saraylarda 
ve hatta özel evlerde süslemenin ana 


elemanlarından biri durumuna gelmiş- ` 


tir, Süleymaniye Camii ve İmareti'nin in- 
şaatına ait defterlerdeki kayıtlarda, 1557 
yılında çalışan sanat erbabı arasında 
camcı ustalarının da (camgerân) adları 
verilmiştir. Osmanlı binalarındaki vitray- 
lar düz ve kemerli pencerelerin her iki- 
sinde de görülür ve şu şekilde yapılır: 
Önce süslenecek pencerenin açıklığından 
biraz daha büyük düz bir tahta levha 
hazırlanır. Yatay olarak yere konulan tah- 
taya renkli camların uygulanacağı pen- 
cere açıklığının şekli çizilir. Çizgilerin üs- 
tüne kenarlıklar çakılarak bir çerçeve 
meydana getirilir ve içine de kompozis- 
yonun deseni çıkarılır. Daha sonra mo- 
delde belirtilen biçim ve renklere göre 
camlar kesilir; bu camlar kenarları al- 
çıyla tutturulabilsin diye daha büyükçe 
olur. Cam yerleştirilecek yerler alçı per- 
vazların kalınlığının yarısına kadar lüle- 
ci hamuruyla doldurulur; alçı pervazla- 
ra tekabül eden yerler ise serbest ve çu- 
kurda kalır. İşlem farklı bir şekilde de 
yapılabilir: Levhanın üstü belirli kalınlık- 
ta bir tabaka ile kaplanır ve desen kalı- 
bı bunun üstüne alınır. Sonra alçı doldu- 
rulacak kısımlar bir bıçak yardımı ile oyu- 
lur. Böylece birbiriyle bağlantılı kanalla- 
rın ayırdığı topraktan bir adacıklar seri- 
si elde edilir. Bu adacıklar cam parçala- 
rının düz bir yüzey meydana getirme- 
si için aynı kalınlıkta olmak zorundadır- 
lar. Bundan sonra uygun şekilde kesil- 
miş her cam parçası yerine konur. Cam- 


Süleymaniye 
Camii'nin 
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duvarından 
bir revzen-i 
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ların kenarları toprak adacıklardan aşağı 
yukarı 1 cm. taşar. Bütün parçalar yer- 
lerine yerleştirilince camların üstüne de 
toprak doldurulur. Altta bulunan kanal- 
lara uyacak şekilde üstteki kanalların 
kenarları kesilir, düzenlenir ve içlerine 
sıvı alçı akıtılarak kurumaya bırakılır. Al- 
çı kanalları takip ederek bütün boşluğu 
doldurur ve camların kenarlarını kavrar. 
Daha sonra toprak kaldırılır ve bir bı- 
çakla yüzey temizlenir. Belli yükseklik- 
teki pencerelere konacak renkli camlar- 
da çamurdan adacıkların cidarlarını ay- 
dınlığın odaya giriş açısına göre içeri 
doğru eğik olarak kesmek gerekir. 


Daha ince ve süslü vitrayların yapıl- 
ması için başka bir yola başvurulur. Bu 
metotta motif sertleşmiş bir alçı taba- 
kasını özel bıçaklarla kazıyarak elde edi- 
lir. Oyma işlemi bitince camlar modele 
uygun olarak yerleştirilip aralarındaki 
boşluklara hafifçe camların üstüne ta- 
şacak şekilde sıvı alçı akıtılır. Bu kısım 
alçı çubukların diğer yüzünü oluşturur. 
Hazırlanan pano daha sonra yerine otur- 
tulur. 
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CÂM 


CÂM 
(e) 
Divan şiirinde çeşitli hayaller ve 


edebi sanatlarla birlikte 
en çok kullanılan kelimelerden biri. 


“İçki bardağı” mânasında olup kadeh, 
rıtl, peymâne, piyâle, sâgar, sağrak, ayak, 
dolu kelimeleri de aynı anlamda kulla- 
nılır. Yapıldığı maddeyi ve rengini ifade 
eden kelimelerle câm-ı zerrin, câm-ı zer- 
nigâr, câm-ı la'lin, câm-ı yâküti, câm-ı 
billür, câm-ı minâ, câm-ı musaffâ, câm-ı 
rüşen, câm-ı âteş-reng, câm-ı gül-gün 
(gül-fâm, gül-reng) gibi terkipler içinde 
yer alır. Şeklinden dolayı at kulağı, deve 
tabanı, dostkâni, hilâli, rıtl-i girân gibi 
adlarla tanınan çeşitleri de vardır. 


Câm divan edebiyatında daha çok için- 
deki içki ile birlikte söz konusu edilir. 
Renk ve şekil yönünden ağız, dudak, lâ- 
le, gül, güneş, hilâl ve âşığın gözü ile 
benzerlik kurularak ele alınır. Ağız ve 
dudak güzel söz, büse veya gülüş dola- 
yısıyla âşığa aşk şarabı sunan bir kadeh- 
tir. Her ikisinin rengi kırmızı olduğun- 
dan leb (dudak) ile câm arasında devam- 
lı bir münasebet gözetilmiştir. Güneş ve 
hilâl de renk, şekil ve parlaklık yanında 
hiç durmadan dönmeleri sebebiyle mec- 
liste elden ele dolaşan kadehe benzeti- 
lirler. “Hilâl” denilen kadeh çeşidi hilâl- 
le benzerliğinden dolayı bu adı almıştır. 
Kanlı göz yaşları şaraba teşbih edilerek 
kullanıldığında ortaya çıkan câm-ı çeşm 
terkibiyle âşığın gözleri de kadeh ola- 
rak hayal edilir. Bu münasebet ayrıca 
kadehlerin işlenip süslenmesiyle de ilgi- 
lidir. Zira âşığın gözlerine, tıpkı kadehin 
üzerine süs olarak çizilmiş şekiller gibi 
sevgilinin süreti veya hayali düşmüş ve- ` 
ya işlenmiştir. Ayrıca âşığı mest ve ha- 
rap ettiği için güzellik de şarap kadehi- 
ne benzetilir. 

Ayak çekmek, ayağa düşmek (veya dü- 
şürmek), başını ayağa salmak gibi deyim- 
lerde “kadeh” anlamına gelen ayak ke- 
limesi tevriyeli olarak kullanılır. Farsça'- 
da ayâğ “büyük ayaklı kadeh” demek 
olup Türkçe ayak kelimesinden bu dile 
girmiştir. Buna bağlı olarak ayak seyri 
sözü de hem gezinti hem de içki içmek 
demektir. Tevriyeli kullanışlarında çok 
defa ayak ile baş arasında tezat sanatı 
da yapılır: “Ayağa düş dilersen başa çık- 
mak / Bununla başa çıktı câm-ı sahbã” 
(Hayâli Bey). 

Câm gerçek anlamda içindeki içkiden 
öteye, mecazi olarak, kendisiyle sunul- 
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CÂM 


duğu tasavvur olunan kader, baht, ecel 
gibi başka şeyleri de anlatmaktadır. Şey- 
yad Hamza'nın şu beyti buna bir örnek 
teşkil eder: “Ecel tutmuş elinde bir ulu 
câm / Ki ol câmın içi dolu serencâm”. 
Tasavvufi mânada kullanıldığında kade- 
he konulan şarap ilâhi aşkı, kadeh de 
âşığın gönlünü veya mürşid-i kâmilin 
tâlibe telkin eylediği “ismullah”ı ifade 
eder. 

Eski şiirde câma bağlı olarak çok ge- 
çen sözlerden biri de “câm-ı Cem'dir (bk. 
CÂM-ı CEM). Cem'in bu sihirli kadehinin 
dünyada olan biteni aksettirmesi ve- 
ya göstermesi sebebiyle câm kelimesi 
“câm-ı cihân-nümâ”, “câm-ı cihân-bin”, 
“câm-ı giti-nümâ”, “câm-ı âlem-nümü” 
gibi terkiplerde “ayna” mânasında kul- 
lanılmıştır. “Câm-ı İskender” de bunlar- 
dan biri olarak büyük İskender'e atfe- 
dilen meşhur ayna anlamındadır. Fakat 
divan edebiyatında daha çok “âyine-i İs- 
kender” ve benzeri terkipler halinde ge- 
çer (bk. ÂYİNE-i İSKENDER). 


Divan şiirinde câm nâdir de olsa “cam” 
anlamında da kullanılır. Bu maksatla zik- 
redildiğinde pencerelerinde cam bulu- 
nan evin aydınlık olacağı belirtilir ve âşı- 
ğın kulağı sevgilinin kapısı halkasına, 
gözleri de pencerelerin camlarına ben- 
zetilir. 
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303. 
lal CEMÂL KURNAZ 


[7 7 


CÂM-ı CEM 
(erek ) 
Efsanevi İran hükümdarlarından 
Cemşid ile Keyhusrev'e, ayrıca 
Hz. Süleyman'a ve Büyük İskender'e 


atfedilen sihirli kadeh. z 


İçine bakıldığı zaman dünyada olup 
biten her şeyin görüldüğüne inanılan 
câm-ı Cem, İran ve Türk edebiyatların- 
da câm-ı cihân -ârâ (dünyayı süsleyen ka- 


deh), câm-ı cihân-nümâ (dünyayı göste- 
ren kadeh), câm-ı cihân-bin (dünyayı gö- 
ren kadeh), câm-ı giti-nümüâ (dünyayı gös- 
teren kadeh) adlarıyla da anılır. 

Daha çok efsanevi İran hükümdarı 
Cemşid'e atfedilen câm-ı Cem'in kimin 
tarafından icat edildiği kesin olarak bel- 
li değildir. Cemşid'den İran milli destanı 
Şehnâme'de genişçe söz edildiği halde 
onun böyle bir kadehi bulunduğuna dair 
herhangi bir bilgiye rastlanmamaktadır. 
Öte yandan aynı eserde Keyhusrev'den 
bahsedilirken onun bu nitelikleri taşıyan 
bir kadehi olduğu ve bu kadehin kulla- 
nıldığı olay hakkında bilgi verilmektedir. 
Şehnâme'ye göre İran'ın ünlü pehlivan- 
larından Giv'in oğlu Bijen, Efrâsiyâb ta- 
rafından yakalanıp bir kuyuya atılmış, 
oğlunun hasretiyle yanıp tutuşan baba- 
sı onu aramaktan ümidini kestiği sıra- 
da Keyhusrev kadehine bakarak Bijen'in 
bir kuyu içinde bulunduğunu Giv'e ha- 
ber vermiş, Rüstem de gidip onu kur- 
tarmıştır. 

Şarabın Cemşid döneminde icat edil- 
mesi ve VI. yüzyıldan itibaren Cemşid'in 
Süleyman peygamberle karıştırılması 
bu kadehin Cemşid'e mal edilmesine se- 
bep olmuş, devlere ve cinlere hâkim ol- 
mak, havada seyahat etmek gibi olağan 
üstü olaylar her ikisinin de ortak özel- 
likleri olarak görülmüştür. İran destan- 
larında başta Cemşid olmak üzere Key- 
husrev'in de başşehri sayılan ve harabe- 
leri günümüze kadar gelen Taht-ı Cem- 
şid (Persepolis), aynı zamanda Hz. Süley- 
man'ın da başşehri sayılmıştır. Cemşid 
ve Keyhusrev rivayetini bağdaştırmak 
için kadehin Cemşid tarafından bulun- 
duğu, Keyhusrev'in de içine birtakım şe- 
killer yaparak onu sihirli bir hale getir- 
diği ileri sürülmüştür. 

Câm-ı Cem'de muhtemelen yedi ya- 
tay çizgi bulunduğu, kadehin dudağın 
değdiği kısmına yakın olan ilk çizgiye 
hatt-ı cevr (eziyet çizgisi) dendiği, bu çiz- 
giye kadar içilen şarabın insanı yere yık- 
tığı söylenir (Burhân-ı Kāti“, Il, 756; Bur- 
hân-ı Katı' Tercümesi, s. 246; Gıyâseddin, 
s. 160). Daha sonra sırasıyla hatt-ı Bağ- 
dâd, hatt-ı Basra, hatt-ı ezrak, hatt-ı 
eşk (veya hatt-ı Vereşger), hatt-ı Kâseger, 
hatt-ı Furudine gelir. Birçok sözlükte sa- 
dece isimleri geçen bu terkiplerin nere- 
den kaynaklandığı ve ne anlama geldiği 
bilinmemektedir. l 

Kaynaklarda câm-ı Cem'in âyine-i İs- 
kender'le aynı olduğuna dair bilgilere de 
rastlanır. Bu görüş, her ikisinde de uzak- 


ta olanları gösterebilme niteliği bulun- 
masının bir sonucu olarak ortaya çıkmış 
olmalıdır. Edebi bir metinde câm-ı Cem 
yüzük ve rüzgâr sözleriyle birlikte geçi- 
yorsa Hz. Süleyman'la, sed ve âb-ı ha- 
yat tabirleriyle birlikte ise İskender'le, 
bunların dışında kullanılıyorsa Cemşid 
veya Keyhusrev'le ilgilidir. Câm-ı Cem 
tasavvuf metinlerinde “her türlü kötü- 
lükten arınmış tertemiz gönül ve ruh” 
anlamında kullanılmıştır. Süfiler câm-ı 
Cem'i bazan Hz. Süleyman'la, bazan At- 
târ'da olduğu gibi Hızır ve âb-ı Hızır'la 
ilgili gösterirler. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Müstevfi, Târih-i Güzide (Browne), s. 94; 
Muhammed Hüseyn-i Tebrizi, Burhân-ı Kāti“ 
(nşr. Muhammed Muin), Tahran 1342 hş., Il, 
756; Burhân-ı Kâtı' Tercümesi, s. 246; Muham- 
med Muin, Mezdeyesnâ ve Edeb-i Pârsi, Tah- 
ran 1338 hş., s. 445-446; Giyâseddin, Gıyâ- 
sü'Lluğat, Nawal Kishor, ts., s. 160; Minüçihr-i 
Murtazavi, “Cam-Cem", Neşriyye-i Dânişke- 
de-i Tebriz, sy. 1, Tebriz 1333, s. 9-38, 42-57; 
DMF, 1, 722; Dihhudâ, Luğatnâme, X, 66-69. 


lal TAHSİN Yazıcı 


- 
CÂM-ı CEM 
Ce) 
İranlı şair Evhadüddin-i Merâgi'nin 
(6. 738/1337-38) 
ahlâki ve tasavvufi mesnevisi. 


733 Ramazanının Kadir gecesinde (10 
Haziran 1333) tamamlandığı kaydedilen 
yaklaşık 5000 beyitlik bir mesnevidir. 
Yazıldığı zaman büyük ilgi gören eser 
bir ay içinde 400 nüsha istinsah edile- 
rek çok pahalıya satılmıştır. Şair eseri- 
ni, meşhur Câmi'u't-tevârih müellifi 
tarihçi ve vezir Reşidüddin Fazlullah'ın 
oğlu Gıyâseddin Muhammed'e ithaf et- 
miştir. Baş tarafında İlhanlı hükümdar- 
larından Ebü Saîd Bahadır Han (1316- 
1335) hakkında bir methiye vardır. 

Senâi'nin Hadikatü'1- hakika'sı tarzın- 
da ve aynı vezinle yazılan Câm-ı Cem'- 
de o tarihe kadar hiçbir İran şairinin te- 
mas etmediği ahlâki disiplin, beşeri mü- 
nasebetler, çocukların tahsil ve terbiye- 
si, hâkimlerin vazifeleri ve tasavvuf esas- 
larıyla ilgili hususlar son derecede ba- 
şarılı bir şekilde ele alınmıştır. 


Câm-ı Cem'in yazma nüshalarına ol- 
dukça sık tesadüf edilmektedir. Eser 
Vahid-i Destgirdi (Tahran 1307 hş.) ve Sa- 
id-i Nefisi tarafından (Tahran 1340 hş.) 
neşredilmiştir. 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 
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L 720. 
m ORHAN BİLGİN 


En 1 
CÂM-ı CEM-ÂYİN 
(ölerek) 

Bayati Hasan b. Mahmüd'un 
kaleme aldığı Osmanlı silsilenâmesi. 


Müellif hakkında çok az bilgi vardır. 
Eserinden anlaşıldığına göre Oğuzlar'ın 
Bayat boyundan olup uzun süre Tebriz'- 
deki Dede Ömer Rüşeni Dergâhı'nda bu- 
lunmuş, 886 (1481) yılında Şam hacıla- 
rıyla birlikte Hicaz'a gitmiş, orada yaz- 
dığı bir Farsça gazel münasebetiyle Şeh- 
zade Cem'le tanışmıştır. Adını bu şeh- 
zadeden alan Câm-ı Cem-âyin, müelli- 
fin yanında bulunduğunu söylediği bir 
“Oğuznâme"den Cem Sultan'ın emriyle 
özetlenmiş ve ona ithaf edilmiştir. Eser- 
de Osmanoğulları'nın ataları ve Kayı bo- 
yunun ileri gelenlerinden söz edilmiş, 
Osmanlı padişahlarının şeceresi efsane- 
Vi bir şekilde Hz. Âdem'e kadar götürül- 
müştür. Müellif, Cem Sultan'ın Mısır'a 
dönmek üzere olmasından dolayı eseri- 
ni bir hafta gibi çok kısa bir sürede ta- 
mamladığını belirtmektedir. Daha sonra 
Mısır'a giden Bayati Hasan, orada iken 
Cem'in Roma'da başına gelenleri öğren- 
miş ve Câm-ı Cem-âyin'i tekrar ele 
alarak bazı ilâvelerde bulunmuştur. Gü- 
nümüze eserin her iki şekli de intikal et- 
miştir. 

Behcetü'i-tevârih müellifi Şükrullah 
da Osmanlı silsilesini bir “Oğuznâme"den 
almıştı. İlk Osmanlı tarihlerinin verdiği 
silsilenâmelerde Osmanlılar'ın Mâverâ- 
ünnehir'den geldikleri belirtilir, ancak 
bu bilginin kaynakları gösterilmez. Da- 
ha sonraki silsilenâmeler ise genellikle 


lere 
MALLA, EMAYE 
EE del pair 
Sn ill eloa 
ADDAS EA 
basisen eğe a 
yrd Si ezeli 
VA) lr arala ğe 
önel eril iye salli 
madlen ek 
MAL AKLİ 


Câm-ı 
Cem-âyin'in 
ilk sayfası 
(Millet Ktp.. 
Tarih. nr. 203) 


Âşıkpaşazâde'nin Tevârih-i Âl-i Os- 
mân'ı, Neşri'nin Cihannümâ'sı ve İd- 
ris-i Bitlisi'nin Heşt Bihişt'indeki liste- 
lere dayanır. 

Câm-ı Cem-âyin'i adı geçen tarih- 
çiler gibi Il. Bayezid zamanında yazmış 
olan Bayati Hasan eserini onlardan ön- 
ce bitirmiştir. Bu sebeple eser bilinen 
en eski silsilenâmedir. Ayrıca kaynağı- 
nın “Oğuznâme” olduğunu belirtmesi, 
mahiyeti henüz bilinmeyen Türk tarihi- 
nin bu en eski kaynağından Şükrullah'ın 
Behcetü't-tevârih'i dışında nakillerde 
bulunan bir başka eserin mevcut olma- 
yışı, Câm-ı Cem-âyin'in değerini daha 
da arttırmaktadır. Müellif kendi zama- 
nına kadar gelen Osmanlı padişahları- 
nın her birinin ismini, bu isimlerin mâ- 
nalarını, her padişahın şahsiyetini açık- 
ladığı gibi peygamberlerden, halifeler- 
den, ünlü hükümdarlardan da söz eder. 
Bayâti Hasan'ın özellikle ensâb” ve ta- 
rih ilminde geniş bilgi sahibi olduğu an- 
laşılmaktadır. 

Câm-ı Cem-âyin'in ilk neşri Ali Emi- 
ri tarafından “Nevâdir-i Eslâf Külliyatı"- 
nın beşinci kitabı olarak yapılmış (1331), 
daha sonra Fahrettin Kırzıoğlu eseri sa- 
deleştirerek Nihal Atsız'ın “Osmanlı Tarih- 
leri” serisi arasında yayımlamıştır (1949). 
Ali Emiri neşri, nâşirin Yanya vilâyetinin 
Delvine kazasında 1896'da bulduğu, 1005 
(1596) yılında müellif nüshasından istin- 
sah edilen bir yazmaya dayanmaktadır. 
Kırzıoğlu'nun neşrinde ise yine Ali Emiri 


tarafından daha sonra bulunan, Millet 


Kütüphanesi'nde kayıtlı (Tarih, nr. 203), 
1008 (1599) yılında istinsah edilmiş baş- 
ka bir nüsha esas alınmıştır. 
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m ABDÜLKADİR ÖZCAN 


CÂMASBNÂME 7 


Divan edebiyatında 
klasik mesnevi konularından biri, 
XV. yüzyıl şairi Müsâ Abdi'nin 
È bu konudaki manzum eseri. F 
İlk örneklerine Farsça'da rastlanan Cå- 
mâsbnâme'lerin aslı, Keyâniler'den Şah 
Güştasb'ın kâinat ve yaratılışla ilgili so- 
rularına, İran mitolojisinde ileri görüşlü 


CÂMASBNÂME 


ve hakim diye nitelendirilen Vezir Câ- 
masb'ın verdiği cevaplardan oluşan, Peh- 
levice yazılmış yaklaşık 500 beyitlik bir 
risâledir (Gr./Ph., Il, 110; Rızâzâde-i Şa- 
fak, s. 53). Bu soru ve cevaplarda çeşitli 
dini ve ahlâki konular ele alınmış, Keyü- 
mert'ten Lohrasb'a kadar olan dönemin 
tarihi ve İran hükümdarlarının efsane- 
leri anlatılmıştır. Risâlenin son kısımla- 
rında İran ülkesinin geleceğinden ve Zer- 
düşt dinindeki vaadlerden söz edilmiş- 
tir (DMF, Ili, 725). Eser Yeni Farsça'ya 
da çevrilmiştir (Ferheng-i Fârsi, V, 419). 

Farsça kaleme alınan bir başka Cå- 
mâsbnâme ise Nasirüddin-i Tüsi'nin (6. 
672 / 1274) gizli ilimlerden bahseden “yıl- 
dıznâme” türünde otuz üç beyitlik mes- 
nevisidir (bk. Süleymaniye Ktp., Ayasofya, 
nr. 4795, vr. 1°). 

Türkçe'de manzum ve mensur birkaç 
Câmasbnâme tercümesi mevcuttur. Bi- 
lindiği kadarıyla bunların ilki, Ahmed-i 
Dâl'nin (6. 824 / 1421'den sonra), Nasirüd- 
din-i Tüsi'nin aynı adlı eserinden biraz 
genişleterek yaptığı çeviridir. Yetmiş üç 
beyit olan mesnevi Farsça'sında olduğu 
gibi “feülün / feülün / feülün / feül” ka- 
lıbıyla kaleme alınmıştır. İsmail Hikmet 
Ertaylan iki nüshadan faydalanarak ese- 
ri eski harflerle yayımlamıştır (Ahmed-i 
Dât Hayatı ve Eserleri, s. 75-78, 144-154), 


Türkçe'deki en önemli Câmasbnâme 
çevirisi, XV. yüzyıl şairlerinden Müsâ Ab- 
di'ye aittir. Kaynaklarda hayatı hakkın- 
da yeterli bilgi bulunmayan Abdi, II. Mu- 
rad devri şairlerinden olup eserinde adı- 
nı Müsâ, mahlasını Abdi olarak vermek- 
tedir (vr. 49-54) Câmasbnâme'yi li. Mu- 
rad'ın isteği üzerine kaleme aldığını söy- 
leyen Abdi (vr. 52, 1184), onu aynı adı ta- 
şıyan bir kitaptan nazmen tercüme et- 
tiğini bildirmekte (vr. 164), fakat eserin 
aslı ve dili hakkında bilgi vermemekte- 
dir. Muhtemelen Farsça mensur bir Cå- 
mâsbnâme'den tercüme edildiği belir- 
tilen (Kocatürk, s. 219) Abdi'nin eseriyle 
Farsça Câmâsbnâme'ler konuları bakı- 
mından birbirinden oldukça farklıdır. Bu 
husus, Abdi'nin eserini başka bir kay- 
naktan faydalanarak kaleme almış ola- 
bileceğini düşündürmektedir. Nitekim 
Gibb, bunun Bin Bir Gece Masalları'n- 
daki “Yılanlar Kraliçesi” hikâyesinin man- 
zum tercümesi olduğunu (HOP, 1, 432), 
M. Melikoff ise Taberi tarihinden alındı- 
ğını ileri sürmektedir (JA, s. 453). Ancak 
Abdi, Tevrat kaynaklı olan ve sonradan 
İslâmi şekle sokulan Câmasbnâme'nin 
konusunu daha geniş bir biçimde naz- 
ma çekerken eserine pek çok telif un- 
suru da katmıştır. 
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Abdi Câmasbnâme'yi Bandırma'nın 
Aydıncık kasabasında bir yılda kaleme 
almış ve 833'te (1429-30) tamamlamış- 
tır. 5122 beyitten meydana gelen mes- 
nevi “fâilâtün / fâilâtün / fâilün” kalıbıy- 
la yazılmıştır. Eserde ayrıca aruzun de- 
ğişik kalıplarıyla yazılmış seksen sekiz 
beyit tutarında on dört gazel vardır. Câ- 
masbnâme'de bundan başka mesnevi 
tarzında bir tevhid, bir na't, biri Sultan 
II. Murad, diğeri Sadrazam Hoca Meh- 
med Paşa için söylenmiş iki methiye ile 
gazel şeklinde bir de mersiye yer alır. 

Dânyâl peygamberin oğlu Câmasb'ın 
başından geçenleri ve Şahmaran'ın (Şâh-ı 
Mârân) yanında geçirdiği günleri anlatan 
Câmasbnâme, iç içe girmiş birkaç hikâ- 
yeden meydana gelmektedir. Bunlar Bul- 
kıya, Şah Sahre, Kaf dağı, Cihan Şah, 
Mürg Şah, Şah Peri, Gevhemigin Kale- 
si, Şems Bânü, Kigal Hindi ve Giriftâr-ı 
Şehrişah hikâyeleridir. Masal unsurları- 
nın hâkim olduğu eserdeki ana hikâye- 
nin konusu şöyledir: Dânyâl peygamber 
kâinatın bütün sırlarını bilen, her derde 
çare bulan hikmet sahibi bir kimsedir. 
Öleceğine yakın hikmet dolu kitabını, do- 
ğacak çocuğuna büyüdükten sonra ver- 
mesi için hanımına teslim eder. Dânyâl'ın 
ölümünden sonra doğan oğluna Câmasb 
adı verilir. Câmasb yedi yaşına girince 
annesi onu mektebe gönderir; fakat Câ- 
masb bir harf bile öğrenemez ve herhan- 
gi bir sanatta da başarı sağlayamaz. Bu- 
nun üzerine dağdan odun getirip sat- 
maya başlar. Bir gün arkadaşlarıyla çık- 
tıkları dağda yağmur dolayısıyla bir ma- 
ğaraya sığınırlar ve burada bal dolu bir 
kuyu bulurlar. Kuyuya inen Câmasb'a ar- 
kadaşları ihanet ederek balı alırlar ve 
onu kuyu dibinde bırakıp giderler. Ku- 
yuda açtığı bir delikten yerin altına gi- 
ren Câmasb bir sarayla karşılaşır. Bura- 
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sı yılanlar ülkesidir. Ancak yılanların şa- 
hı Şahmaran kendisine iyi muamele eder 
ve ikramda bulunur. Câmasb başından 
geçenleri anlatır, Şahmaran da ona Bul- 
kiya hikâyesini nakleder. Daha sonra Câ- 
masb Şahmaran'dan kendisini yurduna 
göndermesini rica eder. Şahmaran, gör- 
düklerinden hiç kimseye bahsetmemesi 
şartıyla onu bal kuyusundan dışarı çi- 
karır. Bu sırada ülkenin hükümdarı olan 
Keyhusrev çok hastadır. Hastalığına Şah- 
maran'ın etinden başka hiçbir şeyin ça- 
re olamayacağını öğrenen hükümdar Câ- 
masb'dan Şahmaran'ın yerini söyleme- 
sini ister. O da öldürüleceği korkusu ile 
sırrını açıklar. Şahmaran tılsımla yaka- 
lanıp öldürülür ve etinden yapılan ilâçla 
hükümdar kurtulur. Bu arada Câmasb 
Şahmaran'dan öğrendiği ve babasının 
kendisine bıraktığı kitaptan edindiği bil- 
gilerle bütün dünyanın sırlarına vâkıf 
büyük bir hakim olur. 
Câmasbnâme'nin yurt içi ve yurt dışı 
kütüphanelerinde pek çok yazma nüs- 
hası bulunmaktadır (Ankara Cebeci Halk 
Ktp., nr. 239 (başı ve sonu eksik, 2863 be- 
yitlik bir nüshal; TTK Ktp., nr. 429; Ata- 
türk Üniversitesi Ktp., Seyfettin Özege, nr. 
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427; Koyunoğlu Müzesi Ktp., nr. 11.398; 
İstanbul Arkeoloji Müzesi Ktp., nr. 237; 
Millet Ktp., Ali Emiri, Manzum, nr. 1202; 
İstanbul Belediyesi Atatürk Kitaplığı, Os- 
man Ergin, nr. 587; Biblioteca Apostolica, 
Barb. Orientale, nr. 103 [Mevlânâ Mah- 
mud tarafindan XV. yüzyılda istinsah edil- 
diği anlaşılan bu nüsha mevcut yazmala- 
rın en eskisidir); Bibliothèque Nationale, 

1363; British Museum, Add., 24.967; 
Oxford Bodleian Ktp., nr. 2086; Biblioteca 
Vaticana, Turco, nr. 52.156; Leiden Ktp., 
nr. 1558 vb.). 


Sade ve akıcı bir üslüpla kaleme alınan, 
Arapça, Farsça kelimelere az yer verilen 
Câmasbnâme'de halk söyleyişine ve de- 
yimlere oldukça sık rastlanır. Kelime ha- 
zinesi ve dil bilgisi bakımından Eski Ana- 
dolu Türkçesi'nin özelliklerini taşıyan 
eser üzerinde Şerif Ali Bozkaplan bir 
doktora çalışması yapmıştır (bk. bibl.). 


Türkçe'de Dâi ve Abdi'nin Câmasbnâ- 
me'lerinden başka bir kısmı Abdi'nin 
eserinden faydalanılarak yazılmış, yer 
yer ondan alınmış bazı manzumeler ih- 
tiva eden mensur Câmasbnâme'ler de 
vardır (İÜ Ktp., TY, nr. 9542 (1159/1746 
tarihli!, İstanbul Belediyesi Atatürk Kitap- 
liği, Osman Ergin, nr. 161). Bunlardan 
1196'da (1780) Yazıcı Öksüz'ün kopya 
ettiği ve yalnız Cihan Şah'ın maceraları- 
nı ihtiva eden nüshada hikâye Abdi'nin- 
kinden daha geniş biçimde anlatılmak- 
tadır (Kocatürk, s. 219). 1911 yılında Ah- 
med adlı bir halk şairi tarafından der- 
lenen Müntâzetü'l-emâsil / Şahmaran 
Hikâyesi ise Abdi'nin mesnevisinden kı- 
saltılmıştır (a.g.e., s. 219). Ayrıca halk 
arasında dolaşan ve “Şahmaran” adıyla 
bilinen hikâyeler de (S. Abdullah Himmet- 
zâde, Şahmaran Hikâyesi, İstanbul 1333; 
Süleyman Tevfik, Şahmaran [Hikâyesi], İs- 
tanbul 1341) Câmasbnâme'den özetlen- 
miştir. 
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lal MUSTAFA ERKAN 


i q 
CÂMEDAR 
(ob ) 
Bazı İslâm devletlerinde 
hükümdarın elbiselerine nezaret eden 
i saray görevlisi. 3 


Farsça câme (elbise) ve dâr (tutan, sa- 
hip olan) kelimelerinden oluşan bu tâ- 
bire Karahanlılar, Gazneliler, Selçuklu- 
lar gibi İslâm devletlerinin saray teşki- 
lâtlarında rastlanmaktadır. Ortaçağ'da 
hil'at vermek saraylardaki en yaygın ve 
en eski âdetlerden biriydi. Bu maksat- 
la yapılan ve içinde kumaşların ve ha- 
zır elbiselerin bulunduğu câmehâne adı 
verilen odalar vardı. Hil'at verilmek is- 
tenen kişi iki hâcib tarafından bu elbi- 
selerin bulunduğu odaya götürülür ve 
kendisine uygun bir elbise (hil'at) giydi- 
rilirdi. 

Câmedarlık saraydaki önemli görev- 
lerden biriydi. Hükümdarın elbiseleri- 
ne bakmakla yükümlü olan câmedarlar 
onun elbiselerini giyip çıkarmasına da 
yardımcı olurlardı. Bunlar arasında terfi 
ederek önemli mevkilere yükselenler de 
vardır. Meselâ Gazneli Mesud zamanın- 
da câmedar olan hâcib Yarık Toğmuş 
daha sonra ordu kumandanlığına kadar 
yükselmişti. 


Câmedar kelimesi Memlük devlet teş- 
kilâtında cemdâr (cemdâriyye) şeklinde 
kullanılmıştır. Sultanın muhafız birliğine 
mensup köleler arasından seçilen cem- 
dârlar hükümdarın elbiselerine nezaret 
eder ve alaylarda sultanın arkasında bir 
bohça taşırlardı. Ayrıca hükümdarın baş- 
ka hizmetlerini de görür ve hükümdar 
uyuyuncaya kadar yanından ayrılmaz- 
lardı. Uyuduktan sonra da kapısında si- 
ra ile nöbet tutarlardı (Kalkaşendi, IV, 
49). Cemdârların emir veya reisine “re'sü 
nevbeti'l-cemdâriyye” denilirdi. 
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(İng.) Il, 421. 
lal AYDIN TANERİ 


ğ CÂMEGÂH p 


(Sale ) 


Doğu hamam mimarisinde 
hamama girerken elbiselerin çıkarılıp 
bırakıldığı, câmekân da denilen 
soyunma yeri 
(bk. HAMAM). 


CÂMEKİYYE 
( Akbil ) 


Vakıflardan veya 
devlet bütçesinden verilen aylık 
anlamında kullanılan 


bir İslâm hukuku terimi. E 


Farsça'da “elbise parası; hizmetçilere 
verilen ücret, maaş” anlamlarına gelen 
câmegi kelimesinin Arapçalaştırılmış şek- 
lidir. Maaşlı kişilere de câmegi-hâr de- 
nilmektedir. Câmekiyye İslâm hukukun- 
da ve özellikle Osmanlı uygulamasında 
bir hukuk terimi olarak devlet hazine- 
sinden veya bir vakfın gelirinden genel- 
likle aylık şeklinde verilen maaş ve tah- 
sisat mânasında kullanılmıştır. 


Vakfın gelirinden vakıf görevlilerine 
veya vakıftan faydalananlara (mevküfün 
aleyh) verilen maaş ve tahsisatlara vazi- 
fe adı verilmektedir. Müretteb de de- 


CÂMEKİYYE 


nen bu vazifeler aylık olarak veriliyorsa 
câmekiyye veya rızık, altı aylık veya yıl- 
lık olarak veriliyorsa atâ adını alır. Bü- 
tün vazifelerde olduğu gibi câmekiyye 
adıyla ödenenler de verilen şahsın du- 
rumuna, ayrıca veriliş sebebine göre hu- 
kuki açıdan ayrı ayrı nitelendirilmekte- 
dir. Câmekiyye bir hizmet karşılığı veri- 
liyorsa hukuki bakımdan bir ücret mahi- 
yetindedir. Hizmet karşılığı değilse ya 
fakirlere verilen sadakadır, yahut söz ko- 
nusu tahsisatı vakfedenin şartı gereği 
bir hizmet karşılığı olmadan zengine ve- 
rilir ki buna da sıla adi verilir. Osmanlı 
uygulamasında daha çok bir hizmet kar- 
şılığı olmadan verilen aylık maaş ve tah- 
sisatlara câmekiyye denilmiştir. Ancak 
fıkıh kitaplarında böyle bir ayırım yapıl- 
mamaktadır. 

İslâm hukukundaki bütçe esaslarına 
göre devlet başkanı, kaynağı cizye, ha- 
raç ve benzeri şeyler olan gelirler fas- 
ından (beytülmâl-i harâci) uygun gördü- 
ğü kimselerle ihtiyaç sahibi kişilere (as- 
kerler, âlimler, fakirler) aylık, altı aylık ve- 
ya yıllık olarak belli bir tahsisatta bulu- 
nabilir. Bu tür tahsisatın aylık olanları- 
na da vakıflardan yapılan ödemelerde 
olduğu gibi câmekiyye veya rızık, diğer- 
lerine ise atâ denilmiştir. Osmanlı uygu- 
lamasında Hz. Peygamber'in neslinden 
gelen seyyid ve şeriflere, son zamanlar- 
da ise Osmanlı sülâlesinden gelenlere 
bu çeşit tahsisatlar ayrılmıştır. 

Câmekiyye İslâm hukukundaki mücer- 
red haklar grubuna girer. Bu tür hakla- 
rın başkalarına bedelli veya bedelsiz ola- 
rak devredilip edilemeyeceği hukukçu- 
lar arasında tartışılmıştır. Hanefiler'in 
bir grubu ile diğer İslâm hukukçuları bu 
çeşit hakların, dolayısıyla câmekiyyele- 
rin başkasına devredilemeyeceğini, me- 
selâ satım akdine konu teşkil edemeye- 
ceğini belirtmişlerdir. Bazı Hanefi âlim- 
leri ve özellikle Osmanlı hukukçuları ise 
câmekiyyenin de içinde bulunduğu bu 
tür hakların bedelli veya bedelsiz olarak 
başkasına devredilebileceğini (nüzül ani’l- 
vezâif, ferâğ) kabul etmişlerdir. Bilhassa 
sadaka ve sıla mahiyetindeki câmekiyye- 
lerin buna dahil edilmemesi gerektiğini 
savunan görüşlere rağmen, 1295 (1878) 
tarihinde söz konusu hakların devredi- 
lebileceğini destekleyen resmi bir karar 
da çıkarılınca, câmekiyyeler birer çek gi- 
bi tedavül etmeye başlamış ve vakıfların 
bozulmasında bu uygulamanın da büyük 
tesiri olmuştur. 
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Ni X 7 
CÂMEŞÜYÂN 
(öle ) 
Osmanlı saraylarında 
çamaşırları yıkamakla görevli olan 
L kimselere verilen ad. F 


Farsça câme (elbise) ve şüy (yıkayan) 
kelimelerinden yapılmış olan câmeşüyun 
çoğul şeklidir. Türkçe'de kullanılan ça- 
maşır kelimesinin de buradan geldiği 
kabul edilmektedir. Harem'e ait çama- 
şırları yıkayanlara câmeşüyân-ı hâssa, 
bunların âmirine “câmeşüy usta” veya 
“çamaşırcıbaşı", bunun maiyetindeki kal- 
faların en kıdemlisine “ikinci” denirdi. 
Çamaşırcıbaşının emrinde çamaşırcılar- 
la “müteferrika” denilen çamaşırcı müs- 
tahdemler vardı. XVI. yüzyılın ortala- 
rında çamaşırcıbaşının yevmiyesi 12 ak- 
çe idi. Has Oda kadrolarında boşalma- 
lar olursa güğümcübaşı ve peşkir ağası 
ile birlikte çamaşırcıbaşı da oraya nak- 
ledilirdi. Çamaşırcı usta uzun etekli en- 
tari giyerdi. Belirli maaşından başka yı- 
lın belli zamanlarında yapılan bazı bağış- 
lardan ve giyecek yardımlarından da fay- 
dalanırdı. Ili. Ahmed zamanında (1703- 
1730) câmeşüy ustaya 100 kuruş yardım 
yapılmış, 1786 yılında ise “hatab-bahâ” 
adıyla 85 kuruş odun parası ihsan edil- 
mişti. Öteki ustalar gibi bunun da emek- 
lilik hakkı vardı. Çamaşırcılar arasında 
boş yer olursa çamaşıra şâkirdlerinin Kı- 
demlileri çamaşırcı olurdu. Onlardan bo- 
şalan kadrolara da acemilerden nefer alı- 
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nırdı (BA, MD, nr. 6, s. 135; nr. 9, s. 14). 
Topkapı Sarayı'ndan başka Edirne Sa- 
rayı, Eski Saray, Galata Sarayı ve İbrâ- 
him Paşa Sarayı'nda da acemilerden ça- 
maşırcı olarak hizmet eden görevliler 
vardı (BA, MD, nr. 64, s. 42, 44, 139). Bu- 
ralarda belirli süre çalışan çamaşırcılar 
kapıkulu ocaklarına verilirdi. 


Topkapı Sarayı'nın çamaşırhanesi şim- 
şirlik* tarafında bodrumda idi. Çama- 
şırcı ustanın dairesi de bu civardaydı. 
Klasik dönemde Harem halkının çama- 
şırları taş tekneler içinde yıkanırdı. XIX. 
yüzyılda sarayın Dolmabahçe'den Yıldız'a 
taşınmasından sonra çamaşır yıkama 
usulünde de bazı değişiklikler olmuştur. 
II. Abdülhamid zamanında padişahın ça- 
maşırları beyaz elbiseli çamaşırcı kalfa- 
lar tarafından gümüş leğenler içinde yı- 
kanır, yıkanan çamaşırlar bahçede sa- 
dece padişaha ait çamaşır iplerinde ku- 
rutulur, daha sonra da yine çamaşır kal- 
faları tarafından ütülenir ve hünkâr da- 
iresinde görevli dördüncü hazinedara 
teslim edilirdi (Osmanoğlu, s. 87). Ende- 
run halkının çamaşırlarını ise Seferli 
Koğuşu'nun iç oğlanları yıkardı. 
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CAMI 


I. DİNİ ve SOSYOKÜLTÜREL TARİHİ 
II, MİMARİ TARİHİ 
HI. DİNİ HÜKÜMLER 


I. DİNİ ve SOSYOKÜLTÜREL TARİHİ 

A) Cami ve Mescid Kavramları. Arapça 
cem‘ kökünden türeyen, “toplayan, bir 
araya getiren” anlamındaki câmi‘ keli- 
mesi, başlangıçta sadece cuma namazı 
kılınan büyük mescidler için kullanılan 
el-mescidü”1-câmi' (cemaati toplayan mes- 
cid) tamlamasının kısaltılmış şeklidir. “el- 
Mescidü'i-câmi'” tabiri, Taberâni'nin bir 
rivayetine göre bizzat Hz. Peygamber ta- 
rafından kullanılmıştır (e/-Mu'cemü'kev- 
sat, I, 143). Ancak hadisin râvilerinden 


birinin tenkit edilmiş olmasını (Mecma- 
“uz-zeva'id, Il, 46) göz önüne alarak bu 
rivayeti ihtiyatla karşılamak gerekir. Bu- 
nunla beraber bazı hadis senedlerinde 
geçen ifadelerden, bu tabirin tâbiin dö- 
neminde kesin olarak kullanıldığını söy- 
lemek mümkündür. Ebü Ömer el-Kindi- 
nin el- Vüldt ve'l- kudât'ında kadıların 
mescidlerdeki kazâî faaliyetlerinden 
bahsedilirken “el-mescidü'l-câmi'” tabi- 
rine yer verildiği halde zeylinde zaman 
zaman sadece “el-câmi'” ifadesinin geç- 
mesi, hicri IV. (X.) yüzyılın başlarında “ca- 
mi” kelimesinin tek başına kullanılmaya 
başlandığını göstermektedir. Daha son- 
ra, içinde cuma namazı kılınan ve hati- 
bin hutbe okuması için minber bulunan 
mescidler cami, minberi bulunmayan ya- 
ni cuma namazı kılınmayan küçük mâ- 
bedler ise sadece mescid olarak anılır 
olmuştur. V. (XI.) yüzyıl hukukçularından 
Mâverdi ve Ebü Ya'lâ da bu ayırımı açık- 
ça belirtirler. Ancak Mescid-i Harâm, 
Mescid-i Nebevi, Mescid-i Aksâ ve ge- 
nellikle mezhep imamlarıyla ileri gelen- 
lerinin kabirlerinin bulunduğu camilere 
de mescid denilmektedir. 


Mescid, Arapça'da “eğilmek, tevazu ile 
alnı yere koymak” mânasına gelen sücüd 
kökünden “secde edilen yer” anlamında 
bir mekân ismidir. Secde namazın rü- 
künleri içinde en önemlisi, Kur'ân'a gö- 
re insanın daha ilk yaratılışında şahit ol- 
duğu bir hürmet ifadesidir (el-Bakara 
2/34). Hz. Peygamber'in bildirdiğine gö- 
re kulun Allah'a en yakın olduğu an sec- 
de anıdır (Nesâi, "Tatbik", 78). 


Kur'ân-ı Kerim, hadisler ve ilk İslâm 
kaynaklarında cami karşılığında mescid 
kelimesi geçmektedir. Bu kelimenin Sâmi 
kökenli dillerde telaffuz ve anlam bakı- 
mından benzerleri vardır. Meselâ milât- 
tan önce V. yüzyıla ait olduğu tesbit edi- 
len yahudi Elephantine papirüslerinde 
kelime “ibadet yeri” anlamında geçmek- 
tedir. Milâttan önce I. yüzyılda yaşayan 
ve “Ölüdeniz yazmaları” kendilerine izâfe 
edilen Esseniler de ibadet yerlerine mes- 
cid diyorlardı. 

Zeccâc, Hz. Peygamber'in, “Yeryüzü 
bana -teyemmüm için- temiz ve mescid 
kılındı” hadisini delil göstererek ibadet 
edilen her yerin mescid olduğunu söyler. 
“İçlerinde Allah'ın adının anıldığı mescid- 
lere girmeyi yasaklayan ve onları tahribe 
çalışandan daha zalim kim olabilir?” (el- 
Bakara 2/114) âyetini de, “Allah'ın dinine 
muhalefet edenden daha zalim kim ola- 
bilir?” şeklinde açıklar (Lisânü'l-“Arab, 
“scd” md.). Kur'an'da, “içinde Allah'a iba- 
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det edilen yer” şeklindeki genel anlamıy- 
la mescid Ehl-i kitab'ın mâbedleriyle be- 
raber zikredilmektedir: “Allah insanların 
bir kısmını bir kısmıyla defetmeseydi 
her halde manastırlar, kiliseler, havra- 
lar ve mescidler yıkılıp giderdi ki bura- 
larda Allah'ın adı çok anılır” (el-Hac 22 / 
40). İbn Haldün da kelimeyi, hangi dine 
ait olursa olsun, genel olarak ibadet yer- 
leri için kullanmıştır (Mukaddime, s. 635). 
Herhalde bundan dolayı ashaptan bazı- 
ları Ehl-i kitab'ın mâbedlerinde namaz 
kılmakta bir mahzur görmemişlerdir. 
Çekindikleri nokta ise Tevrat'ın da bu- 
ralarda bulunmasını yasakladığı resim 
ve heykellerdi (bk. Buhâri, “Şalât”, 54). 


Mescid kelimesi Kur'an'da tekil ve ço- 
ğul olarak, ayrıca sıfat tamlaması şeklin- 
de birçok yerde geçer. Kâbe ve çevresini 
ifade eden Mescid-i Harâm on beş yer- 
de, Mescid-i Nebevi veya Mescid-i Ku- 
bâ'nın kastedildiği “takvâ temeli üzerine 
kurulu mescid” (et-Tevbe 9/ 108), Kudüs 
hareminin kastedildiği Mescid-i Aksâ 
tel-isrâ 17/1) ve münafıkların Hz. Pey- 
gamber'e suikast tertiplemek üzere bi- 
na ettikleri Mescid-i Dırâr (et-Tevbe 9/ 107) 
birer âyette zikredilmektedir. Mescid 
kelimesinin çoğulu olan mesâcid Kur'an'- 
da altı yerde geçer. Buralarda genel ola- 
rak mescidler kastedilmekle beraber ke- 
limenin aynı zamanda mimli masdar ve 
alet isminin de çoğulu olması sebebiy- 
le, “Secdeler Allah içindir” (el-Cin 72/18) 
âyeti, “Secde organları veya secde yer- 
leri (mescidler) Allah'ındır” şeklinde de 
anlaşılabilir. 

Kehf süresinde geçen ve Ashâb-ı Kehf - 
in üzerine yapılan binanın mescid olarak 
zikredilmesi (18/21), Ehl-i kitab'ın pey- 
gamber ve azizlerinin kabirleri üzerine 
yaptıkları binaları bu şekilde adlandır- 
dıklarını ve bunların içinde ibadet ettik- 
lerini gösterir. Nitekim Ümmü Habibe 
ve Ümmü Seleme Habeşistan'a hicret 
ettiklerinde resimlerle süslenmiş böyle 
mescidler görmüşlerdir. Bu durumu Hz. 
Peygamber'e haber verince Resülullah, 
hıristiyanların, içlerinden sâlih bir kişi 
öldüğünde onun kabri üstüne mescid 
inşa ettiklerini ve içine resimler yaptık- 
larını, bu kişilerin kıyamet gününde mah- 
lükatın en kötüleri olacağını belirtmiş, 
bu hareketlerinden dolayı yahudi ve hı- 
ristiyanları lânetlemiştir (Buhâri, *Şalât”, 
45, 54; Müslim, *Mesâcid", 16-23). 

Osmanlılar döneminde padişahlar ta- 
rafından inşa ettirilen büyük camilere 
“selâtin camileri”, vezirler ve diğer dev- 
let ricâli tarafından yaptırılan orta bü- 
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yüklükteki camilere bânisinin adına izâ- 
Teten sadece cami, küçük olanlara da 
mescid denilmiştir (Arseven, l, 219). Mes- 
cidlerin cuma namazı kılınan camiye tah- 
vili ise berat ve izinle olmaktaydı (mese- 
lâ Çorum'daki bir mescidin camiye tahvi- 
liyle ilgili 13 Cemâziyelevvel 1209 tarihli 
bir ariza için bk. BA, Cevdet-Evkaf, nr. 721). 


Batı dillerinde cami karşılığı olarak 
kullanılan mosque, mosquée vb. kelj- 
melerin mescidin farklı telaffuzundan 
doğduğu söylenmektedir. 


“Namaz kılınan yer” demek olan mu- 
sallâ, Hz. Peygamber döneminde bay- 
ram ve cenaze namazı kılınan yerler için 
kullanılmıştır. Yol boylarındaki üstü açık 
mescidlere ise Farsça'da namazgâh de- 
nilmiştir. 

Kur'an'da biri çoğul (mehârib) olmak 
üzere beş yerde geçen mihrâb kelime- 
si de dilcilerin çoğuna göre mescid an- 
lamındadır. Makrizi, Mısır'da bazı mih- 
raplardan söz eder ki (el-Hıtat, Il, 455) 
bununla mihrapları olan musallâları kas- 
tetmektedir. 


B) İlk Camiler. 1. İslâm Öncesi. Hz. 
Âdem'in yeryüzüne ilk ayak bastığı yer 
kabul edilen Serendib'de (Seylan) (Taberi, 
I, 121; Hâzin, I, 108) Âdem tepesinde bu- 
lunan dev bir ayak izi burada yaşayan 
Budistler'ce Buda'ya, Hindülar'ca Şiva'ya, 
müslümanlarca da Hz. Âdem'e izâfe edi- 
lir. İbn Haldün, Serendib'de Hz. Âdem'e 
nisbet edilen bir mescidden söz edildi- 
ğini, ancak bunun güvenilir bir rivayet 
olmadığını söyler. Burada Hz. Âdem'e 
mahsus bir mescidin bulunması müm- 
künse de Kur'an'ın bildirdiğine göre “in- 
sanlar için inşa edilen ilk beyt (mâbed)” 
Kâbe'dir (Âl-i İmrân 3/96). Rivayete göre 
onun da ilk bânisi Hz. Âdem'dir. Ebü 
Zerr'in sorduğu sorular üzerine Hz. Pey- 
gamber yeryüzünde ilk mescidin Mes- 
cid-i Harâm, ikincisinin ise Mescid-i Ak- 
sâ olduğunu açıklamıştır (Buhâri, “Enbi- 
yâ”, 40; Müslim, “Mesâcid", 1-2). Aynı 
hadiste aralarının zaman olarak kırk yıl 
olduğunun belirtilmesi, Hz. İbrâhim ve 
Süleyman'ın eski temelleri üzerine bun- 
ları yenilediklerini göstermektedir. Bu 
mescidlere “beyt” denilmiş, Kâbe için “el- 
Beyt” (el-Bakara 2/125, 127, 158; Âl-i İmrân 
3/96, 97), “Beytülharâm” (el-Mâide 5/2, 
97), “Beytülatik” (el-Hac 22/29, 33) ifa- 
deleri kullanılmıştır.  Mezmurlar'daki, 
“Ne mübârektir senin beytinin sakinleri 
ki daima sana hamdederler. Ne mübâ- 
rektir o insan ki kuvveti sendendir. Bey- 
tine giden yollara gönül veren adam Be 
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ka vadisinden geçerken orayı pınara dön- 
dürür (Mezmurlar, 84/6-7) cümleleri, Hz. 
Dâvüd'un Kâbe'ye duyduğu özlemin bir 
ifadesi olmalıdır. Batlamyus'a izâfe edi- 
len Asya'nın “altıncı haritası"nda Mako- 
raba (mâbed) adıyla kaydedilen Mekke, 
Eskiçağ'lardan beri mescidin yeri ola- 
rak bilinmekteydi. 

2. İslâm'ın Ortaya Çıkışından Sonra. a) 
Hicretten Önce. Hz. Peygamber İslâmi- 
yet'i tebliğe başladığı zaman Mekke müş- 
riklerinin büyük bir tepki gösterdiği bi- 
linmektedir. Kendisine yapılan baskı ve 
hakaretlere rağmen zaman zaman Mes- 
cid-i Harâm'da Hacerülesved ile Rüknül- 
yemâni arasında namaz kılardı. İlk müs- 
lümanlar Dârülerkam'ı bir mescid haline 
getirmişlerdi. Ayrıca evlerinde, vadilerde 
gizlice ibadet ediyorlardı. Hz. Peygam- 
ber'in, “mirbed” denilen ağılların, har- 
manların temiz bölümlerinde namaz kıl- 
dığı rivayet edilir (Buhâri, "Salât", 49; Müs- 
ned, Il, 178; II, 404; IV, 85). 

Hz. Ebü Bekir'in Mekke'deki evinin bah- 
çesinde kendisi için yaptığı küçük mes- 
cid, özel olmakla beraber bir müslüman 
tarafından inşa edilen ilk mesciddir. Ya- 
nık sesiyle Kur'an okuyan Hz. Ebü Bekir, 
müşrik çocuk ve kadınlarının İslâm'a 
sempati duymasına vesile oluyor, bu da 
müşriklerin tepkisini çekiyordu. Hz. Ömer 
İslâmiyet'i kabul ettikten sonra müslü- 
manlar Mescid-i Harâm'da açıkça namaz 
kılmaya başladılar (İbn Hişâm, 1, 367). 

Bazı rivayetler, Hz. Peygamber'in hic- 
retinden önce Medine'de mescidler ya- 
pıldığını göstermektedir. Akabe biatla- 
rından sonra müslümanların sayısı ar- 
tinca Medine'de mescide ihtiyaç duyul- 
muştu. Akabe'de Resül-i Ekrem'e ilk bi- 
at eden Ebü Ümâme Es'ad b. Zürâre, 
Mescid-i Nebevi'nin yapıldığı arazideki 
bir hurma kurutma yerinin etrafını du- 
varla çevirerek mescid haline getirmiş- 
ti. Kıblesi Kudüs'e doğru olan bu mes- 
cidde Ebü Ümâme arkadaşları ile birlik- 
te namaz kılardı. Hicretten önce bura- 
da cuma namazı da kılınmıştır (İbn Sa'd, 
l, 239). 

İlk muhacirler Kubâ'ya geldiklerinde 
burada bir mescid yapmış ve Ebü Hu- 
zeyfe'nin âzatlısı Sâlim'in arkasında na- 
maz kılmışlardı. Hz. Peygamber'in Me- 
dine'de ilk cuma namazını Beni Sâlim'in 
mescidinde (Mescid-i Âtike) kıldığına dair 
rivayet de (İbn Şebbe, |, 68) onların hic- 
retten önce mescidlerinin olduğunu gös- 
termektedir. 

b) Hicretten Sonra. Medine ve Civarında 
Yapılan Mescidler. Hz. Peygamber hicret 
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sırasında Medine'ye 2 mil kadar uzak- 
lıkta olan Kubâ'da Beni Amr b. Avf yur- 
dunda Külsüm b. Hidm'in evinde bir müd- 
det misafir oldu ve bir mescid inşa et- 
tirdi. Temeli bir nevi merasimle atılan 
mescid, 66 x 66 zirâ ebadında dört du- 
vardan ibaret bir yapı idi. Süheyli'nin 
kaydettiğine göre bu mescidin inşasını 
Hz. Peygamber'e tavsiye etmesi, mes- 
cid için taş toplaması ve yapılırken büyük 
gayret göstermesi sebebiyle Ammâr b. 
Yâsir'in İslâm'da ilk mescidin bânisi ol- 
duğu söylenmiştir (er-Ravğü'-ünüf, IV, 
266). 

Hz. Peygamber Kubâ'dan Medine'ye 
doğru giderken yanlarından geçtiği ki- 
şiler kendisini davet ettiler. Ancak Re- 
sül-i Ekrem devesinin serbest bırakıl- 
masını istedi ve mescidin yapılacağı ye- 
rin tesbitini kastederek onun görevli ol- 
duğunu söyledi. Deve Mâlik b. Neccâr'- 
ların evlerinin önünde bir düzlükte çök- 
tü. Hz. Peygamber bu yeri Sehl ve Süheyl 
adlarındaki iki yetimden satın alarak 
Mescid-i Nebevi'yi yaptırdı (Buhâri, “Me- 
nâkıbü'l-ensâr”, 45). Bu mescidin temeli 
de Kubâ'da olduğu gibi bir nevi mera- 
simle atılmış ve Hz. Peygamber inşaat- 
ta bizzat çalışmıştır. Mescid-i Nebevi'nin 
ilk ölçüleri 100 X 100 zirâ idi. İlk yapının 
60 xX 70 zirâ ebadında olduğu ve sonra- 
dan genişletildiği de rivayet edilir. Daha 
Hz. Peygamber'in hayatında 200 X 200 
zirâa (yaklaşık 90 X 90 m.) ulaştığı riva- 
yeti ise doğru değildir (Semhüdi, I, 242). 
Mescidin arka kısmında fakir sahâbile- 
rin barınması için Suffe adıyla bir yer 
ayrılmış, doğu duvarı boyunca Hz. Pey- 
gamber ve ailesine ait zamanla sayıları 
dokuza çıkan odalar inşa edilmiştir. Ye- 
di ay kadar süren inşaat sırasında HZ. 
Peygamber Ebü Eyyüb el-Ensârf'nin evin- 
de misafir kalmıştır. 


Hz. Peygamber mahallelerde ve kabi- 
lelerin içinde müslümanların sayısı ar- 
tınca buralarda mescidler inşa edilme- 
sini emretti. Kısa bir müddet sonra Me- 
dine ve çevresinde birçok mescidin ya- 
pıldığı kaydedilmektedir. İbn Şebbe, ba- 
zılarında Hz. Peygamber'in de namaz 
kıldığı bu mescidlerin bir kısmını zikre- 
der (Târihu'-Medineti'-Münevvere, |, 57- 
75). Belâzüri'nin naklettiğine göre ise 
Mescid-i Nebevi ile Mescid-i Kubâ di- 
şında Medine'de dokuz mescid vardı. 
Buralarda vakit namazları kılınmakla 
beraber cuma namazı sadece Mescid-i 
Nebevi'de kılınmaktaydı (Ensâb, 1, 273). 
Ebü Dâvüd'un rivayetine göre bu mes- 
cidier şunlardı: Mescid-i Beni Amr b. 


Mebzül, Mescid-i Sâide, Mescid-i Ubeyd, 
Mescid-i Seleme, Mescid-i Râbih, Mes- 
cid-i Züreyk, Mescid-i Gifâr, Mescid-i 
Eslem, Mescid-i Cüheyne. Bunlardan bir 
kısmının yeri ve kıblesi bizzat Hz. Pey- 
gamber tarafından tesbit edilmiştir (İon 
Şebbe, |, 63). 

Civar Kabilelerdeki Mescidler. Çeşitli ka- 
bileler İslâmiyet'i kabul ettikçe bulun- 
dukları yerlerde kendi adlarıyla anılan 
mescidler yapılmıştır. Buhâri, Hz. Pey- 
gamber zamanında mescidlerin kabile- 
lere nisbet edildiğini ve bunun câiz ol- 
duğunu göstermek için eserinde, “Fa- 
lan oğulları mescidi denir mi?” ( Ja b 
oW e e dia ) adıyla bir başlık açmış- 
tır (“Şalât”, 41). Hz. Peygamber'in yeni 
mescidler inşa edilmesiyle ilgili emrin- 
den kısa bir müddet sonra mescid inşa 
etmeyen kabile kalmamıştı. Ancak Asr-ı 
saâdette mescidler sadece Medine ve 
çevresi gibi dar bir alana sıkışmış değil- 
di. Buhâri'nin bir rivayetinden, Medine'ye 
oldukça uzak kabilelerde dahi camilerin 
yapıldığı anlaşılmaktadır. Mescid-i Ne- 
bevi'den sonra içerisinde ilk cuma na- 
mazı kılınan mescid, Beni Abdülkays 
yurdundaki Cüvâsâ Mescidi'dir (Buhâri, 
“Cum a", 11). Cüvâsâ, Arap yarımadası- 
nın doğusunda bugünkü Riyad ve Zeh- 
rân arasındadır. Beni Abdülkays'ın er- 
ken dönemde müslüman olduğu dikka- 
te alınırsa mescidlerin daha o zamanlar 
çok geniş bir alana yayıldığı söylenebilir. 
Arkeolojik kazılar sonucunda bu mesci- 
din yeri tesbit edilmiş ve temelleri açığa 
çıkarılmıştır. Mescidin abdest almak için 
yapılmış bir çeşmesinin olduğu anlaşıl- 
maktadır. 

Hz. Peygamber gönderdiği askeri bir- 
liklere, gittikleri yerlerde mescidi bulu- 
nan bölgelerin halkına dokunmamaları- 
nı emrederdi. Nitekim Yelemlem'de otu- 
ran Cezimeoğulları, üzerlerine gelen Hâ- 
lid b. Velide müslüman olduklarını is- 
pat etmek için mescidlerini göstermiş- 
lerdi (Vâkıdi, Ili, 875-884). Aynı şekilde 
Kızıldeniz sahilinde Kadid yakınında ve 
Müreysi su kaynağı civarında oturan 
Beni Mustalik topraklarında da mescid- 
ler yapılmıştı. 


İslâmiyet'i kabul eden kabilelerin bir 
kısmı eski mâbedlerinin yerine cami yap- 
mıştı. Tâifte Sakif kabilesi, camilerini 
daha önce Lât'ın bulunduğu yere inşa 
etmişti; bir rivayete göre ise bunu biz- 
zat Hz. Peygamber istemiştir (İbn Mâce, 
“Mesâcid”, 3). Bazı eski mâbedlerin taş- 
ları da putlarla birlikte mescidlerin ya- 
pımında kullanılmıştır. İbnü'l- Kelb? nin 


naklettiğine göre Mekke ile Yemen ara- 
sındaki Tebâle'de bulunan ve Has'am, 
Becile, Ezd ve Hevâzin kabilelerinden 
bir kısmının tapındığı Zülhalesa putu, 
Tebâle Camii'nin kapı eşiğine konulmuş- 
tu. Yemâmeliler de eski kiliselerinin ye- 
rinde onun enkazı ile cami inşa etmiş- 
lerdi. 


C) Hulefâ-yi Râşidin Döneminde Mes- 
cidler. 1. Fethedilen Yerlerde Mescidler. 
İslâmiyet Hulefâ-yi Râşidin döneminde 
doğudan batıya, kuzeyden güneye çok 
geniş bir alana yayıldı. “Allah'ın mescid- 
lerini ancak Allah'a ve âhiret gününe 
inanan, namazı dosdoğru kılan, zekâtı 
veren ve Allah'tan başkasından kork- 
mayan kimseler imar eder” (et-Tevbe 
9/18) meâlindeki âyetle Hz. Peygam- 
ber'in, “Kim Allah rızâsı için bir mescid 
yaptırırsa Allah da bunun karşılığında 
ona cennette bir köşk ihsan eder” (Bu- 
hâri, “Şalât", 65; Müslim, “Mesâcid”", 24, 
25) hadisinden ilham alan Hulefâ-yi Râ- 
şidin, ilk merhalede Mescid-i Harâm ve 
Mescid-i Nebevi'de bazı yenileme ve ge- 
nişletme çalışmaları yaptılar. Kudüs'ü 
fetheden Hz. Ömer, Mescid-i Aksâ'nın 
bir çöplük haline getirilmiş olan yerini 
tesbit ettirerek burada büyük bir mes- 
cid yaptırmıştır. Basit bir yapısı olması- 
na rağmen bu mescidde 3000 kişi na- 
maz kilabiliyordu. Hz. Osman Mescid-i 
Nebevi'yi daha da genişletip kaliteli in- 
şaat malzemesi kullanmak suretiyle ye- 
niden inşa ettirmiştir. 

Müslümanların eline geçen yerlerde 
-fethediliş şekline göre- ya eski mâbed- 
ler kısmen veya tamamen camiye çevri- 
liyor veya mâbedler oldukları gibi bıra- 
kılarak sadece yeni mescidler bina edil- 
mek üzere bir arazi ayrılıyordu. Rivaye- 
te göre Dımaşk hicretin 14. yılında kıs- 
men barış yoluyla fethedilmiş, iki taraf- 
tan şehre giren ordu tam ortada loan- 
nes (Yuhannâ) Kilisesi'nin bulunduğu yer- 
de buluştuğu için mâbedin yarısı hıristi- 
yanlara bırakılmış, diğer yarısı camiye 
tahvil edilmiştir (ÍA, XI, 299). Humus'ta 
bulunan loannes Kilisesi de kısmen ca- 
miye çevrilmiştir. Ebü Ubeyde şehir hal- 
kıyla, canlarına ve mallarına dokunma- 
mak, ayrıca şehir surları, kilise ve de- 
ğirmenleri korunmak üzere anlaşma 
yapmış, adı geçen kilisenin dörtte birini 
bu anlaşmanın dışında tutmuştur (Be- 
lâzüri, Fütühu'rbüldân, s. 137). Barış yo- 
luyla fethedildiği için mâbedlerine do- 
kunulmayan yerlerin sayısı pek çoktur. 
Bunlardan biri de Taberiye idi. Şürah- 
bil b. Hasene günlerce süren muhasara- 
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dan sonra şehri barış yolu ile fethetti. 
Yapılan anlaşmaya göre halkın canları, 
malları, çocukları, kilise ve evleri koru- 
nacak, ancak şehri terkedenlerin boş 
bıraktıkları evler alınacak ve cami için 
bir arazi ayrılacaktı (a.ge,, s. 122). 

Hulefâ-yi Râşidin'in uygulamaları da- 
ha sonraki dönemlerde örnek teşkil et- 
miştir. İslâm idaresine bağlanan şehir- 
lerin halkıyla yapılan anlaşma şartlarına 
uygun olarak mâbedler muhafaza edil- 
miş ve halkın ibadetlerini serbestçe yap- 
masına izin verilmiştir. Hârünürreşid, 
zamanın kadısı Ebü Yüsuf'a zimmilere 
ait kilise ve havraların durumunu sor- 
duğunda Ebü Yüsuf kilise ve havraları 
olduğu gibi bırakmaları gerektiğini, dört 
halife ve kumandanlarının uygulamala- 
rından örneklerle açıklamıştır (e/-Harâc, 
s. 138). 

2. Yeni Kurulan Şehirlerde Mescidler. 
İslâm toprakları genişleyince yeni yerle- 
rin fethedilebilmesi ve fethedilen yerle- 
rin muhafazası için özellikle askeri amaç- 
lı yeni yerleşim merkezleri, ordugâh şe- 
hirleri kurulmuştur. Bunların ilk örnekleri 
Küfe, Basra ve Fustat'tır. Küfe, Hz. Ömer'- 
in emriyle yer seçimi için uzun bir araş- 
tırmadan sonra Sa'd b. Ebü Vakköâs tara- 
fından kurulmuştur. Şehir planında önce 
cami yeri tesbit edilmiş, güçlü bir okçu- 
ya dört yönde oklar attırılarak bunların 
düştüğü yerin ötesine evlerin yapılma- 
sına izin verilmiştir. Ana yollar 40, yan 
yollar 20 ve ara sokaklar da en az 7 zi- 
râ olarak planlanmıştı. Mugire b. Şu'be 
tarafından genişletilen Küfe Camii'ni da- 
ha sonra Ziyâd b. Ebih büyük masraf- 
larla tamir ettirmiştir. Cami 40.000 ki- 
şiyi alabilecek büyüklükte yapılmıştır. 
Her bir sütunu için 500 dirhem harca- 
yan Ziyâd zemine mozaik döşetmiştir. 

Basra'nın yeri Utbe b. Gazvân tara- 
fından tesbit edilmiş ve burada 14 (635- 
36) yılında sazdan bir cami yapılmıştır. 
Savaşa gidileceği zaman saz evler ve ca- 
mi toplanıp bir yere yığılır ve dönüşte 
tekrar kurulurdu. Ebü Müsâ el-Eş'ari 
valiliği sırasında camiyi ve vali konağını 
kerpiçten yaptırmış, tavanını ise otlarla 
kapattırmıştır. Basra Camii de Ziyâd ta- 
rafından genişletilerek yenilenmiştir. 


Fustat bugün Kahire'nin bulunduğu 
yerde harabeler üzerine kurulmuştu ve 
adını muhtemelen başlangıçta mesken- 
leri oluşturan çadırlardan (fustat) almak- 
taydı (Makrizi, 1, 285-286). Hicretin 21. yi- 
lında (641-42) kurulmuş olan şehirde Amr 
b. Âs kendi adıyla anılan bir cami inşa 
ettirdi. Amr'ın sancağını diktiği bir bah- 


çede kurulan bu cami 30 X 50 zirâ eba- 
dında idi. Seksen kadar sahâbinin tes- 
bit ettiği kıblesi doğuya doğru meyilli ol- 
muş ve sonradan düzeltilmiştir. 

Hz. Ömer, yeni kurulan yerleşim mer- 
kezlerinde bir merkez camiinin bulun- 
masını ve kabileler için ayrı mescidler 
inşa edilmesini istemiştir. Vakit namaz- 
larının kabile veya mahalle mescidlerin- 
de kılınabileceğini belirtmiş, cuma günü 
ise herkesin büyük camide toplanması- 
nı emretmiştir. Ebü Müsâ, Sa'd ve Amr'a 
da buna dair mektuplar göndermiştir. 
Yeni kurulan yerlerde inşa edilen mes- 
cidieer genellikle İbâd (Basra), Cezime, 
Behdele , Anz ve Abs oğulları mescidleri 
gibi kabile adlarıyla anılıyordu. Âsım ve 
Simâk gibi şahıslara nisbet edilen mes- 
cidier de vardı. 

D) Hulefâ-yi Râşidin'den Sonra Mescid- 
ler. Emeviler ve Abbâsiler zamanında 
mescidler sayıca arttı ve mimari açıdan 
büyük gelişme gösterdi. Bu dönemde 
binlerce cami ve mescid inşa edilmiştir. 
Eskiden basit inşaat malzemesiyle ya- 
pılmış olanlar daha kaliteli malzemeler- 
le yenilendi. Muâviye Küfe, Basra ve Fus- 
tat örneğinde olduğu gibi ortasında cami 
ve dârülimâre bulunan ordugâh şehri 
Kayrevan'ı tesis etti. Hz. Peygamber'in 
Medine'deki mescidi örnek alınarak bir- 
çok şehre yeni camiler yapıldı. Zaman 
zaman fethedilen yerlerdeki eski mâ- 
bedler cami olarak yeniden imar edildi. 
Hz. Ömer şehirlerde sadece bir cuma 
camii olmasını emrettiği halde Emevi ve 
Abbâsiler döneminde büyüyen şehirler- 
de birkaç cuma camiine ihtiyaç duyul- 
muştur. 


İmara büyük önem veren halifeler- 
den biri de Emevi Halifesi I. Velid idi. 
Dünyanın sayılı mimari eserleri arasın- 
da kabul edilen ve onun eseri olan Şam 
(Dımaşk) Emeviyye Camii halen ayakta- 
dır. Gerçi bu caminin asıl binasının yu- 
karıda sözü edilen loannes Kilisesi olup 
olmadığı henüz tam açıklığa kavuşmuş 
değildir. Velid, kilisenin hıristiyanlara 
bırakılan kısmının kendilerine satılma- 
sını istemiş ve büyük bir servet teklif 
etmiş, ancak hıristiyanlar bunu kabul 
etmeyince aradaki duvarı yıktırarak ki- 
lisenin tamamını mescide katmıştır. Ömer 
b. Abdülaziz halife olunca hıristiyanların 
şikâyeti üzerine ilâve kısmın geri veril- 
mesini emretmiş, fakat bu defa da müs- 
lümanlar buna razı olmamışlardır. Zama- 
nın fakihlerinden Süleyman b. Habib el- 
Muhâribi, Dımaşk'ın savaşla fethedilen 
Gota adlı mahallinde önceden camiye 


CAMİ 


çevrilen kiliselerin tekrar eski statüleri- 
ne kavuşturulması şartıyla hıristiyanları 
razı etmiş ve cami olduğu gibi kalmıştır 
(Belâzüri, Fütühu'-büldân, s. 122). 

İslâm dünyasının her tarafında zaman- 
la birçok cami inşa edilmiştir. İbn Hav- 
kal'in verdiği bilgiye göre Palermo'nun 
merkezinde 300, yukarı kısımlardaki köy- 
lerinde 200 cami vardı (ÍA, VIII, 13). Müs- 
lümanların yaşadığı her köyde mutla- 
ka bir cami bulunuyor, daha ilk asırlar- 
dan itibaren köy camilerinde cuma na- 
mazı kılınıyordu. Mısır'da hicretin 132. 
(750.) yılında köy camilerine minber ko- 
nulmuştur. 


Daha sonraki asırlarda devlet adam- 
ları güçlerinin simgesi olarak muhteşem 
camiler inşa ettirdikleri gibi bazı kişiler 
de cami yaptırmaya özel bir gayret gös- 
termişlerdir. Böylece şehirlerdeki cami 
sayısı hızla artmıştır. Hicri V. (XI.) yüzyı- 
ln başlarında Hâkim-Biemrillâh zama- 
nında Mısır'da 800 cami, aynı yüzyılın 
ortalarında Bağdat'taki yüzlerce küçük 
mescidin yanında altı cuma camii vardı. 
Nuaymi, X. (XVI.) yüzyılda Dımaşk'taki 
600'e yakın cami ve mescid hakkında 
bilgi verir (ed-Dâris fi târihi'l-medâris, Il, 
303-370). 

Fustat'ta kuruluş yıllarında cuma na- 
mazı sadece iki camide kılınıyordu. Bun- 
lar Amr b. Âs ve el-Asker camileriydi. 
259'da (873) el-Asker Camii yerini Ah- 
med b. Tolun Camii'ne bıraktı. 360'ta 
(971) bunlara Ezher Camii eklendi ve 
cuma camii sayısı üçe çıktı. 380'de (990) 
Hâkim - Biemrillâh, Maks ve Râşide ca- 
milerini inşa ettirdi. Türkler'in hâkimi- 
yeti döneminde cami sayısı 130'a ulaş- 
tı. Makrizi bunların büyük bir kısmı hak- 
kında bilgi vermektedir. 


Osmanlılar döneminde de başta Bur- 
sa, Edirne ve İstanbul olmak üzere geli- 
şen mimari üslüplarıyla birçok cami ve 
mescid yapılmıştır. Ayvansarâyi'nin 1195'- 
te (1781) yazdığı, Ali Sâti' Efendi'nin ilâ- 
veleriyle 1281'de (1865) yayımlanan Ha- 
dikatü'l-cevâmi'e göre XIX. yüzyılın or- 
talarında İstanbul'da 900'e yakın cami 
ve mescid bulunuyordu. 


E) Caminin Fonksiyonları. 1. Mâbed Ola- 
rak Cami ve Caminin Kutsiyeti. Mescid baş- 
langıçta idare, eğitim ve öğretim mer- 
kezi gibi değişik amaçlar için kullanıl- 
mişsa da onun asıl fonksiyonu bir mâbed 
oluşudur. Âyetlerde geçen, “Allah'ın adı 
anılan, sabah akşam tesbih edilip na- 
maz kılınan evler” (en-Nür 24/36); “İlk 

ünden takvâ temeli üzerine kurulan 
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mescid, içinde namaz kılmana daha uy- 
gundur” (et-Tevbe 9/108); “Eğer Allah 
insanların bir kısmını bir kısmıyla de- 
fetmeseydi içlerinde Allah'ın adının çok- 
ça anıldığı mescidler... yıkılıp giderdi” 
(el-Hac 22/40) vb. ifadeler buna delâlet 
eder. Hz. Peygamber, bir kişinin mesci- 
de girip kayıp devesini sormasını hoş 
görmeyerek mescidlerin ibadet yeri ol- 
duğunu ima etmiş ve yapılış maksatla- 
rına uygun olarak kullanılmalarını iste- 
miştir (İbn Mâce, “Mesâcid", 11). 

İslâmiyet'te bütün yeryüzü mescid ka- 
bul edilmekle beraber namazların ce- 
maatle camide kılınması, gerek sevap 
bakımından gerekse sosyal yönden bü- 
yük bir önem taşır. Ashaptan bazıları, 
farz namazları evlerde kılıp camiye git- 
memeyi Hz. Peygamber'in sünnetini ter- 
ketme olarak yorumlamışlardır (Nesâi, 
“İmâmet”, 50; Ebü Dâvüd, “Şalât", 46). 
Cuma ve bayram namazları ise mutlaka 
cemaatle kılınır. İslâmiyet yılda bir de- 
fa her renkten ve sınıftan müslüman 
cemaatin ilk mescidde (Mescid-i Harâm) 
dünya çapında, her cuma da merkezi 
camilerde bölge çapında bir araya gelip 
topluca ibadet etmesini emretmiştir. 

İbadet için belli bir yere çekilmeyi ifa- 
de eden itikâfa en elverişli mekânlar 
Kur'an'a göre camilerdir (el-Bakara 2/ 187). 
Hz. Peygamber her ramazan ayında Mes- 
cid-i Nebevi'de kurulan özel bir çadırda 
itikâfa girerdi. 

Hz. Peygamber'in bir hadisine göre, 
adının anıldığı ve kendisine kulluk gö- 
revinin yerine getirildiği yerler olarak 
mescidler Allah'a en sevimli mekânlar- 
dır (Müslim, “Mesâcid", 288). Allah Teâ- 
lâ mescidleri nurunun aydınlattığı yer- 
ler olarak zikreder (en-Nür 24 /35-36). Bu 
bakımdan orada edeple hareket edilme- 
si emredilir. 


Cenâb-ı Hak ilk mescidi “evim” (el-Ba- 
kara 2/125; el-Hac 22/26) ve “bu beytin 
rabbi” (Kureyş 106/3) ifadeleriyle yücelt- 
miştir. Bundan dolayı Kâbe'ye “Beytul- 
lah” denilmiştir. Mâbed veya mâbedle- 
rin bulunduğu yerler için “beytullah” ve 
benzeri ifadelere Ahd-i Atik'te de rast- 
lanır. Hz. Peygamber bu ifadeyi diğer 
mescidler için de kullanmıştır (bk. Ebü 
Dâvüd, “Vitir”, 14; İbn Mâce, "Mukaddi- 
me”, 17). Ancak Resül-i Ekrem Mescid-i 
Harâm, Mescid-i Nebevi ve Mescid-i Ak- 
sâ'ya özel bir değer atfetmiş, buralarda 
yapılan ibadetin diğer mescidlerde ya- 
pılandan daha faziletli olduğunu söyle- 
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miştir (bk. Müslim, “Hac”, 250). Bunların 
dışında Hz. Peygamber'in içinde ibadet 
etmeyi en çok sevdiği mescid, İslâm'da 
ilk mescid olan Mescid-i Kubâ'dır. Kendi- 
si her cumartesi burayı ziyaret ederdi. 


Resül-i Ekrem, şeytandan Allah'a sı- 
ğınarak ve rahmet kapılarının açılması- 
nı dileyerek mescidlere sağ ayağı ile gi- 
rer ve Allah'ın lutfunu temenni ederek 
çıkardı (İon Mâce, “Mesâcid”, 13). Mesci- 
de girdiğinde iki rek'at “tahiyyetü'l-mes- 
cid” namazı kılardı (Buhâri, *Şalât”", 60). 

2. Eğitim-Öğretim ve Kültür Merkezi Ola- 
rak Mescid. Hz. Peygamber'in, bir gün 
mescide girdiğinde cemaatin bir kısmı- 
ni dua ve zikirle, diğer bir kısmını ilimle 
meşgul halde görüp, “Ben muallim ola- 
rak gönderildim” diyerek ilimle meşgul 
olanların yanına oturması (İbn Mâce, “Mu- 
kaddime”, 17), Asr-ı saâdet'te mescidin 
eğitim ve öğretim alanındaki fonksiyo- 
nunu göstermeye yeterlidir. Hatib el- 
Bağdâdiı, ilim meclisinin zikir meclisine 
üstünlüğü hakkında bir konu açarak bu- 
na dair rivayetleri sıralar (ek-Fakih ve'l 
mütefakkih, 1, 10-12). Mescidin bu fonk- 
siyonunun İslâm'dan önceye giden bir 
geçmişi vardır. İmrân'ın karısının, doğa- 
cak çocuğunu mescidde yetiştirilmek 
üzere adaması (Âl-i İmrân 3/35-37), Mes- 
cid-i Aksâ'nın buna uygun bir planı ol- 
duğunu gösterir. 

İslâm'da ilk eğitim ve öğretim faali- 
yetleri Mekke döneminde Dârülerkam'- 
da başlamış, Medine'de Mescid-i Ne- 
bevi'nin inşasından sonra buna hız veril 
miştir. Mesciddeki öğretim faaliyetleri 
“meclis” kelimesiyle ifade edilir. Hz. Pey- 
gamber'in Mescid-i Nebevi'deki dersle- 
rine “meclisü'-ilm” denilmiştir ki bu ilk 
asırda hadis derslerini ifade ediyordu. 
Bu meclislerde Hz. Peygamber'in etra- 
fında iç içe daire şeklinde oturan dinle- 
yici grubuna “halka” denilmiştir (Buhâri, 
“ İlim”, 8). Halkalara ders vermede bazı 
sahâbiler de kendisine yardımcı olmuş- 
tur. Ubâde b. Sâmit bunlardan biriydi 
ve mescidde Kur'an ve okuma yazma 
öğretiyordu. 

Mescidde barınan ve sayıları zaman 
zaman 400'e kadar çıkan (Kettâni, H, 232- 
233) ashâb-ı Suffe, vakitlerinin büyük bir 
kısmını öğrenimle geçiriyordu. İçlerin- 
den bir kısmı sırf bunun için ticaret, ze- 
naat ve tarım gibi işlerden çekilmiştir. 


Mescidde eğitim ve öğretim sadece 
erkeklere münhasır değildi; kadınlar 
için de Mescid-i Nebevi'de ayrı bir gün 
tahsis edilmişti. Kadınların dini konu- 


lardaki geniş kültürleri, kendilerine Hz. 
Ömer gibi sertliğiyle tanınan bir halife- 
ye çekinmeden itiraz edebilme cesareti 
vermiştir. Nitekim Hz. Ömer, mehirlere 
sınırlama getiren kararından bir hanı- 
mın itirazı üzerine vazgeçmiştir. 

Mezhep imamları camide yetişmişler 
ve buralarda ders okutmuşlardır. İmam 
Şâfii küçük yaşlarda mescidlerdeki ders 
halkalarına katılmış, daha sonra bura- 
larda ders vermiştir. Ebü Hanife kendi 
mescidinde ders okutur, talebelerinin 
mescidde yüksek sesle müzakere yap- 
malarına müsaade ederdi. İmam Mâlik 
Mescid-i Nebevi'de, Hasan-ı Basri Basra 
Camii'nde öğretimle meşgul olmuşlardır. 
Tefsir, hadis, tarih, mantık, matematik, 
cebir, tıp alanlarında oldukça bilgi sahibi 
olan Taberi gününün bir kısmını eser 
yazmaya, bir kısmını mescidde ders ver- 
meye ayırırdı. 


Bağdat camilerinde çeşitli konularda 
dersler verilirdi. Buralara hoca tayini 
“nakibü'n-nükabâ” veya “nakibü'l-Hâşi- 
miyyin” denilen resmi bir görevli tara- 
fından yapılırdı. Bu görevli aynı zaman- 
da derslerin sükünet içinde geçmesini 
sağlardı. Bağdat'taki camilerden farklı 
olarak Dımaşk ve Kahire camilerinde zâ- 
viyeler bulunurdu. Nitekim Emeviyye Ca- 
mii'nde ve Kahire'deki Câmiu'l-atik'te se- 
kizer zâviye vardı ki bu sayı Osmanlılar 
döneminde Süleymaniye Medresesi'ne 
örnek teşkil etmiştir. 


Mescidler sadece dini eğitim ve öğre- 
timin yapıldığı yerler değildi. Kur'an ve 
hadisi anlamadaki öneminden dolayı da- 
ha ilk asırlardan itibaren edebiyat, bil- 
hassa eski Arap şiiri de bu derslerin ko- 
nuları arasına girmiştir. Tâbiinden Saîd 
b. Müseyyeb, Mescid-i Nebevi'deki mec- 
lisinde sık sık Arap şiiri üzerinde durur- 
du. Daha sonra camilerde nazari tıp ders- 
leri dahi verilmiştir. Meselâ V. (XI.) yüz- 
yılda Hâkim-Biemrillâh devrinde İbnü'l- 
Heysem Ezher Camii'nde tıp dersleri ve- 
riyordu. 


Camiler ilmi eserlerin muhafazası ve 
âlimlerin istifadesine sunulması bakı- 
mından da görev yapmıştır. Küfeli dil 
âlimi Ebü Amr eş-Şeybâni'ye göre müel- 
lifler bağlı oldukları şehir veya mahalle 
camilerine, isteyenlerin okuması için eser- 
lerinin birer nüshasını bağışlamayı âdet 
edinmişlerdi (JA, VI, 1126). Bunlar “hi- 
zâne” denilen dolaplarda muhafaza edi- 
lir, bazan da caminin bir köşesinde kü- 
tüphane şeklinde düzenlenirdi. Yâküt 
el-Hamevi'nin rivayetine göre Horasan'- 
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ın en büyük şehri olan Merv'deki on kü- 
tüphanenin ikisi camide bulunuyordu. 
Vakıf eserlerden oluşan, Aziziye ve Kemâ- 
liye denilen bu iki kütüphaneden sade- 
ce birincide 12.000 civarında kitap var- 
dı (Mu cemü’l-büldân, V, 114). 

Misir camilerinin bazılarında oldukça 
büyük kütüphaneler mevcuttu. Kal'a- 
tülcebel'deki muhtelif ilimlere dair pek 
çok kitap, Müeyyediyye Camii'ndeki kü- 
tüphaneye nakledilmişti. Ayrıca Muham- 
med el-Bârizi 1000 dinar tutarındaki 
500 cilt kitabını buraya bağışlamıştı. 
Sultan da mükğfat olarak Bârizi'yi cami 
hatipliği ve kütüphane müdürlüğüne ge- 
tirmiş, bu görevin kendisinden sonra ev- 
lâdına kalmasını emretmiştir (Makrizi, 
II, 329-332). İsfahan Cuma Camii'nde Tâ- 
cülmülk'e ait bir kütüphane vardı. 

Camilerin eğitim ve öğretim mahalli 
olarak kullanılması geleneği Osmanlılar'- 
da da başlangıçtan beri benimsenen ve 
devam ettirilen bir uygulama olmuştur. 
Osmanlı medreselerinde mevcut odalar- 
da (hücreler) öğrenci ikamet etmekte, 
medrese dershanesinde belirli dersleri 
görmekte, bunun dışında genel dersleri 
camilerde takip etmekteydi. Takrir şek- 
linde halka açık olarak verilen bu ders- 
ler için XVII. yüzyıldan itibaren dersiâm- 
ların tayin edildiği bilinmektedir. Osman- 
lı Devleti'nin yıkılmasına kadar aralıksız 
süren bu usule Cumhuriyet döneminde 
de devam edilmiştir. 


Bunun yanında hat meşki, Kur'an tâ- 
limi ve hıfzı gibi uygulamalı derslerin ca- 
milerde verildiği de bilinmektedir. Hat- 
ta o dönemde İstanbul'da bazı camiler 
geleneksel olarak yerleşmiş dersleriyle 
meşhur olmuştur. Meselâ Nuruosmani- 
ye ve Amasya Beyazıt gibi bazı camiler- 
de hat meşkedilirdi. Nitekim Ârif Efen- 
di Nuruosmaniye'de verdiği hat dersle- 
riyle tanınmıştı (DİA, HI, 364). Bu dersler 
bazan camiye bir kapı ile açılan bitişik 
odalarda yapılırdı. 

Osmanlı camilerindeki eğitim ve kül- 
tür faaliyetlerini tamamlayan önemli bir 
unsur da çok yaygın olarak görülen ca- 
milerde kütüphane tesisi geleneğiydi. 
Cami derslerini takip eden talebe ve na- 
maz vakitleri arasında boş vakti olan ce- 
maat için bu kütüphaneler çok faydalı 
olmuştur. Osmanlı cami kütüphaneleri, 
ya Mekke ve Medine Harem-i şeriflerin- 
deki Mahmüdiye kütüphanelerinde, Aya- 
sofya ve Süleymaniye örneklerinde oldu- 
ğu gibi cami içerisinde demir şebeke ile 
ayrılan bir kısma yerleştirilmiş veya Be- 
yazıt Veliyyüddin Efendi, Kayseri Râşid 
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Efendi, Konya Yüsuf Ağa kütüphanele- 
rinde olduğu gibi camiye bitişik olan ve 
bir iç kapı ile girilip çıkılan ek binalarda 
tesis edilmiştir (Erünsal, tür. yer.). 

Osmanlılar'da özellikle XVI-XVII. yüz- 
yıllarda medreselere tayin edilecek mü- 
derrisler arasında yapılan yarışma imti- 
hanları ile ilgili olarak müderrislerin uy- 
gulamalı dersleri genellikle Fâtih, Süley- 
maniye ve Beyazıt gibi büyük camilerde 
halka açık olarak yapılmaktaydı. Bura- 
da aday, ilim heyetinin ve hazır bulunan 
cemaatin önünde önceden belirlenen ko- 
nudaki dersini verir, daha sonra değer- 
lendirmesi yapılırdı. 

Osmanlı döneminde şehir, kasaba ve 
köylerde sıbyan mektebi olmayan yer- 
lerde camilerin çocukların eğitimi için 
okul olarak kullanılması çok yaygındı. 
Bu gelenek, özellikle 1950'lerden itiba- 
ren yaz aylarında ilkokul öğrencilerine 
camilerde Kur'an öğretilmesi ve bazı sü- 
relerin ezberletilmesi şeklinde devam 
etmektedir. 

3. Caminin Devlet Müessesesi Olarak 
Hizmetleri. a) Siyasetin Merkezi Olarak 
Cami. İslâm dininin tebliğcisi olduğu gi- 
bi İslâm devletinin de başkanı olan Hz. 
Peygamber'in evi mescide bitişik bulu- 
nuyordu ve cami ile evini dini ve idari 
münasebetler yönünden âdeta bütün- 
leştirmişti. İslâm açısından din ve devlet 
işlerinin birbirinden ayrılmazlığının bir 
ifadesi olan Hz. Peygamber'in bu uygu- 
laması, daha sonraki dönemlerde de 
uzun bir süre devam etti. “Dârülimâre” 
denilen hükümet konakları cami yanın- 
da inşa ediliyordu. Yeni kurulan Küfe, 
Basra ve Fustat'ta böyle yapıldı. Dımaşk'- 
ta olduğu gibi fethedilen şehirlerde de 
cami ve dârülimâre çoğunlukla yanyana 
bulunuyordu. Bu uygulama Emevi ve Ab- 
bâsiler'de de devam etti. Nitekim Emevi 
Halifesi Süleyman b. Abdülmelik Remle 
şehrini kurarken vali konağı ile camiyi 
karşı karşıya planladı. 

Hz. Peygamber'in devlet yönetimiyle 
ilgili meseleleri mescidde görüşüp ka- 
rarlar alması ve orada bu kararları hal- 
ka duyurması sünneti kendisinden son- 
ra devam etmiş, devlete ait idare bina- 
ları yapıldığında da bu âdet sürmüştür. 
Halifeler başşehrin merkez camiinde 
imâmet görevini yerine getiriyor ve ida- 
rede minberden büyük ölçüde faydala- 
niyorlardı. Minber başlangıçta merkezi 
idarenin bir sembolü idi ve sadece Mes- 
cid-i Nebevi'de bulunmasına izin veril- 
mişti. Hz. Ömer, valiliği sırasında Mı- 
sır'da minber yaptırmak isteyen Amr b 
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Âs'a müsaade etmedi. Hz. Ebü Bekir'- 
den itibaren halifeye biat minberde ya- 
pılıyordu. Halife de biattan sonra idare- 
de takip edeceği genel prensipleri min- 
berde okuduğu ilk hutbe ile ilân ederdi. 
Minber bu fonksiyonuyla anayasaya sa- 
hip toplumlarda üzerinde devlet siyase- 
tinin açıklandığı kürsülere benzetilmiş- 
tir (Hasan İbrâhim, H, 242). Hz. Osman 
muhaliflerine karşı kendi icraatını min- 
berde savunmuş ve bu âdet ondan son- 
ra da devam etmiştir. Halifeler hacca 
gittikleri zaman Mekke ve Medine'deki 
camilerin minberlerinden, İslâm dünya- 
sının her tarafından gelen müslümanla- 
ra hitap etme imkânı buluyorlardı. 


Halifenin vilâyetlerdeki temsilcileri olan 
valiler merkezi camide imamlık yapar, 
bazan kadılık, kumandanlık gibi görev- 
leri de üstlenirlerdi. Zira valilerin halkla 
bütünleşmesi istenmiş, halkın kendile- 
rine ulaşabilmesi için cami en uygun yer 
kabul edilmiştir. Hz. Ömer, ahşaptan iş- 
lenmiş süslü kapısından muhtemelen 
halkın girmekten çekineceğini düşüne- 
rek Küfe Dârülimâresi'ni yaktırmış ve 
Vali Sa'd b. Ebü Vakkas bir süre Küfe 
camilerinden birinde ikamet etmişti (Be- 
lâzüri, Fütühu'l-büldân, s. 286). 

Hz. Peygamber diplomatik görüşme- 
leri de mescidde yapar, yabancı elçileri 
en güzel elbiselerini giyerek burada ka- 
bul ederdi. Onun elçileri kabul ettiği yer 
halen “Üstüvânetü'l-vüfüd” (sefirler sütu- 
nu) olarak bilinmektedir. 


Camiler daha sonra bu fonksiyonları- 
ni kaybettiler. Artık minberlerde sadece 
Allah'a dua ediliyor, Hz. Peygamber'e 
salâtü selâm getiriliyor, sahâbeye rah- 
met okunuyor ve halifeye hayır duada 
bulunuluyordu. Halifenin camilerde, oto- 
ritesinin kabul edildiğini itirafa benzer 
bir şekilde isminin anılmasından başka 
siyasi bir fonksiyonu kalmamıştı. 


b) Kamu Yönetimi Açısından Cami. Ca- 
miler ilk dönemden itibaren idarecilerin 
halkla bir araya geldiği yerlerdi. Asr-ı 
saâdette her türlü istek ve meseleler 
burada dile getiriliyordu. Müslümanlar 
Hz. Peygamber'e, ilk halifelere ve diğer 
idarecilere namaz öncesinde ve sonra- 
sında talep ve şikâyetlerini kolayca inti- 
kal ettirebiliyorlardı. Bir vali hakkında 
merkeze şikâyet ulaştığında müfettiş- 
ler camileri gezerek tahkikat yaparlardı 
(Belâzüri, Fütühu'-büldân, s. 287). 

Hz. Peygamber'in iktisadi hayata dair 
söz ve uygulamaları hadis kitaplarında 
büyük bir yer tutar. Mukaddes kitaplar 
iltçilik 
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içinde devlet bütçesi ve harcamaları ile 
ilgili hükümler ihtiva eden tek kitap olan 
Kur'an'ın bu iktisadi hükümleri Asr-ı 
saâdet'te camide yürütülürdü. Vergile- 
rin tahsili ve tevziine bizzat nezaret eden 
Hz. Peygamber, mescidde toplanan mal- 
ları gerekli yerlere ve ihtiyaç sahiplerine 
dağıtırdı. Bu gelenek Hulefâ-yi Râşidin 
döneminde de bir süre devam etti. HZ. 
Peygamber devrinde Mescid-i Nebevi'ye 
bitişik “meşrebe”, “gurfe” veya “hizâne” 
adlarıyla anılan bir oda beytülmâl ola- 
rak kullanılıyordu (Muhammed Hamidul- 
lah, İslam Peygamberi, Il, 1121). İdarenin 
cami ile olan ilgisinden dolayı başlan- 
gıçta beytülmâl genellikle camiye biti- 
şikti, hatta bazan caminin içinde yer alır- 
dı. Hz. Ali döneminde Basra beytülmüâli 
aynı zamanda şehrin büyük camii duru- 
mundaydı. Muâviye Basra'daki adamla- 
rı vasıtasıyla Hz. Ali'ye karşı harekete 
geçtiği zaman Vali Ziyâd b. Ebih beytül- 
mâli Huddân kabilesi camiine naklet- 
miştir (Taberi, V, 110-111). Fustat'ta ma- 
liyeden sorumlu Üsâme b. Zeyd, 97 (716) 
veya 99 (718) yılında Amr b. Âs Camii'nde 
minberin karşısında sütunlu ve kubbeli 
bir beytülmâl yaptırdı. Küfe gibi bazı 
yerlerde ise beytülmâl dârülimâre için- 
de yer alıyordu (Taberi, IV, 45). 

c) Caminin Adalet Hizmetlerindeki Yeri. 
İslâmiyet'in kendine has hukuk sistemi 
mescidierdeki ders halkalarında tâlim 
edilmiştir. Ashâb-ı kirâm hukuki konu- 
ları mescidlerde müzakere ederdi (Dâ- 
rimi, "Mukaddime", 51). Hatib el-Bağ- 
dâdi'nin e/-Fakih ve'l-mütefakkih'in- 
de konu başlıklarından biri de “Mescid- 
lerde Fıkıh Tedrisinin Fazileti” adını ta- 
şır (II, 129-130). 

Hz. Peygamber'in minberi ahkâmın 
öğretildiği, yanlış hukuki uygulamaların 
düzeltildiği bir yerdi. Meselâ kendisi “ve- 
lâ hakkı'yla ilgili yanlış bir uygulamayı 
minberde dile getirip düzeltmiştir (Bu- 
hâri, “Şalât”, 70). Asr-ı saâdet'te mescid 
kazâi faaliyetlerin yürütüldüğü bir me- 
kân olarak da hukuka hizmet etmiştir. 
Bazı âlimler, “Sana o davacıların haberi 
geldi mi? Hani onlar duvardan mescide 
trmanmışlardı” (Sâd 38/21) meâlindeki 
âyeti, mescidlerde kazâî faaliyette bu- 
lunulabileceğine delil göstermişlerdir. 
Hz. Peygamber'in, “Benim şu minberi- 
min dibinde kim yalan yere yemin eder- 
se cehennemdeki yerine hazırlansın” (Ebü 
Dâvüd, "İmân", 3) meâlindeki hadisi, da- 
valara Mescid-i Nebevi'nin minberi ya- 
nında bakıldığını göstermektedir. Nite- 
kim Buhâri'nin naklettiğine göre Hz. 


Ömer ve Mervân'ın davalara baktıkları 
yer minberin yanındaydı. Aynı rivayette 
Buhâri, Şüreyh, Şa'bi, Yahyâ b. Ya'mer 
gibi ünlü kadıların mescidde kazâi faa- 
liyette bulunduklarını nakleder (Buhâri, 
“Ahkâm”, 18). Ayrıca çeşitli kaynaklarda 
dört halifenin mescidlerde davalara bak- 
tıkları kaydedilmektedir. Merkezi yer- 
jerde olması, kuvwvetli-zayıf, büyük-küçük 
her sınıftan insanın çekinmeden oraya 
ulaşabilmesi yönünden İmam Mâlik mes- 
cidleri kazâ için daha uygun görmüştür 
(Sahnün, V, 144). Hanefiler de buna ya- 
kın bir görüşe sahiptirler. Şâfii, davalı- 
ların dini hüviyeti ve dava sırasında ha- 
sımların söyleyebilecekleri kötü sözler 
sebebiyle bunu tenzihen mekruh say- 
mışsa da (İbn Ebü'd-Dem, s. 109) cami- 
lerde kazâi faaliyetler eksik olmamıştır. 
Ömer b. Abdülaziz gibi bazı halifelerin 
mescidde kazâya karşı olmaları da dini 
kimlikle ilgilidir. Müşrikler necis kabul 
edildiği için dava maksadıyla da olsa 
mescide girmeleri istenmemiştir. Mısır 
kadılarıyla ilgili rivayetlerden, onların 
da çoğunlukla camide faaliyet göster- 
dikleri anlaşılmaktadır (Kindi, s. 428, 443, 
444, 469, 487-495). 

Osmanlılar'da ilk zamanlar birine ka- 
dılık görevi verildiğinde görev yapacağı 
yerin camiine götürülür, tayiniyle ilgili 
berat orada okunur ve merasim yapılır- 
dı. Kadılar davaları görmek için camide 
otururlardı. Bu uygulama daha önceden 
intikal etmiş bir âdet olmalıdır. Çünkü 
benzer uygulamalar Fâtımiler'de de gö- 
rülmektedir. Milâdi 976'da Halife Aziz- 
Billâh zamanında Ali b. Nu'mân'ın kadı- 
lığa tayin kararnâmesi, Amr b. Âs Camii 
minberinden okunarak duyurulmuştur. 
İstanbul kadıları ise davalara genellikle 
evlerinde bakmışlardır. Ancak mahke- 
me için özel binalar yapıldıktan sonra 
da zaman zaman camilerin bu iş için kul- 
lanıldığı anlaşılmaktadır. 

Osmanlılar'da uzun süre devam eden 
bazı teftiş ve tahkikatlar halka açık ola- 
rak camilerde yapılmıştır. Nitekim Kanü- 
ni Sultan Süleyman devrinde (1520-1566) 
Rumeli Kazaskeri Bostan Çelebi, Anado- 
lu Kazaskeri Sinan Efendi ve İstanbul 
Kadısı Saçlı Emir Efendi hakkında ka- 
dı ve müderrislerden şikâyetler gelmiş, 
bunun üzerine Kanüni Sultan Süleyman 
tahkikat açılmasını emretmiştir. Fâtih 
Camii'nde devrin tanınmış âlimlerinden 
oluşan bir heyet huzurunda günlerce 
devam eden tahkikattan sonra her üç 
âlim de temize çıkmıştır (İpşirli, İTED, 
VU / 1-4, s. 209). 


Mescidlerde hüküm verilmekle birlik- 
te had” cezaları buralarda nâdiren uy- 
gulanmıştır. Zira Hz. Peygamber mes- 
cidlerde had tatbikini ve kısas uygula- 
masını yasaklamıştır (Müsned, IH, 434). 
Bununla beraber camide had cezası uy- 
gulayanlar olmuştur. Nitekim otuz yıl- 
dan fazla Küfe kadılığı yapmış olan İbn 
Ebü Leylâ, mescidde had uyguladığı için 
Ebü Hanife tarafından tenkit edilmiştir 
(Serahsi, XXX, 165). 

d) Mescidin Askeri Amaçlar İçin Kulla- 
nılması. Kur'an'da cihadla ilgili âyetlerin 
sayısı oldukça fazladır. Bunların devam- 
l olarak namazlarda okunması, müslü- 
manları düşmanla mücadeleye hazır tu- 
tardı. Kendisinden önceki birçok pey- 
gamber gibi Hz. Peygamber'in bir vasfı 
da ordu kumandanı olmasıdır. Bu ba- 
kımdan Asr-ı saâdet'te mescid askeri 
bir karargâh, bir nevi askeri şüra mecli- 
si ve askeri hastahane olarak da görev 
yapmıştır. Hz. Peygamber savaştan önce 
ashabıyla istişare eder ve aksine bir va- 
hiy gelmedikçe onların fikirlerine uyar- 
dı. Uhud Gazvesi öncesinde Mescid-i Ne- 
bevi'de böyle bir toplantı yapılmış, ço- 
ğunluğun fikri düşmanla şehir dışında 
karşılaşmak yönünde olduğu için buna 
uyulmuştur. Resül-i Ekrem cuma na- 
mazını kıldırdıktan sonra onları cihada 
teşvik etmiş ve sabrettikleri takdirde 
zafer kazanacaklarını bildirmiştir. 


Hz. Peygamber savaş kararlarını ge- 
nellikle mescidde verir ve bunu minber- 
den ilân ederdi; açılan deftere gönül- 
lülerin adlarını yazdırmalarını isterdi. Se- 
fer halinde orduyu donatmak üzere halkı 
yardıma çağırırdı. Bir seriyye göndere- 
ceği zaman kumandanına mescidde tâ- 
limat verirdi. Nitekim Abdullah b. Cahş'ı 
Nahle'ye gönderdiğinde onu gizli bir ya- 
zil tâlimatla Mescid-i Nebevi'den uğur- 
lamıştır. Orduya bizzat kumanda ede- 
ceği zaman mescidde iki rek'at namaz 
kılar, zırhını giyerek dışarı çıkar ve ka- 
piya getirilen atına binip seferi başlatır- 
dı. Kumandanlar sefer dönüşünde mes- 
cidde rapor verirlerdi. 


Mescid-i Nebevi'de barınan, Kur'an'ın 
kendilerini cihada adamış kimseler ola- 
rak tanıttığı (bk. el-Bakara 2/273) ashâb-ı 
Suffe, âni askeri görevler için hazır bir- 
lik özelliği taşıyordu. Devlet başkanının 
oturduğu yerin hemen bitişiğinde bulu- 
nan ve umumiyetle ticaret ve toprakla 
uğraşmayan, en zâhid, en heyecanlı ki- 
şilerden oluşan ashâb-ı Suffe, sevkedi!- 
dikleri hedeflere hemen gider ve görev- 
lerini lâyıkıyla ifa ederlerdi. 
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Mescidler sefer esnasında ordunun 
mâneviyatının zinde tutulduğu, gere- 
ken tâlimatın ve taktiğin verildiği me- 
kânlar olmuştur. Hz. Peygamber askeri 
seferler sırasında geçtiği bölgelerde ve 
savaş alanlarının uygun yerlerinde mes- 
cider edinmiştir. Bedir'de, Hendek'te 
ve Tebük Gazvesi'nde bunların örnekle- 
ri görülmektedir. Tebük Gazvesi sıra- 
sında ordunun konakladığı on beş ka- 
dar yerde mescid yapılmıştır. Bu mes- 
cidler mimari açıdan mütevazi olmakla 
beraber fonksiyonları bakımından önem- 
li yapılardı. 

Mescidler hastahane olarak da kulla- 
nılmıştır. Hendek Gazvesi'nde yarala- 
nan Sa'd b. Muâz için Mescid-i Nebevi - 
de bir çadır kurulmuştu (Buhâri, “Şalât", 
59; Müslim, "Cihâd", 67). Bazan da sa- 
vaş esirleri geçici olarak mescidlerde mu- 
hafaza edilmiştir. Ancak bununla esirin 
İslâmiyet'i kabul etmesi amaçlanmış ve 
bunda da genellikle başarıya ulaşılmış- 
tır (Buhâri, “Şalât", 83; Müslim, "Cihâd", 
59). Osmanlılar'da da Balkan Savaşı'nın 
bütün şiddetiyle devam ettiği 1912 yı- 
lında, askerin koleradan kırıldığı bir sı- 
rada, bunların bakımı için elverişli yer 
bulunamaması üzerine Şeyhülislâm Ce- 
mâleddin Efendi'nin yardım ve deste- 
ğiyle İstanbul'da bazı camiler hasta ve 
yararlılara tahsis edilmiştir. 


Mescidlerin askeri fonksiyonları Hz. 
Peygamber'den sonra da devam etmiş- 
tir. Ordugâh şehirlerinde ve diğer yerle- 
şim birimlerinde valiler ordu kumandan- 
lığı yanında merkezi camilerde imamlık 
görevini de yüklenmişlerdir. Türk İstik- 
lâl Harbi'nde de camiler milli birliğin sağ- 
landığı ve düşmana karşı ilk toplu ha- 
reketin başladığı yerler olmuştur. Bu sı- 
rada Mehmed Âkif'in Kastamonu Nas- 
rullah Camii'nde verdiği vaazlar çok et- 
kili olmuştur. 

Mescidin bunların dışında daha bir- 
çok içtimai fonksiyonu vardı. Meselâ mes- 
cid misafirhane olarak kullanılmış, bu- 
rada savaş gösterileri yapılmış, Şiir söy- 
lenmiştir. Hz. Peygamber nikâhların mes- 
cidlerde ilân edilmesini istemiştir (Tir- 
mizi, “Nikâh”, 6). Fakat bünyesinde top- 
ladığı hizmetler zamanla mescide sığ- 
maz oldu ve sonuçta külliyeler doğdu. 
Böylece mescid birçok müessesenin ken- 
disinden kaynaklandığı bir ana müesse- 
se olmuştur. 

Ayrıca Osmanlılar'da birçok merasi- 
min icrası için camiler seçilmiştir. Bun- 
ların içerisinde en önemli ve ihtişamlı 


olanı kılıç alayı" merasimidir. Genel- 
likle Eyüp Camii avlusunda Eyüp Türbe- 
si'nde yapılan bu merasim, İstanbul'un 
fethinden önce ve daha sonra bazan 
Edirne'deki Eskicami'de de yapılmıştır. 


F) Camilerin İdaresi ve Görevlileri. 1. 
İdaresi. a) Camilerde Merkezi İdare ve Özel 
Camilerin İdaresi. “İmam” olarak da ad- 
landırılan İslâm devletinin başkanı, müs- 
lümanların imamı sıfatı ile camilere ne- 
zâret hakkına sahipti. Eyaletlerde bu 
yetki, halifenin temsilcisi olan valilere 
ve görevlendirdikleri kadılara ait bulu- 
nuyordu. Camilerin iç siyasetteki rolü 
bilindiğinden halifeler özellikle büyük 
camilere itina gösteriyorlardı. Hutbe ha- 
life adına okunur ve hutbede halifenin 
adının anılması bölgenin idareye olan 
itaatinin işareti sayılırdı. Camilerin inşa- 
sı ve tamiri çok defa şahıslar ya da va- 
kıflar eliyle olmuştur. Yalnız Mescid-i 
Harâm ve Mescid-i Nebevi ile benzeri 
büyük camiler ayrı bir önem taşıdıkla- 
rından tamir ve genişletme işleriyle ha- 
lifeler özel olarak ilgilenmişlerdir. İmam 
başta olmak üzere cami görevlilerinin 
tayin ve kontrolleri kadılar tarafından 
yapılmaktaydı. 

Ancak özel camilerde durum biraz 
farklıydı. Genellikle camiyi yaptıran kişi- 
nin bizzat kendisi cami ile ilgileniyor ve 
bu kimselere “nâzır” deniyordu. Öldük- 
ten sonra veya bazan sağlığında cami- 


nin vakfiyesinde yazılı şartlara göre ne- 


zâret işi bir mütevelliye intikal ediyor- 
du. Nâzır veya mütevelli caminin gelir- 
lerini toplar ve ihtiyaç yerlerine sarfe- 
derdi. Bunlar görevlilerin tayininde de 
yetki sahibiydiler. Ancak bazı durumlar- 
da kadılar özel camilerdeki imam, ha- 
tip, müderris gibi görevlilerin denetimi- 
ne müdahale etmişler ve cami idaresin- 
de nâzırlardan daha etkin bir rol oyna- 
mışlardır. 

b) Mali Durum. Camilerin yapımı için 
gerekli olan mali harcamaları umumi- 
yetle hükümdar, vezir, emir, eşraf gibi 
nüfuzlu kişiler üstlenmiş; bakımı, mal- 
zeme temini, görevlilere ödeme yapıl- 
ması gibi masrafları ise camiye vakfe- 
dilen gayri menkul! gelirleriyle karşılan- 
mıştır. Başka alanlarda da hizmet ve- 
ren vakıflar İslâm âleminde o kadar yay- 
gınlaşmıştı ki hemen hemen her cami- 
nin en az bir gayri menkul vakfı vardı. 
Bazı camilerin, bulundukları yerden çok 
uzaktaki ülkelerde vakıf mülkleri bulu- 
nabiliyordu. Meselâ Mescid-i Nebevi'nin 
Suriye'de, Mısır'da, Irak'ta vakıfları var- 


CAMİ 


dı. Vakıf gelirleri vakfiyede yazılı şartla- 
ra göre harcanırdı. Bazan vakfın gelirle- 
ri caminin ihtiyaçlarını karşılayamaya- 
cak kadar azalıyor veya vakıflar orta- 
dan kalkıyordu. Bu durumda ya yeni va- 
kıflar kuruluyor veya hayır severler yar- 
dımda bulunuyordu. Devlet bütçesinden 
tahsisat ayrıldığı da olmuştur. Nitekim 
Fâtımi Halifesi Hâkim-Biemrillâh, 403 
(1012) yılında yaptırdığı bir tahkikat so- 
nunda 800'den fazla caminin gelirden 
mahrum olduğunu öğrenmiş, bu cami- 
ler için beytülmâlden her ay 9220 dir- 
hem ayırmış, 405 (1014) yılında da ca- 
mi hizmetlileri için yeni arazi vakıfları 
kurmuştur. 

c) Türkiye'deki Camilerin İdaresi. Os- 
manlı döneminde camiler bânilerinin kur- 
duğu vakıfların mütevellileri tarafından 
yönetiliyordu. Bu vakıfların hukuki sta- 
tüsü vakfiyelerle belirlenmekteydi. Ca- 
miye ait vakıfların yönetiminden sorum- 
lu olan mütevellilerin her yıl muhasebe 
sonuçlarını mahalli kadı aracılığıyla mer- 
keze gönderip tasdik ettirmeleri gere- 
kiyordu. Camide bir görev boşaldığında 
mütevellinin doğrudan tayin yapma yet- 
kisi olmadığından kadıya münasip birini 
teklif eder, kadı da bir ilâmla durumu 
İstanbul'da Divân-ı Hümâyun'a arzeder, 
teklif edilen şahsın durumu incelendik- 
ten sonra uygun görülürse kendisine 
görev verilirdi. Vakıf sahibinin vakfiye- 
de tesbit ettiği imam, müezzin, hatip, 
kayyim, cüzhan, devirhan, sürehan, der- 
siâm gibi cami görevlilerinin ücretleri 
mütevellilerce ödenirdi. Artan gelirler 
de (zevâid-i evkaf) caminin bakım, ona- 
rım vb. ihtiyaçları için kullanılırdı. 

Ii. Mahmud döneminde Evkâf-ı Hümâ- 
yun Nezâreti kurularak (1826) impara- 
torluk içindeki bütün vakıfların gelirleri 
bu nezâretin denetimine verilince bü- 
yük bir yeküne ulaşan fazla gelirin va- 
kıf gayeleri dışında devlet hazinesine 
aktarılması, diğer vakıflarla birlikte ca- 
mi vakıflarını da zayıflatmış, birçok ca- 
mi vakfı personel ve tamir giderlerini 
karşılayamaz hale gelmiştir. 

Camilerin yönetimi 1920'de, Türkiye 
Büyük Millet Meclisi hükümeti kararıyla 
kurulan Şer'iyye ve Evkaf Vekâleti'ne 
devredilmiştir. Daha sonra 3 Mart 1924 
tarih ve 429 sayılı kanunla bu vekâlet 
ilga edilerek yerine başvekâlete bağlı 
Diyanet İşleri Reisliği makamı tesis edil- 
miştir. Bu kanunla Türkiye Cumhuriyeti 
sınırları içindeki bütün cami, mescid, 
tekke ve zâviyelerin yönetimiyle imam, 
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hatip, vâiz, şeyh, müezzin, kayyim ve di- 
ğer görevlilerin tayin ve azillerine Diya- 
net İşleri Reisliği görevli kılınmıştır (md. 
5). Cami vakıfları dahil bütün vakıfların 
yönetimi önce başbakanlığa, daha son- 
ra da yeni kurulan Vakıflar Umum Mü- 
dürlüğü'ne bağlanmıştır. 30 Kasım 1925'- 
te türbe, tekke ve zâviyelerin kapatıl- 
ması, Diyanet İşleri Reisliği'nin yetki ala- 
nını daraltmıştır. Bu dönemde cami gö- 
revlilerinin ücretleri çok düşük düzeyde 
tutulmuş, “cihât-ı fer'iyye” denilen cüz- 
hanlık, devirhanlık, sürehanlık gibi ikinci 
derecedeki görevlerin boşalması halinde 
buralara yeni tayin yapılmamış, imam, 
hatip, müezzin ve kayyim kadroları bü- 
yük çapta daraltılmıştır. 


15 Aralık 1927 tarihli Şürâ-yı Devlet 
kararıyla cami görevlilerinin aylıkları dev- 
let bütçesinden karşılanmakla birlikte 
bunların memur veya müstahdem sa- 
yılmamaları kararlaştırılmıştır. 8 Hazi- 
ran 1931 tarih ve 1827 sayılı kanunla 
camilerin yönetimiyle cami görevlilerini 
tayin ve azletme yetkisi Diyanet İşleri'n- 
den alınarak Vakıflar Umum Müdürlü- 
ğü'ne verilmiştir. Bu kanunla çelişen 429 
sayılı kanunun 5. maddesinin yürürlük- 
ten kalkmış olduğu, Türkiye Büyük Mil- 
let Meclisi'nin 4 Ocak 1932 tarihli kara- 
rıyla kesinlik kazanmıştır. 25 Aralık 1932'- 
de yürürlüğe giren “Cami ve Mescidlerin 
Tasnifi Hakkındaki Nizamnâme” hüküm- 
leri gereğince il ve ilçelerde vakıflar mü- 
dür ve memurlarının, bunların bulun- 
madığı yerlerde vali ve kaymakamların 
uygun gördüğü bir kişinin başkanlığı 
altında yapılan sübjektif değerlendir- 
meler sonucunda, 15 Kasım 1935 tarih 
ve 2845 sayılı kanunla ihtiyaç dışı gö- 
rülen birçok cami başka maksatlarla kul- 
lanılmak Üzere kapatılmış, kapanan ca- 
milerin çoğu ordu tarafından depo ola- 
rak kullanılmış, bazıları Cumhuriyet Halk 
Partisi'ne ve özel kişilere satılmıştır. Açık 
kalan camilere de çok sınırlı görevli ta- 
yini yapılmıştır. 

25 Aralık 1932 tarihli nizamnâme ile 
camilerdeki cüzhanlık, devirhanlık, sü- 
rehanlık gibi hizmetler imam, hatip ve 
müezzinlik görevleriyle birleştirilmiş ve 
bu görevlerin yürütülmesi işinin Vakıflar 
Umum Müdürlüğü'nün yetki alanı içinde 
olduğu belirtilmiştir. 11 Kasım 1937 ta- 
rihli “Cami Hademesi Nizamnâmesi"nde 
cami görevlilerinin her türlü denetimi- 
nin Vakıflar Umum Müdürlüğü'ne ait ol- 
duğu vurgulanarak Diyanet İşleri Reisli- 
ği'nin görevi sadece vâizlerle hatiplerin 


vaaz ve hutbelerini kontrol etmekle sı- 
nırlandırılmış, devlet memurlarının cami 
ve mescidlerde görev yapmaları yasak- 
lanmıştır. Bu dönemde ilgisizlik ve ba- 
kımsızlıktan birçok cami harap olmuştur. 

Camilerin yönetimi, 29 Nisan 1950'de 
yürürlüğe giren 5634 sayılı kanunla, Di- 
yanet İşleri Reisliği yeniden teşkilâtlan- 
dırılarak daha önce Vakıflar Umum Mü- 
dürlüğü'ne intikal etmiş olan cami gö- 
revlileri kadrolarıyla birlikte yeniden bu 
kuruma bağlanmıştır. Cami görevlilerinin 
kanuni statüleri ve özlük hakları, 22 Ha- 
ziran 1965 tarihli ve 633 sayılı “Diyanet 
İşleri Başkanlığı Kuruluş ve Görevleri 
Hakkında Kanun”la belirlenmiştir. 

Türkiye'de bugün cami yapma, mev- 
cutları tamir ve yaşatma şahıslar, der- 
nekler ve özel vakıflar eliyle yapılmak- 
tadır. Vakıflar Genel Müdürlüğü, mülki- 
yetindeki camilerin bakım ve onarımın- 
dan sorumludur. Ayrıca derneklere ve 
özel vakıflara da projelerini Vakıflar Ge- 
nel Müdürlüğü'ne onaylatmak şartıyla 
ve bu kurumun denetimi altında, yıkıl- 
mış camilerin yerine aslına uygun ola- 
rak inşa ve onarım izni verilmektedir. 

Diyanet İşleri Başkanlığı'nın yurt için- 
de ve yurt dışında yürüttüğü hizmetle- 
re yardımcı olmak amacıyla 1975 yılın- 
da kurulan Türkiye Diyanet Vakfı, 735 
şubesiyle diğer hizmetlerinin yanı sıra 
cami yapım, bakım ve onarımı konu- 
sunda önemli hizmetlerde bulunmakta- 

“dır. Cumhuriyet devrinde yapılan en bü- 
yük cami olan Ankara Kocatepe Camii'nin 
inşası da büyük ölçüde bu vakfın deste- 
ğiyle gerçekleştirilmiştir. 

Ocak 1992 tarihi itibariyle Türkiye ge- 
nelinde 66.674 cami mevcut olup bu ca- 
milerde 56.135 imam-hatip, 9560 müez- 
zin-kayyim ve 739 vâiz kadrolu olarak 
görev yapmaktaydı. Camilerin çoğu kad- 
rolu olduğu halde bunlardan bir kısmı- 
nın görevlisi bulunmamakta, kadro tah- 
sis edilmemiş camilerdeki görevlilerin 
ücreti ise vatandaşlar ve çeşitli dernek- 
ler tarafından sağlanmaktadır. Cami gö- 
revlilerinin hizmet içi eğitimiyle bilgile- 
rinin arttırılması da Diyanet İşleri Baş- 
kanlığı'nca yürütülmekte olup bu mak- 
satla Bolu (1973), İstanbul-Haseki (1976), 
Elazığ-Harput (1982), Antalya (1982), An- 
kara (1983), Kastamonu (1984) ve Mani- 
sa'da (1986) eğitim merkezleri açılmış- 
tır. Diyanet İşleri Başkanlığı bütçesinde 
camiler için ayrılmış bir tahsisat olma- 
dığından camilerin yapımı, bakım, ona- 
rım ve her türlü malzeme temini gibi 


masrafları şahıslar veya dernek, vakıf 
gibi kuruluşlar tarafından karşılanmak- 
tadır. Bundan dolayı bazı camilerin mül- 
kiyetleri çeşitli şahıs veya kuruluşlar üze- 
rinde görünmektedir. i Ocak 1992 tari- 
hi itibariyle Türkiye'de cami bulunma- 
yan bucak ve kasaba sayısı 47, köy sa- 
yısı ise 2125'tir. 

2. Cami Görevlileri. Camide görevli olan 
kişiler imam, hatip, müezzin, vâiz, kus- 
sâs, kâri, cüzhan, bevvâb ve hademeler 
(kayyim) şeklinde sıralanabilir. İmam ce- 
maate namaz kıldıran kişidir. Bazı böl- 
gelerde halifeden ayırmak için imama 
“sâhibü's-salât” denilmekteydi. İlk dö- 
nemlerde merkezde devlet başkanı, eya- 
letlerde valiler şehirdeki en büyük ca- 
minin imamlığını yapmışlardır. Valinin 
bulunmadığı zamanlarda sâhibü'ş-şurta 
(emniyet âmiri) ona vekâlet ederdi. An- 
cak Emeviler'den itibaren halifeler ve 
valiler istisnai durumlar dışında imam- 
lık yapmamışlar, bu iş için görevliler ta- 
yin etmişlerdir. Bu görevlilerin maaşı 
beytülmâlden veya vakıf gelirlerinden 
ödeniyordu. 

Cuma ve bayram namazlarında hutbe 
okuyan hatip umumiyetle imamlık gö- 
revini de yürüten şahıstı. Yalnız bazı bü- 
yük camilerde imamdan ayrı bir, bazan 
da birkaç hatip görev yapardı. Hutbe si- 
yasi bir önem taşıdığından hatip de önem 
kazanmış, bu sebeple çok defa kadılar 
hatiplik görevini bizzat üstlenmişlerdir. 


İslâm tarihinde ilk müezzin, hicri 1. 
yılda Hz. Peygamber tarafından görev- 
lendirilen Bilâl-i Habeşi'dir. Âmâ sahâbi 
Abdullah b. Ümmü Mektüm da Hz. Pey- 
gamber'e müezzinlik yapmıştır. Bunlar- 
dan başka zaman zaman Resülullah'a 
müezzinlik yapan başka sahâbiler de 
vardı (bk. Kettâni, 1, 156-159). Müezzin, na- 
maz vaktinin geldiğini bildiren ezanı yük- 
sek sesle okuyarak cemaati toplar, ima- 
mı namaza çağırır, onun gelmesi üzeri- 
ne de namazın başladığını belirtmek için 
kâmet getirir. Minareler yapılmadan 
önce ezan genellikle camiye yakın yük- 
sek bir yerden okunurdu. Bilâl-i Habeşi, 
Mescid-i Nebevi'ye yakın en yüksek evin 
damına çıkarak ezan okurdu. Mekke'nin 
fethinde de Hz. Peygamber'in emri üze- 
rine Kâbe'nin damına çıkarak ezan oku- 
muştur. Müezzinlere ilk defa maaş bağ- 
layan kişinin Hz. Osman olduğu nakle- 
dilir. Zamanla müezzinlere yüklenen gö- 
revler çoğaldı. Camide tesbih, zikir, mev- 
lid ve tilâvet gibi âdetler gelişti. Buna 
bağlı olarak da camilerde müezzin sa- 
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yısı arttı. İon Battüta Emeviyye Camii'n- 
de yetmiş müezzin bulunduğunu kayde- 
der (Seyahatnâme, |, 95). 

Hz. Peygamber, ashabın istekli anla- 
rını gözeterek belli zamanlarda camide 
vaaz veriyordu; Abdullah b. Mes'üd da 
bunu örnek alarak etrafında toplanan- 
lara haftada bir gün vaaz etmeyi uygun 
bulmuştu. Hz. Ömer döneminde Temim 
ed-Dâri, halife cuma namazı için camiye 
gelmeden önce vaaza başlardı; Hz. Os- 
man döneminde de kendisine haftada iki 
defa vaaz etme izni verilmişti ki bu zat 
ilk kās (kıssacı vâiz, çoğulu kussâs) ola- 
rak kabul edilir. Vâiz ve kās tabirleri çok 
defa birbirinin yerine kullanılırsa da kus- 
sâs, daha çok dinleyici toplamak mak- 
sadıyla anlatımlarına asılsız hikâye, ef- 
sane ve masallar karıştırdıkları için vâiz- 
lerden ayrı değerlendirilmiş ve kendile- 
rine iltifat edilmemesi istenmiştir. Hz. 
Ali'nin Basra Camii'nden kussâsı kovdu- 
ğu rivayet edilir. Ancak kussâs, hemen 
her dönemde camilerde vâiz olarak ko- 
nuşmalar yapmıştır. Nitekim Abbâsiler 
döneminde kussâs camilerde resmen 
görev yapıyordu. Fâtımiler'de de aynı du- 
rum devam etmiştir. 


Camilerde kari (çoğulu kurrâ) tarafın- 
dan Kur'an tilâvet edilmesi âdetine Eme- 
viler döneminden itibaren rastlanmak- 
tadır. İbn Cübeyr'e göre Emeviyye Ca- 
mii'nde kurrâ sabah ve ikindi namazla- 
rından sonra düzenli bir şekilde Kur'an 
okurdu ler-Rihle, s. 244 vd.). Özellikle cu- 
ma vb. günlerde Kur'an tilâvetine önem 
verilirdi. Osmanlılar'da selâtin camile- 
rinde cüzhan adı verilen kâriler namaz- 
lardan önce Kur'an'dan birer cüz okur- 
lardı. Selâtin camilerinde cüzhanlar için 
müstakil kürsüler yapılmıştı. Bunlar vâiz 
kürsülerinden daha küçük olup genel- 
likle iki duvar arasına yerleştirilmişti. 
Bazı cami ve türbelerde ise ücretleri bir 
vakıf tarafından karşılanan ve gece gün- 
düz aralıksız bir şekilde nöbetleşe Kur'an 
okuyan kâriler bulunurdu. 

Hz. Peygamber'in mescidini süpüren 
zenci bir kadın veya erkeğin bulunduğu 
nakledilir (Buhâri, "Salât", 72, 74). Daha 
sonra bu iş için hademeler çalıştırılmış- 
tır. Bunların sayısı caminin büyüklüğü- 
ne göre değişiyordu. Meselâ 300 (912) 
yıllarına doğru Kudüs Camii'nde 140 ve- 
ya 230 hademenin bulunduğu kaydedil- 
mektedir. Hademe sayısının çok olduğu 
durumlarda iş bölümü yapılıyordu. Kay- 
yim tabiri ise aslında temizlik, lambala- 
rın yakılması, suların taşınması gibi iş- 


lere nezaret eden, mum, lamba yağı, 
temizlik malzemesi vb. cami ihtiyaçları- 
nı tesbit ve temin eden kişiye delâlet 
ediyor olmalıdır. Bazan imam, hatip, hat- 
ta kadı caminin kayyimliğini de yapıyor- 
du. Buna karşılık kayyimler doğrudan 


“ doğruya hademelerin yaptığı temizlik 


işleriyle de uğraşmışlar ve sonraları kay- 
yim tabiri bu mânada kullanılmıştır. 


Osmanlı döneminde cami personelin- 
de gerek tür gerekse sayı bakımından 
önemli bir artışın olduğu gözlenmekte- 
dir. Köy ve mahalle camilerinde ücretini 
cami vakfından alan bir imam ve müez- 
zin bulunmakta, küçük ve geliri sınırlı 
olan camilerde ise sadece imam görevi 
ifa etmekteydi. Bunun yanında vezirle- 
rin, ağa ve paşaların, bazı varlıklı kimse- 
lerin inşa ettirdiği camilerde cami vak- 
fından ücret alarak görev yapan perso- 
nel sayısının arttığı görülmektedir. İs- 
tanbul Vakıfları Tahrir Defteri'nde bu- 
nun binlerce değişik örneğine rastlamak 
mümkündür. 


Diğer taraftan çok geniş vakıflara sa- 
hip selâtin camilerinde görevli sayısı ol- 
dukça fazla idi. Meselâ II]. Murad'ın Ma- 
nisa'da inşa ettirdiği Murâdiye Camii'nde 
iki imam, bir hatip, bir vâiz, dokuz mü- 
ezzin, doksan dört cüzhan, otuz iki ha- 
deme olmak üzere toplam 139 kişi cami 
vakfından çok farklı seviyelerde ücret 
almaktaydı. Süleymaniye Camii'ndeki gö- 
revli sayısı ise daha fazla idi. Süleymani- 
ye Külliyesi'nden ücret alan toplam 936 
kişiden 303'ü doğrudan Süleymaniye Ca- 
mii'ne bağlıydı. Bunların içerisinde imam, 
müezzin, hatip, vâiz, kayyim, ferrâş gibi 
cami hizmeti ifa edenlerin sayısı ancak 
yirmi otuz kadardı. Bunun dışında sayıla- 
rı yüzleri bulan cüzhan, devirhan, en'âm- 
han, musallihan gibi hizmetliler ise ilim 
tahsil edenlere, bazı tarikat erbabına 
tahsis edilen cüzi burs niteliğinde daha 
az bir ücret alıyorlardı. XVI-XVIİİ. yüz- 
yıllarda camilerde kürsü şeyhliği, dersi- 
âmlık gibi görevlere de rastlanmakta- 
dır. Osmanlılar'da bütün cami personeli 
askeri" zümre kapsamına alınmış, böy- 
lece kendilerine vergilerden muafiyet ve 
başka imtiyazlar tanınmıştır. Diğer ta- 
raftan teşrifat defterlerinde, özellikle 
selâtin camilerinin vâiz, hatip ve imam- 
larına devlet protokolünde yer verildiği- 
ne dair bilgilere rastlanmaktadır. 
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al AHMET ÖNKAL — NEBİ BOZKURT 


I. MİMARİ TARİHİ 

Bütün İslâm ülkeleriyle müslümanların 
bir süre hâkim oldukları yerlerde yapılan 
camiler mimari bakımdan birbirinden 
değişik özellikler gösterir. Dünya üze- 
rindeki bütün camilere dair araştırma 
ve monografiler elde olmadığından ca- 
mi mimarisinin bütününü ortaya koya- 
cak geniş kapsamlı bir çalışma yapmak 
şimdiki halde çok güçtür. Bu güçlüğe 
rağmen ewelce Türk Ansiklopedisi 
(X, 257-279) ile İslâm Ansiklopedisi 
(VHI, 101-112) için tarafımızdan yazılan 
“Cami” (mimari) ve “Anadolu ve Rume- 
lde Türk Mescid ve Camileri” maddele- 
ri, aradan geçen uzun zaman içinde el- 
de edilen yeni bilgiler ve ortaya konan 
yeni çalışmalarla tekrar işlenerek bu 
maddenin daha tam olmasına çalışılmış- 
tır. Ayrıca bu maddede adları geçen ca- 
miler hakkında ayrıntılara girilmemiş, 
camilerin tarihçe ve sanat değerlerinin 
açıklanması kendi maddelerine bırakıl- 
mıştır. 


Türk şehirlerinde cemaatin toplandı- 
ğı, ana ibadet yeri niteliğinde olan bü- 
yük camilere, hıristiyanların katedral de- 
nilen kiliseleri gibi ulucami, câmi-i kebir, 
Osmanlı döneminde sultanlar tarafın- 
dan yaptırılan büyük camilere ise selâtin 
camii denilir. Esasında çok daha genel 
bir anlamı olan ve İran, Hindistan, Ara- 
bistan gibi bölgelerde cami mânasında 
kullanılan mescid kelimesi ise Türkçe'de 
yalnız küçük ibadet yerlerini ve mahalle 
camilerini ifade etmektedir. Nitekim 
Türkiye dışında çok büyük ölçülerde ya- 
pılar olmalarına rağmen Medine'de Mes- 
cid-i Nebevi, Kudüs'te Mescid-i Aksâ, 
İsfahan'da Mescid-i Cum'a vb. pek çok 
eserde mescid adı ulucami veya selâtin 
camii mânasında yaşamaya devam et- 
mektedir. Türkiye dışında, Asya'da bir- 
çok yerde veli olarak tanınan şahısların 
mezarı üstünde veya çevresinde kuru- 
lan ziyaret camilerine ise meşhed adı 
verilmektedir. Arap ülkelerinde, açıkta 
büyük kitlenin topluca namaz kılması 
için, etrafı bir duvarla çevrilmiş ve için- 
de sadece kıble yönünü gösteren bir 
mihrap olan yerlere musallâ denilmek- 
te, Türkçe'de ise bu terim daha çok bir 
caminin yanında cenaze namazı kılmak 
için toplanılan yeri ve burada bulunan, 
üzerine tabutun konulduğu taşı (musal- 
lâ taşı, seng-i musallâ) ifade etmektedir. 
Buna karşılık Türkçe'de açık havada cu- 
ma ve bayram namazları için büyük ka- 
labalığın ibadet etmesi maksadıyla ay- 
rilan yerlere namazgâh denilir. Bunlar- 


dan bazıları oldukça geniş olup Okmey- 
danı Namazgâhı'ndaki gibi mihrapları 
ve hatta minberleri de vardır. Sadece 
bir mihrap taşına sahip, çimenlik bir sa- 
hadan ibaret olan daha küçük namazgâh- 
lar da mevcuttur. Ulucami, büyük cami- 
ler, küçük ölçülerdeki mahalle mescid- 
leri dışında insanların toplu olarak bu- 
lundukları kervansaray, kışla, esnaf ve 
sanatkâr hanları vb. bazı binalarda da 
mescidler bulunmaktadır. 


Genel olarak büyük bir cami, onu şeh- 
rin kalabalığından ayıran ve gerektiğin- 
de yangınlardan da koruyan bir dış avlu- 
ya sahiptir. Camiler Türkiye'de doğu-gü- 
ney arasında bulunan kıbleye göre yer- 
leştirilirler. Bu sebeple camilerin ana gi- 
riş kapıları ekseriya binanın kuzeybatı 
duvarında açılır ve giriş kıbleyi gösterir. 
Büyük bir cümle kapısı veya taçkapı ile 
diğer yardımcı kapılardan geçilen iç av- 
lu veya harem (sahn), iç tarafta sütunlu 
bir galeriyle çevrilidir ki bunlara revak 
denir. Bu iç avlunun ortasında abdest 
almaya yarayan bir çeşme (şadırvan) bu- 
lunur; bu avluya diğerinden ayırmak 
için şadırvan avlusu da denilir. Avlunun 
camiye giriş cephesinde uzanan revakı 
son cemaat yeri olarak adlandırılır. Na- 
maz vaktine yetişemeyenlere veya fazla 
kalabalıkta içeri giremeyenlerin ibadeti- 
ne mahsus olan bu kısım, aynı zaman- 
da caminin içine doğrudan doğruya gi- 
rilmesini önleyen bir ön mekân duru- 
mundadır. Tabanı avlu seviyesinden bi- 
raz yüksekçe olan son cemaat yerinin 
kıble duvarında genel olarak sağlı sollu 
birer küçük mihrap bulunur. Ayrıca bü- 
yükçe camilerde tekbirleri tekrarlayarak 
son cemaat yerindekilere duyurmak için 
kullanılan, bu mihrapların üstlerinde kü- 
çük cumbalar biçiminde dışarı taşkın 
“mükebbire"ler vardır. Son cemaat ye- 
rinden esas ibadet mekânına açılan bü- 
yük cümle kapısı veya taçkapı, büyük 
veya sanat değeri olan camilerde itinalı 
bir işçilikle bezenmiş bir nişin içinde açıl- 
mıştır. Camiyi yaptıranın adını ve inşa 
tarihini veren kitâbe de bu girişin üstün- 
de yer alır. 


Esas ibadet mekânına Türkçe'de ha- 
rim denilirse de yabancı dillerdeki “nef”, 
“schiff” karşılığı olarak sahn da denilir 
(Arapça'da sahn avlu anlamında kullanılır). 
Cami mekânının ortasında daha geniş 
olan ana veya orta sahn bulunur. Bu- 
nun tam orta kısmına kubbealtı, yan- 
lardakilere de yan sahn denir. Namaz 
esnasında yönelinen kıble istikameti- 
ni belirten ve imamın namaza durduğu 
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yer olan mihrap, kıble duvarında içeri 
kavisli bir girinti biçimindedir. Mahiyeti 
gereği mihrap caminin en süslü kısmını 
teşkil eder. Bunun önünde caminin esas 
döşemesinden az yüksek olan bir kade- 
me vardır ki buna da mihrap sekisi adı 
verilir. Mihrabın sağ tarafında, başlan- 
gıçta yalnız cuma namazı kılınabilecek 
büyük camilerde bulunurken sonraları 
en ufak mahalle mescidlerine bile konu- 
lan minber yer almaktadır. Birçok hal- 
lerde çok itinalı bir işçilikle işlenmiş, ah- 
şaptan veya mermerden yapılmış olan 
minber, bir kapı kemerinin arkasından 
basamakla çıkılan ve en üst noktasında 
dört ince sütun veya direğe oturan bir 
külâh ile örtülmüş loca biçiminde bir 
“köşk”"ten ibarettir. Aslı Hz. Peygamber 
devrinde, üzerinde hutbe okunan üç ba- 
samaklı bir merdiven halinde olan min- 
ber daha sonra gelişmiş ve Emevi döne- 
mi sonunda camilerde yer almaya başla- 
mıştır. Kiliseden çevrilmiş camilerde min- 
ber köşkünün iki yanına birer sancak 
asılması ve imamın hutbeye bir kılıçla 


çıkması usuldendi. Mihrabın sol tarafın- 
da kible duvarına, yan duvara veya pâye- 
ye bitişik olarak birkaç basamak merdi- 
venle çıkılan bir vaaz kürsüsü bulunur. 
Bu da ahşap veya mermerden genellikle 
sanatkârane şekilde yapılmıştır. 

Camiye gelen hükümdarların namaz 
kıldıkları yeri halktan ayıran bölmeye 
Arap memleketlerinde maksüre denil- 
mektedir. Osmanlı döneminde bu kıs- 
ma ufak bir loca biçimi verilmiş ve yük- 
sekte olmasına özen gösterilmiştir. Hün- 
kâr mahfili adı verilen bu bölüm genel- 
likle caminin sol köşesinde yer alır ve 
dışarıya doğrudan bağlantılıdır. İlk mak- 
sürenin Mescid-i Nebevi'de Halife Os- 
man (644-656) tarafından tuğladan yap- 
tırıldığı söylenir. Bunu Velid zamanında 
(705-715) Medine valisi olan Ömer b. Ab- 
dülaziz abanoz ağacından yeniletmiştir. 
İbn Haldün'a göre ise Hz. Ali'nin camide 
namazda iken bir suikaste kurban git- 
mesi üzerine Muâviye (661-680), cami 
içinde halifeye mahsus namaz yerini bir 
emniyet tedbiri olarak ayırmayı lüzum- 
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CAMİ 


lu görerek ilk maksüreyi yaptırmıştır. 
Osmanlı dönemi Türk mimarisinde hün- 
kâr mahfilinin dışarıdan girişinde küçük 
bir saray odası gibi bezenmiş ve döşen- 
miş bir mekân yer alır. Sultanın camiye 
geldiğinde kısa süre dinlenmesi için ya- 
pılan bu kasr-ı hümâyun (hünkâr kasrı), 
evvelce Sultan Ahmed Camii ve Yenica- 
mi'de olduğu gibi caminin esas kitlesi 
dışında ona bitişik olurken geç dönem 
Osmanlı-Türk mimarisinde son cemaat 
yerinin üstüne alınarak cami mimarisiy- 
le bütünleştirilmiştir. 

Caminin içinde müezzinler için ayrıl- 
mış yüksekçe bir yer müezzin mahfili 
olarak adlandırılır. Ancak büyük cami- 
lerde rastlanan bu unsurdan başka esas 
girişin iki tarafında alçak korkuluklarla 
ayrılmış kadınlar mahfili de bulunur. 
Cami mimarisinin önemli bir parçası da 
ezan okunmaya mahsus olan minare- 
dir. Minare İslâm âleminin çeşitli bölge- 
lerine göre değişik biçimler gösterir. 
Osmanlılar'da binanın genellikle sağ ta- 
rafında bulunur. Yine sadece Osmanlı 
selâtin camilerinde iki ve daha çok mi- 
nare yapılmış olmakla beraber bunlar 
son derece nâdirdir. Sultanlar ve bazı 
hânedan mensupları dışındaki kişiler 
tarafından yaptırılan camilerde birden 
fazla minare bulunmaması titizlikle ria- 
yet edilen bir usuldür. Ancak son yıllar- 
da yapılan modern camilerde minare ve 
şerefe sayısında bir sınırlama ve ölçü 
kalmamıştır. 


Camiler genellikle tek başına yapılar 
halinde olmayıp bilhassa Türkler'de ima- 
ret, külliye veya manzume adları verilen 
çeşitli vakıf binalardan oluşan bir yapı 
topluluğunun merkezini teşkil ederler. 
Böylece camilerin etrafında onlara ek 
olarak yapılmış arasta (çarşı), dârüşşifâ, 
hamam, hazire, türbe, medrese, sıbyan 
mektebi, kervansaray, kütüphane, mu- 
vakkithâne, sebil, tabhâne, aşhâne-ima- 
ret gibi vakıf yapılar da bulunur. Os- 
manlı döneminde şehirler arası ana ker- 
van ve sefer yolları üstünde, özellikle 
XVI. yüzyılda durak yerlerinde menzil 
külliyelerinin de inşa edildiği görülür ki 
bunların da merkezlerini bir cami teşkil 
eder. 

A) İslâmiyet'in Doğuşunda İlk Camiler. 
İslâmiyet'in Mekke döneminde toplu 
ibadet için belirli bir bina yapılmadığı 
bilinmektedir. Hz. Peygamber, hicret si- 
rasında Medine'ye girmeden bir süre 
kaldığı Kubâ'da daha sonra “Takvâ Mes- 
cidi” adıyla da anılan ilk ibadet yerini kur- 
durmuştur. Bununla birlikte İslâm dün- 
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yasının ilk camii olarak Medine'deki Mes- 
cid-i Nebevi kabul edilir. Burada Hz. Pey- 
gamber'in kalması için bir mesken yapı- 
lırken ilk önemli caminin de temeli atıl- 
mıştır. Etrafı 3 arşın derinliğinde taş te- 
meller üzerinde bir adam boyu kadar 
yükseklikteki kerpiç duvarların sınırla- 
dığı bir avlunun bir kenarı boyunca, için- 
de Hz. Peygamber ve ailesinin barınaca- 
ği odalar sıralanmıştı. Kudüs yönündeki 
kuzey duvarın iç tarafına ise ibadet eden- 
leri güneşten korumak üzere hurma 
ağacından direklere oturan ve hurma 
dallarından ibaret basit bir çardak ku- 
rulmuştu. Kıble 624'te Kudüs'ten Mek- 
ke'ye çevrildikten sonra avlunun güney 
duvarı önüne de yeni bir çardak yapıl- 
mıştır. Bu ilk cami, önce Hz. Osman, da- 
ha sonra 706-709'da Emevi Halifesi Ve- 
lid, VIH. yüzyılın ikinci yarısında Mehdi- 
Billâh tarafından yapılan yenileme ve 
eklemeler, XII, XV ve XIX. yüzyıllardaki 
tamirlerden sonra ilk yapısının bütün 
izlerini tamamen kaybetmiştir. Sadece 
yazılı kaynakların yardımıyla tanınan bu 
caminin basit şemasının ilk camilerin 
planlarının belirlenmesinde büyük rol 
oynadığı, hatta İslâm mimarisinde daha 
sonra yapılan ibadet yerlerine ilham kay- 
naği olduğu kabul edilir. Birtakım ihti- 
yaçların en basit biçimde cevaplandırıl- 
masından doğan, ortasında avlu şeklinde 
açıklık olan ve direklere oturan bir çar- 
dak veya damdan ibaret bu yapı tipinin 
bazı Batılı sanat tarihçilerinin iddia et- 


tikleri gibi İlkçağ'ın Helenistik çarşı te- 


sislerine yani agora mimarisine dayan- 
madığı da açıkça bellidir. Medine'deki 


bu ilk ibadet yeri, ondan sonra gelişen 
cami mimarisine ön örnek (prototip) ol- 
muştur denilebilir. 

İslâmiyet ilk fetihierle yayılmaya baş- 
ladığında İslâm ordularının gittiği yer- 
lerde kurulan ilk camiler ordugâh cami- 
leri olmuştur. Böylece Arap yarımada- 
sında ordugâh şehirleri olarak kurulan 
Basra, Küfe ve Mısır'da Kahire yakının- 
da Fustat'ta bu türden camiler inşa edil- 
miştir. Sa'd b. Ebü Vakkâs'ın 639'da yap- 
tırdığı ve Muâviye zamanında yenilendiği 
bilinen Küfe Camii, etrafı çevrili bir avlu 
ile bunu kısmen gölgelendiren bir çar- 
daktan ibaret olmakla beraber bu çar- 
dağı taşıyan destekler artık hurma ağacı 
gövdeleri değil, yakındaki antik Hira şeh- 
ri harabelerinden getirilmiş mermer sü- 
tunlardı. Amr b. Âs'ın 642'de Fustat'ta 
yaptırdığı Amr b. Âs Camii, çeşitli de- 
ğişiklik ve tamirlerle zamanımıza kadar 
gelmiştir. Bugünkü mimarisinin ilk ya- 
pısından pek farklı olmadığı belirtilen bu 
camide başlangıçta kıble yönünü duvara 
yapıştırılmış bir taş gösteriyordu. Mak- 
rizi'ye göre ilk mihrap bu camide Muâvi- 
ye zamanında 673'te Mesleme tarafın- 
dan bina büyütülürken yapılmıştır. Başka 
tarihçilere göre ise ilk mihrap Ömer b. 
Abdülaziz tarafından Mescid-i Nebevi'nin 
tamirinde yapılmıştır. İlk ölçüleri çok kü- 
çük olan Amr b. Âs Camii'nde harim, di- 
reklerle ayrılmış nef veya sahnlardan iba- 
retti. Amr'ın yaptırdığı minberin Halife 
Ömer'in emriyle yıktırılmasından az son- 
ra Nubia Kralı Zakharia'nın (Zekeriyyâ) 
hediyesi olan yeni bir minberin aynı ca- 
miye konulmuş olması, buna daha en er- 


Mescid-i Nebevi (1992) ve genişieme çalışmalarından sonra alacağı durumu gösteren maket 
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ken devirlerde bile önem verilmeye baş- 
landığını gösterir. 

İlk camilerde ezan yüksekçe bir yer- 
den, bilhassa damın üzerinden okunu- 
yordu. Kaynaklarda Hz. Bilâl'in ezanı 
Mescid-i Nebevi'nin kıble tarafında, üze- 
rine iple tırmanarak çıktığı, “üstüvâne” 
olarak anılan silindir biçiminde yüksek 
bir yerde okuduğu kaydedilir ki bunu mi- 
narenin ilk şekli olarak düşünmek müm- 
kündür (Kettâni, I, 161-162). İbnü'z-Zey- 
yât'a göre daha 656'da Amr b. Âs Ca- 
mi'nin dört köşeli bir minaresi vardı. 
Makrizi'ye göre ise Muâviye zamanında 
bu caminin dört köşesine dört minare 
eklenmiştir ve bunlar İslâm mimarisin- 
deki ilk minarelerdir. Âdeta Müslüman- 
lığın bir zafer anıtı görünümünde olan 
minarenin Arap ülkelerinde kare biçim- 
de olmasına karşılık Asya-Türk minare- 
lerinin yuvarlak gövdeleri vardır. Mina- 
relerin süslemeleri de ülkelere göre de- 
ğişik olduğu gibi sayıları ve cami binası- 
na göre yerleştirilmeleri de farklılıklar 
gösterir. 

İslâmiyet güçlendikçe fethedilen top- 
raklardaki diğer dinlere ait ibadethâne- 
lerin cami haline getirilmesinden de ka- 
çınılmamıştır. Hatta başlangıçta bazı es- 
ki ibadet yerleri paylaşılmak suretiyle hı- 
ristiyanlarla beraber kullanılmıştır. Hu- 
mus'ta loannes Kilisesi'nin dörtte biri, 
Halep'te bir kilisenin yarısı müslüman- 
lar tarafından cami olarak kullanılmıştır. 
Hama'da ise Kenisetü'i-uzmâ (büyük ki- 
lise) 636-637'de camiye çevrilmiştir. Ay- 
rıca yerli halkın çok eski devirlerden be- 
ri kutsal saydığı yerlerdeki binaların ca- 
mi haline getirilmesine veya buralarda 
yeni bir cami kurulmasına da özel bir 
önem verilmiştir. 


B) Erken İslâmi Dönem. Erken İslâmi 
devirdeki camilerde Arap sanatı unsur- 
ları hâkim olduğundan bu dönemdeki 
camilere “Arap âlemi camileri” de deni- 
lebilir. Bu ilk safhayı, birbirini takip eden 
iki büyük İslâm devleti zamanında coğ- 
rafi bölgelere göre ele almak gerekir. 


1. Emeviler Devri. İlk İslâmi ibadet yer- 
leri son derece gösterişsiz ve sade, yal- 
nızca namaza duran müminleri dış te- 
sirlerden korumak gayesiyle yapılmış 
tesislerdi. Emeviler döneminde (661- 
749), Antikçağ'ın büyük eski sanat mer- 
kezlerini ele geçirerek yayılan bu devle- 
tin sınırları içinde öncekilerden daha id- 
dialı ve sanat eseri hüviyetine sahip ya- 
pıların meydana getirildiği görülmekte- 
dir. Bu durum, muzaffer İslâm inancı- 
nın ele geçirilen yabancı topraklarda 
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temsil edilmesi için haşmetli ve ifadeli 
yapılara ihtiyaç duyulmasıyla açıklana- 
bilir. Başşehrin 661'den itibaren Şam'a 
nakledilmesiyle başlayan imar çalışma- 
larında çevredeki yerli halktan olan us- 
talardan da faydalanılmıştı. Bizanslı Or- 
todoks, Suriyeli Nestüri ve Süryâni, Mı- 
sırlı Kopt, İranlı Sâsâni usta ve sanatçı- 
lar bu yeni yapılarda sahip oldukları bil- 
gi ve tecrübelerini ortaya koyarlarken 
aynı yerdeki veya yakın çevrede bulu- 
nan Eskiçağ'lara ait işlenmiş parçaları 
da devşirme malzeme olarak tekrar kul- 
lanmaktaydılar. 

a) Doğu Akdeniz - Arap Yarımadası. İlk 
fetih yıllarında acele olarak yapılan or- 
dugâh camileri, Emeviler döneminde 
daha esaslı biçimde yeniden inşa edil- 
miştir. Böylece beş sira sütunlu, tavanı 
tik ağacından kirişli ve duvarları tuğla- 
dan Basra Camii 665'te, kemersiz, ta- 
van kirişleri doğrudan sütunlara otu- 
ran, beş sıra sütunlu Küfe Camii 670'te, 
Amr b. Âs Camii 673'te ve Medine'de- 
ki Mescid-i Nebevi 709'da yenilenirken 
başka yerlerde de büyük ölçülerde te- 
melden yeni ibadet yerleri yapılıyordu. 
717-720 yılları arasında yapılan Rem- 
le Camii'nin muazzam bir mihrabı ile ka- 
re planlı yüksek bir minaresi vardı. Yal- 
nız burada iki istisnaya da işaret etmek 


Mescid-i Aksâ ve planı - Kudüs 
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gerekir. Aslında Kur'an'ın ifadesine göre 
yeryüzündeki ilk ibadethâne olan Mek- 
ke'deki Kâbe ile (bk. Âl-i İmrân 3/96), et- 
rafını çevreleyen revaklı büyük bir avlu 
ve minarelerden meydana gelen Mes- 
cid-i Harâm bir cami sayılamayacağı gi- 
bi Emeviler döneminin önemli eserle- 
rinden yanlış olarak Ömer Camii olarak 
da adlandırılan Kudüs'teki Kubbetü's- 
sahre de yapı bakımından gerçek bir 
cami değildir. Mervân'ın oğlu Abdülme- 
lik'in buradaki kutsal kayanın üstünde 
691'de kurdurduğu Kubbetü's-sahre 
Kâbe gibi bir ziyaret ve tavaf yeridir. 
Geç İlkçağ ve Bizans mimarilerindeki 
merkezi planlı yapılar tipinde inşa edi- 
len bu önemli bina, ancak yapılış gaye- 
sinin değişik oluşu yüzündendir ki bu 
dönemin cami mimarisinde bir tesir 
gösteremeyerek tek kalmıştır. Fakat yi- 
ne Kudüs'te, bununla aynı yüksek düz- 
lük üzerinde bulunan ve evvelce Bizans 
İmparatoru lustinianos zamanında (527- 
565) yapılan Meryem Kilisesi'nin yerinde 
yine Abdülmelik tarafından 702'de yap- 
tırılan Mescid-i Aksâ, kıble duvarına di- 
key olarak uzanan birçok sahnlı bir ya- 
pıdır. Bu bakımdan erken hıristiyan mi- 
marisindeki çok nefli bazilikaları andı- 
rır. 771, 831, 1187 ve 1236 yıllarında 
çeşitli tamirler gören ve genişletilen bu 
büyük caminin kıble duvarı boyunca en- 
lemesine uzanan bir sahnı olup hıristi- 
yan yapılarının “transept” adı verilen 
mekânını hatırlatır. Bunun tam ortada, 
mihrabın hizasında ana sahnla birleşti- 
ği yerde meydana gelen kare planlı bö- 
lüm bir kubbe ile örtülmüştür. Halifeye 
mahsus bir maksüre olduğu bilinen bu 
kısım, bu şekliyle uzun süre cami mi- 
marisinin ön planda gelen bir unsuru 
olarak İslâm mimarisine yerleşmiştir. 
Şam'da |. Velid'in, evvelce Roma dö- 
nemine ait bir Jupiter mâbedinin yerin- 
de kurulmuş olan Hagios loannes Prod- 
romos Kilisesi'ni yıktırarak 7706'da yap- 
tırdığı, Emeviyye Camii de denilen Ümey- 
ye Camii, cami mimarisine geniş ölçüde 
tesir eden en eski Emevi camilerinden 
biri olarak kabul edilir. Cami 1894'te 
yanmış ve İstanbul'dan gönderilen Türk 
mimarlar tarafından tamir edilmiştir. 
Burada genişliğine yayılan içten dört 
tarafı revaklı bir avlu mevcuttur. Dışarı- 
dan avluya açılan cümle kapısının Üs- 
tünde masif bir kule halinde bir minare 
yükselmektedir, diğer minareler daha 
geç devirlere aittir. Harim kısmı, at nalı 
biçimindeki kemerleri taşıyan iki sütun 
dizisi ile kıble duvarına paralel, üstü ah- 
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şap çatılı (çatılar 1894 yangınından sonra 
yeniden yapılmıştır) üç sahn halinde eni- 
ne doğru uzanır. Harime açılan cümle 
kapısından oldukça süslü mihraba uza- 
nan ana eksen, caminin orta kısmını 
esas sahnlara çapraz bir sahn halinde 
kesen bir dehlizle belirtilmiştir. Bunun 
mihrap önündeki ucunda, dört pâyeye 
dayanan dört kemerin taşıdığı kubbeli 
bir maksüre yer alır. Eksen üzerindeki 
uzun ve daha yüksek çatısı ile önemi 
belirtilmiş olan sahn, kubbeli maksüre 
ve bunun da nihayetindeki mihraptan 
meydana gelen mimari kompozisyon, 
bütün Emeviler devri cami tipinin ka- 
rakteristik bir unsuru olarak daha son- 
raki camilerde de tesirini göstermiştir. 
Ancak bu mimari kompozisyonun, kökü 
Helenistik sarayların kabul salonlarına 
dayanan Emeviler dönemi saraylarının 
ilhamı ile ortaya çıkmış bir özellik oldu- 
ğu yolunda J. Sauvaget tarafından 1947'- 
de ortaya atılan görüş, delillerinin yeter- 
sizliği yüzünden pek kabule şayan olma- 
mıştır. Emeviler dönemi cami mimarisi- 
nin karakteristik bir vasfı olan ana eksen 
üzerindeki geniş ve çatısı binayı örten 
diğer çatı seviyelerinden yüksek olan 
boyuna sahnın, hıristiyan bazilikalarının 
mimarisine bir benzerlik göstermesi 
bakımından bu camilerde bir dereceye 
kadar bir bazilika karakteri de olduğu 
ileri sürülmüştür. 670'te yenilenen Küfe 
Camii'nin kemersiz olarak doğrudan doğ- 
ruya beş sıra sütuna dayanan ahşap düz 
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tavanlı olmasına karşılık bu dönemin he- 
men bütün camilerinde eksen üzerindeki 
yüksek çatılı sahn veya dehlizin mevcudi- 
yeti tesbit edilebilmektedir. Velid b. Ab- 
dülmelik veya kardeşi Süleyman devri- 
ne ait Halep Ulucamii (XV. yüzyıldaki du- 
rumu), Rusâfe Camii (728), II. Mervân'ın 
(744-750) yaptırdığı Harran Ulucamii, İl. 
Yezid'in 720-721'de yaptırdığı veya mi- 
nare ilâvesiyle tamir ettirdiği Busrâ Ca- 
mii ve tarihi bilinmeyen Der'â Camii hep 
bu özelliği gösterir. Ancak bunu umumi- 
leştirmenin doğru olmayacağı da mu- 
hakkaktır. Nitekim Bağdat ile Basra ara- 
sında Haccâc tarafından 702'de yaptırı- 
lan Vâsıt Camii kalıntılarında, ortada 
geniş bir eksen sahnı izine rastlanma- 
mıştır. Burada 103 X 104 m. ölçüsünde- 
ki revaklı kare bir avluyu, eşit aralıklı beş 
sıra direkli bir harim kısmı takip etmek- 
tedir. Kıble duvarında herhangi bir mih- 
rap izine rastlanmamış olmasına karşılık 
burada bir maksüre bulunduğu tahmin 
edilmektedir. Vâsıt Camii, 1009 ve 1343'- 
te tamamen yeniden iki defa daha ya- 
pıldığından ilk mimari karakterini daha 
fazla tesbit mümkün değildir. Cami 916'- 
da yapılan minaresiyle birlikte 1009'da 
yıkılmış, kıble yönü değiştirildikten son- 
ra aynı mimari biçimde tekrar inşa edil- 
miştir. Son Emevi halifesi Me'mün'un 


oturduğu Harran'da II. Mervân'ın yaptır- 
dığı ve Selâhaddin-i Eyyübi'nin tamir et- 
tirdiği büyük camiden İbn Cübeyr de bah- 
seder. Geniş kemerleri olan bu caminin 
paralel dört sahnı, geniş bir avlusu var- 
dı. Minaresi ise avlu cephesi dışında ek- 
sene uyulmaksızın yapılmıştı. Günümüze 
bazı izleri kalan bu çok eski caminin ka- 
lıntıları son yıllarda ortaya çıkarılmıştır. 
Bu döneme ait kare planlı, diş cepheleri 
pencereler ve mimari süslemelerle be- 
zenmiş, yüksekliği 30 metreyi aşan bir 
minare, cami kısmı ortadan kalkmış ola- 
rak Remle'de bulunmaktadır. 

Süleyman veya Velid'in yaptırdığı Ha- 
lep Ulucamii ise 962'de Seyfüddevle, 
1169'da İsmâililer tarafından yakılması 
üzerine Nüreddin Zengi tarafından ta- 
mir edildikten sonra 1285'te bir tamir 
daha görmüş, eksendeki çatısı XV. yüz- 
yılda yükseltilmekle beraber esas mi- 
marisini günümüze kadar korumuştur. 
Emeviler döneminde yapılan pâyeli ve 
düz damlı camilerin yüksek minareleri- 
nin günümüze kadar gelmelerine karşı- 
lk esas cami binalarının ancak kazılar- 
da kalıntıları tesbit edilebilmiştir. Fırat 
ırmağı kıyısında Rakka'da yapılan kazı- 
larda biri sur içinde Abbâsi dönemi, di- 
ğeri sur dışında Emevi dönemine ait ol- 
mak üzere pâyeli iki cami kalıntısı bu- 
lunmuştur. Emeviler devrine ait kasır- 
lardaki camilerin ise çok küçük ölçüde 
olmakla beraber bir mihrap ile kıble du- 
varına paralel bir veya iki kemerle ayrıl- 
mış sahnlardan ibaret oldukları Kusay- 
rü'l-hallâbât, Hırbetü'l-minye, Ümmü'l- 
Velid ve Cebeliseys kasırlarında görülen 
örneklerden anlaşılmaktadır. 

b) Kuzey Afrika. Tunus'ta Kayrevan'da 
Ukbe b. Nâfi' tarafından 670'te bir or- 
dugâh camii olarak yaptırılan Sidi Ukbe 
Camii (Kayrevan Ulucamii), 693-697'de 
yeni baştan inşa edilmiş ve 724'te de 
bina kuzey istikametinde genişletilerek 
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bugün hâlâ duran masif minare yapıl- 
mış, nihayet 836'da yeni ilâvelerle zen- 
ginleştirilmiştir. Daha birçok tamire rağ- 
men Sidi Ukbe Camii orijinal planını kay- 
betmemiştir. Topografya gereği dış çev- 
resi düzensiz olan caminin avlu cümle 
kapısı üstünde, dört köşe ağır bir ka- 
le burcu görünümünde olan, üst kısmı 
modern bir minare yükselir. Etrafı iki 
sütun sırası ile çevrili olan revaklı avlu, 
Emeviyye Camii'nde olduğu gibi enine 
değil derinliğine uzanır. Çok derin olan 
harim de Kıble duvarına dikey sıralanan 
kemerler ve sütunlarla ayrılan sahnlar- 
dan meydana gelmiştir. Esas eksen Üs- 
tünde uzanan orta geniş sahnın gerek 
cümle kapısı önündeki gerekse mihrap 
önündeki uçları iki kubbe ile örtülmüş- 
tür. Dikey sahnları ile Mescid-i Aksâ'yı 
hatırlatan bu camide kıble duvarı bo- 
yunca enlemesine bir sahnın, bir tran- 
septin uzandığı da görülür. Üstünü düz 
bir damın kapattığı, dış görünüşü âde- 
ta bir kaleyi andıran camide at nalı ke- 
mer kullanılmış, ancak iki kubbesiyle 
orta sahnın örtüsü binanın diğer çatı 
seviyesini aşmıştır. Mihrabın çinilerle 
kaplı olması bu kısma artık özel önem 
verildiğini gösterir. İslâm sanatının oy- 
malarla süslenmiş en eski ahşap min- 
beri de bu camide bulunmaktadır. Aynı 
mimari özellikler, Tunus'ta Emevi Valisi 
İbnü'1-Habhâb tarafından 732'de yaptı- 
rılan ve Ağlebiler'den Ebü İbrâhim Ah- 
med'in 863'e doğru tamir ettirdiği Zey- 
tüne Camii'nde de görülür. Buradaki 
maksürenin tromplu kubbesi 864'te yap- 
tırılmıştır. 

c) Endülüs. Emeviler dönemi cami ti- 
pinin tesirlerini Endülüs'te de (İspanya) 
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bulmak mümkündür. Bu hususta tek 
ve klasik örneği, en eski kısmının inşa- 
sına I. Abdurrahman zamanında 785- 
786'da başlanan Kurtuba Ulucamii teş- 
kil eder. Aslında avlulu ve harim kısmı 
sütunlu olan bu cami Emeviyye Camii 
örnek alınarak yapılmıştı. Yapı, revaklı 
bir avludan sonra kıble duvarına dikey 
uzanan on bir sahndan ibaret bir hari- 
me sahipti. Il. Abdurrahman 833'te ca- 
minin kıble duvarını sekiz sütun sırası 
ilâve ederek ileriye doğru uzatmış, Il. 
Hakem 961'de kible duvarını bir miktar 
daha ileri alarak son mihrabı yaptırmış, 
bunun önü Bizans'tan getirtilen bir us- 
tanın eseri olan mozaiklerle süslü muh- 
teşem bir kubbe ile örtülmüştür. 987'de 
İbn Ebü Âmir el-Mansür camiyi bu defa 
doğu tarafına, yine kıble duvarına dikey 
sekiz sahn halinde uzanan büyük bir 
kanat eklemek suretiyle genişletmiştir. 
Ancak mihrap eski yerinde birakıldığın- 
dan cami simetrisini kaybetmiştir. Bu 
genişlemeler avlulu, pâyeli Emevi cami 
tipinin bütünlüğünden birşey kaybet- 
meden ve estetik değerini bozmadan 
etrafa açılmaya, yayılmaya ne derece 
uygun olduğunu göstermesi bakımın- 
dan çok önemlidir. Emeviyye Camii'nde 
olduğu gibi sahnların üstleri çifte me- 
yilli çatılarla örtülüdür. Avlu kapısına bi- 
tişik olarak I. Hişâm'ın yaptırdığı mina- 
renin yerinde lll. Abdurrahman'ın inşa 
ettirdiği dış yüzleri tezyinatlı dört köşe 
muhteşem minare, cami kilise haline ge- 
tirildiğinde 1593'te yıktırılmış olmak- 
la beraber onun benzeri olan İşbiliye' - 
deki (Sevilla) Giralda adı verilen mina- 
re bu hususta bir fikir verebilir. Bir sü- 
tun ormanı halinde yayılan mekân, sa- 
yıları 500'ü bulan kemerleri ve bunların 
renkli tezyinatı ile göz alıcı bir tesire sa- 
hiptir. 


Endülüs Emevileri Pirene dağlarını aşa- 
rak Güney Fransa'ya girdikten sonra bu- 
rada kurdukları kısa hâkimiyetleri sıra- 
sında VIII. yüzyıl başlarından 759'a ka- 
dar bazı izler bırakmışlardır. Arbüne'de 
(Narbonne) müslümanlardan kalan izle- 
re rastlandığı gibi bu bölgede bir kazı 


CAMİ 


Kurtuba Ulucamii'nin sütunlu maksüresi, planı ve içinden bir görünüş - İspanya 


sonunda büyük bir caminin temel kalın- 
tıları da meydana çıkarılmıştır. 


2. Abbâsiler Devri. a) Mezopotamya ve 
Arabistan. Abbâsiler'in (750-1258) ilk yıl- 
larında başşehir olan Bağdat'ta Man- 
sür'un 766'da yaptırdığı cami, 96 m. 
boyunda ve büyük ihtimalle Emeviler 
dönemi camileri biçiminde idi. Yalnız 
burada çatıyı tik ağacından ahşap di- 
rekler taşımaktaydı. Bu cami 807'de 
Hârünürreşid tarafından tuğladan yeni- 
den yapılmış, 875 ve 893'te genişletil- 
miş, fakat XIV. yüzyılda Moğol istilâsı 
sırasında yıkılmıştır. Abbâsiler devrinin 
bu ilk camiinden kalan tek hâtıra, ora- 
daki Haseki Camii'nde zamanımıza ka- 
dar korunan yekpâre Musul mermerin- 
den oyulmuş mihraptır. Burmalı iki sü- 
tunun taşıdığı istiridye kabuğu şeklin- 
deki bir yarım kubbecikten ibaret olan 
bu mihrap, artık bu unsura ayrı bir önem 
verildiğini açıkça gösterir. Abbâsiler'in 
hizmetindeki Türk askerleriyle halk ara- 
sında çıkan anlaşmazlıklar yüzünden baş- 
şehrin, Dicle kıyısında kurulan ve 883- 
te terkedilen Sâmerrâ'ya nakli ile Mü- 
tevekkil - Alellah'ın orada yaptırdığı mu- 
azzam Sâmerrâ Ulucamii'nin harabesi 
henüz durmaktadır. 180 X 260 m. öl- 
çüsünde, 100.000'in üstünde bir cema- 
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atin namaz kılmasını mümkün kılacak 
bir genişlikte olan bu caminin planı Eme- 
viler dönemi cami tipine uygundur. Vâ- 
sıt Camii'nde olduğu gibi dış duvarlar 
burç şeklinde taşkın pâyelerle takviye 
edilmiş, etrafı revaklı bir avluyu takip 
eden iç kısımdaki sütunların yerini ise 
kitlevi görünüşlerinin yuvarlatılması su- 
retiyle hafifletilmiş kalın tuğla pâyeler 
almıştır. Eski Bâbil zikkuratlarından il- 
ham alınarak yapıldığı tahmin edilen ga- 
rip minare ise caminin dışında ve yapı- 
dan ayrıdır. Melviye adı verilen koni bi- 
çimli minarenin merdiveni dıştan hele- 
zoni bir rampa halinde yükselir. Bu mi- 
narenin tek benzerine, Sâmerrâ'nın az 
ilerisindeki Ebü Dülef Camii'nde rast- 
lanır. Bu caminin öncekinden farkı, des- 
teklerin üstünde çatıları tutan kemer 
dizilerinin oluşudur. VIII. yüzyıla ait Rak- 
ka Camii ise kalın pâyelerin ayırdığı kıb- 
le duvarına paralel üç sahnı ile bir yeni- 
lik göstermemektedir. 

b) Mısır. Mısır'da Tolunoğulları Devleti'- 
ni kuran Türk asıllı İbn Tolun tarafından 
877-879'da Kahire'de yapılan ve bâni- 
sinin adıyla anılan cami, birtakım yeni- 
likler ihtiva etmesi bakımından önem- 
lidir. Planı, Emeviler dönemi geleneği- 
ne uygun olarak çift sütun dizili revak- 
lı bir avlu ile kible duvarına paralel beş 
sahndan (avluya komşu bir sütun dizisi 
sonra kaldırılmıştır) ibaret olmakla bera- 
ber köşeleri yuvarlatılmış pâyelerin üst- 
lerindeki kemerler kırık sivri kemerler- 
dir. Burada ayrıca caminin dış görünüşü- 
nün bir kaleyi andırmasından vazgeçilmiş 
ve duvarlarda dışarıya pencereler açıl- 
mıştır. Abbâsiler döneminde Türkler'in 
nüfuz kazanması ile Sâmerrâ'ya gelen al- 
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çıdan duvar süslemesi motiflerinin ben- 
zerleri İbn Tolun Camii'nde de görülür. 
Alt tarafı dört köşe, üstü yuvarlak, dış- 
tan rampalı minare ise bir dereceye ka- 
dar Sâmerrâ'nın Melviye'sini andırmak- 
tadır. 

c) Horasan ve İran. Müslümanlığın do- 
ğu istikametinde Asya içlerinde yayıl- 
ması ile birlikte buralarda da camiler 
yapılmıştır. Ancak bu ilk eserlerden za- 
manımıza kadar gelen örnekler tanın- 
mamaktadır. Ebü Müslim'in 750'ye doğ- 
ru Merv'de, üç büyük camiden Yenicami 
adıyla meşhur olanını yaptırdığı söyle- 
nir. Bir rivayete göre yine Ebü Müslim, 
başka bir rivayete göre ise Saffâri Emiri 
Amr b. Leys (879-901) Nişâbur'un ilk cu- 
ma mescidinin kurucusudur. Ebü'l- Kasım 
es-Sehmi'nin (6. 1036) Târihu Cürcân'ın- 
da (s. 16 vd.), Cürcân'da Emeviler döne- 
mine ait en eski camilerin yirmi altısı- 
nın adları ile bir listesi bulunmaktadır. 
Ahşap direkli oldukları sanılan bu avlu- 
lu camilerin benzerleri Cürcân'da, Basra 
körfezinde Sirâf'ta, Bağdat'ta bulun- 
muş ve yine aynı körfezde Bahreyn ada- 
sında Menâme yakınında harabesi gö- 
rülen 1340 tarihli, oymalı ahşap direkli 
ve kirişli cami, erken İslâmi dönemde Gü- 


ney Mezopotamya ve İran'da çok yaygın 
olan eski bir cami tipinin devamına de- 
lil olarak gösterilmiştir. Ancak İran böl- 
gesinde bu dönemde yapılan camilerin 
hepsinin ahşap direkli olmadığı da mu- 
hakkaktır. Nitekim Makdisi'ye (X. yüz- 
yı) göre Persepolis harabeleri yakının- 
da İstahr'daki cami mermer sütunlu idi. 
1220'de Moğollar tarafından yıkılan Belh 
Camii'nin de mermer sütunlu olduğunu 
İbn Battüta bildirmektedir. Afganistan'ın 
kuzeyinde Özbekistan sınırı yakınında 
Belh (Vezirâbâd) şehrinde 1968'den son- 
ra ortaya çıkarılan Hacı Piyad Camii'nin 
VII-IX. yüzyıllara, Abbâsiler dönemine 
ait olduğu tahmin edilmektedir. Klasik 
pâyeli camiler tipinde olmakla beraber 
bazı yenilikler de ihtiva eden bu yapının 
destekleri yuvarlak olup bunların bile- 
zikler halinde başlıkları vardır. Üzerleri- 
ne atılmış kâgir sivri kemerler, harimi 
örten düz çatıyı taşıyordu. Bu camide 
ilgi çekici başka bir husus da pâye göv- 
delerinin, başlıkların, kemerlerin alt yüz- 
leriyle alınlarının sıva üzerine tamamen 
kabartma bezemelerle kaplanmış ol- 
masıdır. Belh'teki bu cami basit, çok 
pâyeli, düz damlı ibadet yeri mimarisi- 
nin Asya'da gösterdiği gelişmeyi belli 
eden önemli bir eserdir. 

Çok eski bir mimari geleneğe sahip 
olan İran'da, bilhassa Sâsâniler döne- 
minden kalan kubbeli âteşkedelerin bir 
mihrap ilâvesiyle cami haline getirildiği 
ileri sürülmüştür. Yerli yapı sanatında, 
kuvvetli bir tonoz ve kemer bilgisinin 
varlığına rağmen, İran'da pâyeli-avlulu 
cami tipinin başlangıçta hâkim olduğu 
açıkça görülür. Damgan'da 750-786 yıl- 
ları arasında yapılan Tarikhâne Camii, 
etrafı kemerli revaklarla çevrili dört köşe 
bir avlu ile üç sahnlı, tonozlu bir harim- 
den ibarettir. Yuvarlak, bodur ve satıh- 
ları çıplak tuğla pâyeler, kıble duvarına 
dikey uzanan sivri kemer dizilerini ta- 
şır. Kare planlı ilk minaresi (şimdiki yu- 
varlak minare yenidir) cami binasından 
ayrıdır. 875'te Amr b. Leys'in yaptırdığı 
Şiraz'daki Câmi-i Atik (Mescid-i Cum'a), 
halen duran harim kısmından anlaşıldı- 
ğına göre, o bölgede sütun bulunmadı- 
ğından taştan örme pâyelerden ve sivri 
kemerlerden ibaretti ve üstü ahşap bir 
çatı ile kapatılmıştı. Avlulu tipin yekne- 
saklığının yer yer ufak teferruat değişik- 
likleriyle giderildiğinin güzel bir örneği- 
ni, X. yüzyıla ait Nâin Camii gösterir. 
Etrafı revaklı avluyu takip eden derinli- 
ğine üç sahnlı harimi, değişik kesitli på- 
yelerle bölümlere ayrılmıştır. Ahşap üzen- 


gili başlıklı pâyeler, sivri kemerler, mih- 
rap, maksüre zengin alçı kabartma tez- 
yinat ile kaplanarak iç görünüşün yekne- 
saklığı giderilmiştir. Bu caminin bir ben- 
zeri Hazar denizi kıyısında Demâvendi'- 
de bulunmuştur (XI. yüzyıl). İsfahan Cu- 
ma Camii de (Mescid-i Cum'a) Abbâsi Ha- 
lifesi Mansür zamanında 760-762'de 
yapıldığında diğer avlulu-pâyeli camiler- 
den farksızdı. Makdisi, sütunları sıvalı 
ve 70 arşın boyunda minaresi olan bu 
on dokuz sahnlı camiden bahseder. Bü- 
yük Selçuklu Sultanı Melikşah zamanın- 
da yapılan ilâveler, cami mimarisinde 
yeni bir cereyanın başladığını açıkça gös- 
terir. 1121'de Abbâsiler dönemine âit 
pâyeli kısmın yanması ve birçok ek ve ta- 
mirler, İsfahan Cuma Camii'nin yeni ka- 
rakterine daha uygun düşmesini sağla- 
mıştır. A. Godard tarafından ortaya atı- 
lan ve yeter derecede inandırıcı olmayan 
bir faraziyeye göre mahalli İran mima- 
risinde çok yaygın bir unsur olan eyvan, 
cami mimarisinde çok erken dönemler- 
den başlayarak kullanılmıştır. 951 tari- 
hine ait Niriz Camii'nde (Mescid-i Cum'a), 
harim yerinde ortada 18 m. derinliğinde 
büyük bir eyvan görülür. Sonraları çok 
değişen bu caminin ortasında kalan, avlu 
yüzü açık bu eski eyvanın, aslında müslü- 
manlar için ibadet yeri haline getirilmiş 
eski bir Sâsâni eyvanı olması da müm- 
kündür. 

C) Orta İslâmi Dönem. Türkler'in İslâm 
âleminde önemli bir mevki almaları ile 
Arap cami mimarisi geleneği yanında 
bir de Türk cami tipi geleneği ortaya 
çıkmıştır. Bazı ülkelerde ise, Memlük 
mimarisinde olduğu gibi, bunların bir- 
birlerine veya Hindistan'da görüldüğü 
üzere yerli mimari üslüplara karışarak 
yeni tipler meydana getirdikleri de ol- 
muştur. Bunları karma üslüp gösteren 
camiler olarak incelemek mümkündür. 

1. Arap Dünyası. a) Fâtımiler Devri. Ubey- 
dullah el-Mehdi (909-934) tarafından X. 
yüzyıl başlarından itibaren Kuzey Afri- 
ka'da yayılan Şiilik, Mehdiye'nin başşe- 
hir yapılması ile kuvvetlendi. Bu sırada 
inşa edilen Mehdiye Camii, halifelik id- 
diasında bulunan Mehdi'nin merkez ca- 
mii idi. Mehdiye Camii'nin planı bütünüyle 
Mağrib geleneğine uygundur. Kıbleye 
dikey dokuz sahndan ortadaki geniş ve 
iki ucu kubbeli olup kıble duvarı önünde 
ise enine geniş bir sahnı vardır. At nalı 
biçimindeki kemerleri taşıyan sütunları 
eski harabelerden toplanarak yeniden 
kullanılmıştır. Caminin avludan taşkın 
bir cümle kapısı vardır. 969'da Mısır'ı 
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Ezher Camii ve planı - Kahire / Mısır 


alan Fâtımi kölelerinden Cevher es-Sıkıl- 
li, bugünkü Kahire'yi kurarken yeni ida- 
renin ilk büyük camii olarak, eski Kopt 
kiliselerinin sütun ve başlıklarını kulla- 
nip 972'de biten Ezher Camii'ni yaptır- 
mıştır. Sonraları aynı zamanda medre- 
se olarak kullanılan bu cami, etrafı re- 
vaklı büyük bir avlu (Aziz-Billâh zamanın- 
da (976-996) revaklar öğrencilerin barın- 
ması için avlunun daraltılması pahasına 
genişletilmiştir) ve kıble duvarına paralel 
beş sahndan ibaret olup ana eksen üze- 
rinde iki kubbeli geniş eksen sahnı mev- 
cuttur. İran'dan gelen bir tesirle kub- 
be intikali kırık sivri kemerli tromplar- 
la yapılmış, aynı şekil sahn kemerlerin- 
de de kullanılmıştır. Ayrıca kıble duva- 
rına bitişik iç köşelerde birer kubbe ol- 
duğu bilinmektedir ki bu da eski gele- 
neklere bağlı pâyeli cami tipinde uygu- 
lanmış bir yeniliktir. Aynı yenilik, 991'- 
de Aziz - Billâh'ın Kahire'de yaptırmaya 
başladığı, ancak 1012'de Hâkim - Biem- 
rillâh zamanında biten Hâkim Camii'nde 
de görülür. O zamana kadar hiçbir ca- 
mide rastlanmayan son derece temiz ve 
itinalı bir taş işçiliği, bu malzemeyi es- 
kiden beri kullanmakta büyük ustalık 
gösteren Suriye veya Güneydoğu Ana- 


dolulu işçilerin burada çalıştıkları ihti- 
malini akla getirir. Cami, yapıda 1010 
da ve 1087'de Bedr el-Cemâli'nin, 1304- 
te li. Baybars'ın yaptırdığı ekler dikka- 
te alınmazsa revaklı avlulu pâyeli cami- 
dir. Ancak avlunun giriş cephesi, taşkın 
cümle kapısı ve iki köşedeki minare ka- 
ideleriyle dış mimari fikrinin başlangıcı- 
na işaret eder. Harim, kıble duvarına pa- 
ralel sivri kemerli beş sahna ayrılmıştır. 
Ana eksen üzerinde ise kalın pâyeler- 
le sınırlanan yüksek çatılı eksen sahni 
uzanmaktadır ki bunun da mihrap ucun- 
da sonraları yıkılan maksüre kubbesi bu- 
iunuyordu. Ezher'de olduğu gibi Kıble 
duvarı köşelerinde de birer kubbe mev- 
cuttu. 


Her tarafı ağaç, alçı ve taş üzerine 
oyma ve kabartmalarla zengin şekilde 
süslenmiş olan Hâkim Camii yeni bir 
mimari üslübun başladığına işaret eder. 
Arap cami mimarisinde bir dış cephe 
estetiğinin başladığı ilk önce burada gö- 
rülür. Asya'dan gelen tesir, kemerlerin 
at nalı biçiminde değil sivri oluşunda da 
kendisini belli eder. Emirü'l-cüyüş (baş- 
kumandan) Bedr el-Cemâli tarafından Ka- 
hire'de Mukattam tepesinde 1085'te 
yaptırılan Cüyüşi Camii ise her bakım- 
dan yenilikler gösteren bir binadır. Bu 
küçük camide düz çatı terkedilmiş, ba- 
tı tarafında üç bölümlü geniş bir met- 
hal binası, solda ise kubbeli bir türbe 
yapıya bitiştirilmiştir ki sonraları çok 
genel bir hal alan bu husus Mısır'da ilk 
örnektir. İki yanında tonozlu odalar olan 
ufak bir iç avludan çifte sütunlu üç göz- 
lü bir kemerle geçilen harim, ikisi ser- 
best, ikisi kıble duvarına bitişik dört pâ- 
yeye binen tromplu bir kubbenin örttü- 
ğü maksüre kısmı ile bunu üç tarafın- 
dan saran çapraz tonozlu beş bölümden 
ibarettir. Burada kullanılan sivri kemer- 
lerle Mısır'da ilk defa rastlanan tezyini 
tuğla mukarnaslar (stalaktitler), Asya'dan 
gelen bir tesirin açık izleridir. Caminin 
evvelce zengin şekilde bezenmiş olduğu 
muhteşem alçı mihraptan anlaşılır. Ka- 
re bir kule halinde olan, şerefesi kub- 
beli ağır bir minare avlu girişinin üstün- 
de yükselir. 1125'te yapılan küçük Ak- 
mer Camii'nin en önemli tarafını, tama- 
men taştan yapılmış, içleri istiridye ka- 
buğu şeklinde işlenmiş sivri kemerli niş- 
ler, stalaktitler, küfi yazı frizleri, madal- 
yonlarla süslü ve evvelce üzerinde bir 
de minare bulunan methal cephesi teş- 
kil eder. Bu bina, cami mimarisinde kuv- 

he mi isi fikrinin yerleş- 


CAMİ 


Hâkim Camii ve restitüsyonu - Kahire / Mısır 


meye başladığını açıkça belirtir. Batı As- 
ya mimari özelliklerinin Fâtımiler dö- 
neminde Mısır'da tesirini gösterdiğinin 
bir delili, kubbeye geçişi kat kat tromp- 
larla yapılan Seyyide Rukıyye Camii'dir. 
Kahire suru dışında Vezir Sâlih Talay'ın 
1153'te yaptırdığı küçük Sâlih Talayi Ca- 
mii de aynı zamanda Hz. Hüseyin'in başı 
burada muhafaza edildiğinden bir meş- 
hed durumundadır. Harim kıble duvarı- 
na paralel sahnlar halindedir. Çatı es- 
ki geleneğe uygun olarak düzdür. Kırık 
sivri kemerler İran'dan gelen bir tesiri 
açıkça gösterir. Burada çok zengin küfi 
yazı frizleriyle kemerlerde, ahşap ke- 
mer gergi kirişlerinde, minber ve mak- 
sürede ince oyma işleri dikkati çeker. 
Halen müzede saklanan pencereleri ise 
en eski tezyinatlı İslâmi pencere örnek- 
leri olarak özel bir değere sahiptirler. 

b) Kuzey Afrika. Kuzey Afrika'da Fâtı- 
miler'in tayin ettiği valiler kısa zaman 
sonra bağımsızlıklarını ilân etmekle be- 
raber yaptıkları büyük camilerde Ubey- 
dullah el-Mehdi'nin camiindeki gelene- 
ğe bağlı kalmışlardır. Halbuki Mısır'daki 
Fâtımi Sanatı, Selçuklular'dan gelen te- 
sirlerle esas geleneğinden uzaklaşmış 
bulunuyordu. Muhafazakâr bir üslüp ta- 
kip eden Kuzey Afrika'da, esası 849'a 
ait olmakla beraber yeni baştan 981'de 
yapılan ve sonraları tamir gören Sefâ- 
kus (Sıfaks) Camii pâyeli bir yapı olup sü- 
tunların üstünde üzengi başlıklarına sa- 
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hiptir. At nalı kemerlerle ayrılan sahnla- 
rın üstleri düz bir dam ile değil çapraz 
tonozlarla örtülmüştür. Gelenekteki ya- 
pı'tipi üzerinde uygulanan bu çok önemli 
değişiklik Manastır Büyük Camii'nde de 
görülür. Sefâkus Camii'nin minaresi ise, 
Sidi Ukbe Camii minaresi gibi, yukarı 
doğru hafifçe daralan kare gövde ile 
daha ufak bir orta kısımdan ve nihayet 
yuvarlak bir üst kısımdan ibarettir. Ham- 
mâdiler'in 1007'de kurulan hükümet 
merkezi Kal'atü Beni Hammâd'da yapı- 
lan Beni Hammâd Camii, şehrin 1090'da 
terkedilmesiyle yıkılmışsa da kalıntıları 
mimarisi hakkında bir fikir vermektedir. 
Etrafı revaklı bir avlunun ekseni üzerin- 
de bulunan, yalnız avluya bakan cephesi 
nişler ve geometrik motiflerle süslü 25 
m. boyundaki dört köşe minaresi henüz 
ayaktadır. Yedi sıra halindeki on iki sü- 
tunla sekiz sahna ayrılan harimde, ev- 
velce duvarla tecrit olunmuş bir maksü- 
re olduğu da tesbit edilmiştir. Bu bakım- 
dan eski Arap cami tipine tamamen uy- 
gundur. 


c) Sicilya ve Malta. 827'de I. Ziyâdetul- 
lah tarafından fethine girişilerek 1089'a 
kadar İslâm idaresinde kalan Sicilya ada- 
sındaki camiler tamamen tahrip edildi- 
ğinden bunların mimarileri hakkında fi- 
kir verecek hiçbir iz kalmamıştır. Ancak 
Normanlar devrinde yapılan binalarda 
görülen tezyinat, bu camilerde kullanı- 
lan bezeme üslübu hakkında tahminler 
yürütmeye yarayabilir. Bilhassa Capella 
Palatina'nın (saray kilisesi) iç süslemesi 
tamamen İslâmi üslüpta olduğundan 
buradaki İslâm tesirlerine ve ustalarına 
bağlanır. Herhalde camiler de aynı üs- 
lüpta tezyin edilmişti. 

Kısa süre İslâm hâkimiyetinde kalan 
Malta'da da (870-1090) camiler yapılmış 
olmalıdır. Fakat bunlardan da bir iz kal- 
mamıştır. Yalnız kazılarda rastlanan ba- 
zı mezar taşları, burada vaktiyle yaşa- 
mış müslümanların son hâtıralarıdır. 


d) Endülüs. Endülüs'te yapılan cami- 
lerden Kurtuba Ulucamii'nden başka ör- 
nek kalmamış gibidir. Bu camide IĮ. Ha- 
kem zamanında yapılan maksüre kıs- 
mı, kemerleri ve kubbeleri, İslâm mima- 
risinde yeni bir eğilime işaret ederler. 
Birçok eklerle genişletilen Kurtuba Ulu- 
camii çok sayıda sütun, bunlara oturan 
500 kadar kemer ve bunların renkli süs- 
lemeleriyle göz alıcı bir tesire sahiptir. 
Planın bütün sadeliğine rağmen üst üs- 
te bindirilmiş kemerler ve sütunlarla 
âdeta oynayan cüretli bir mimari, 961'de 
yapılan maksüre bölümünde doruk nok- 
tasına erişmiştir. Sivri kemerlerin iç ke- 
narları diş halinde çıkıntılarla süslenmiş, 
kubbeler ise zengin bir kaburga siste- 
miyle kurulmuştur. Tuleytula'da (Tole- 
do) X. yüzyıla ait Bib Mardom Camii'nde 
de (şimdi Cristo de la Luz Kilisesi) tama- 
men kaburgalarla kurulmuş çok sayıda 
kubbeler bulunduğu görülür. Hatta bel- 
ki de bu cami, yüksek bir ana kubbe 
etrafında tertip edilmiş daha ufak öl- 
çüdeki sekiz küçük kubbeden meydana 
gelmişti. Bu caminin diğer bir özelliği 
de nişler, tuğla kemerler ve yine tuğla 
bir yazı frizi ile süslü cephesidir ki cep- 
henin böyle oluşu, bu caminin etrafı ka- 
palı bir avlusu olmadığına delil sayıla- 
bilir. 

İspanya'daki hemen hemen bütün ca- 
milerin tahrip edilmiş olması, buradaki 
gelişmelerin tam olarak öğrenilmesine 
imkân bırakmamaktadır. Elhamra Sa- 
rayı sayesinde çok zengin bir mimariye 
sahip olduğu bilinen Gırnata'da XII-XV. 
yüzyıllara ait camilerden bugüne hiçbir 
iz kalmamıştır. Bu yüzden gelişmenin 
cami mimarisindeki akisleri anlaşılma- 
maktadır. Sadece Elhamra Sarayı'ndaki 
iki mescid, süslemeye büyük önem ver- 
diği anlaşılan devrin mimarisi hakkında 
bir dereceye kadar fikir verir. 


e) Kuzeybatı Afrika. Medeniyet bakı- 
mından tamamen Endülüs'ün tesiri al- 
tında kalan Murâbıtlar'ın Afrika'nın bu 
bölgesinde yaptıkları camiler, mimari 
bakımdan eski Arap geleneğine uygun- 
dur. Murâbıtlar'ın en önemli eseri, Ce- 
zayir'de 1096'da tamamlanan el-Câmiu'- 
kebir'dir. Planı eski geleneğe tamamen 
uygundur. Yalnız minare avlu duvarının 
bir köşesine sonradan eklenmiştir. Beş 
sahn derinliğinde olan harimde, kalın 
pâyelerin taşıdığı kemerlerden kıbleye 
dikey sıralananların kenarları sade, pa- 
ralel olanların ise diş halinde çıkıntılıdır. 
1135'te tamamlanan Tilimsân Ulucamii 
de iç görünüşü bakımından tamamen 


Kutbiye 
Camii - 
Merâkeş / 
Fas 


el-Câmiu'|-kebir'e uyar. Maksüre bölümü 
yerinde kaburgalı bir kubbe yükselmek- 
tedir. Fas'ta her ikisi de 859'da yapıl- 
mış olmakla beraber 956'da yine bera- 
berce genişletilerek minare eklenen Ka- 
raviyyin ve Endülüsi camilerinin bugün- 
kü görünüşleri, Muhammed Nâsır-Li- 
dinillâh el-Muvahhidi zamanına aittir. 
Bu camilerde avlu oldukça ufalmış, yan 
revaklar hayli derinleşmiş, harim ise (kıb- 
leye paralel birincide on, diğerinde yedi 
sahn olmak üzere) çok derin bir şekil al- 
mıştır. Sahnların üstleri çifte meyilli ça- 
tılarla örtülmüş, ortada mihraba uzanan 
yüksek eksen sahnı, haçvari kesitli pâye- 
lerle kare bölümlere ayrılmıştır. Endü- 
lüsi Camii'nde avluda bulunan minare- 
nin ekseninin camininkinden 28 derece 
farklı oluşu, ilk caminin kıble yönünün 
şimdikinden değişik olduğunu gösterir. 
Böyle kıble yönü değiştirilmiş camilerin 
en tanınmış örneği ise Muvahhidler sü- 
lâlesinden Abdülmü'min el-Kümi'nin Me- 
râkeş'i 1147'de zaptettiğinde yaptırdığı 
muazzam camidir. Merâkeş Camii'nin 
inşası bitmeden kıble yönünün hatalı 
olduğu anlaşıldığından derhal yıktırıl- 
mış, yalnız kıble duvarı, onun önüne ya- 
pılan Kütübiye Camii'ne cephe duvarı 
olarak muhafaza edilmiştir. Sonraları 
tamamlanan kare minaresinin dış sa- 
tıhları ise parlak ışık altında kuvvetli 
gölge-ışık oyununa imkân veren zengin 
kemerler ve örgü motifleriyle süslen- 
miştir. Kütübiye Camii'nin avlusu da kü- 
çülmüş, yan revakların derinliği dört sahn 
genişliğini bulmuştur. Harimde sahnlar 
kıbleye dikey olup ortada geniş bir ek- 
sen sahnı ve kıble duvarı önünde de ge- 
niş enine sahn vardır. Bunun üstünde 
beş yerde mukarnaslı kubbeler yapıl- 
mıştır. Bundan, Mağrib'de kubbe gibi 
bir mimari elemanın cami mimarisinde 
kullanılmaya çalışıldığı, fakat gelenek- 
teki cami planının hâkimiyetinden bir 
türlü kurtulunamadığı anlaşılmaktadır. 
Abdülmü'min, Atlaslar'da Tinmâl köyün- 
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de de yine gayet büyük bir cami yaptır- 
mış olup Kütübiye'ye çok benzeyen bu 
caminin başlıca farkı minaresinin mih- 
rabın üzerinde yükselmesidir. Hep aynı 
şemanın ufak detay farkları veya tezyi- 
nat özellikleriyle tekrarlandığı bu cami- 
lerin içinde yine Muvahhidler'den Ebü 
Yüsuf el-Mansür (1184-1199) tarafından 
Rabat'ta yapılmasına başlanan, fakat 
tamamlanmayan 183 X 140 m. ölçüsün- 
deki Hassan Camii özel bir önem taşır. 
Bu dev ölçülerdeki caminin harabesin- 
den anlaşıldığına göre, oldukça ufak 
olan normal bir iç avludan başka mer- 
mer sütunlardan meydana gelen hari- 
min iki yanında derinliğine uzanan sağlı 
sollu iki uzun avlu daha vardır ki böyle- 
ce cami üç avlulu olmaktadır. Eksen sah- 
nı diğerlerinden biraz geniş olduğuna 
göre bir maksüre kubbesi bulunduğuna 
ihtimal verilebilir. Caminin bir özelliği 
de sütunların yekpâre olmayıp üst üste 
konmuş kasnaklardan meydana gelme- 
sidir. Aslında 60 m. yüksekliğinde olma- 
sı düşünülen kare minarenin ancak 44 
metrelik kısmı yapılmıştır. Avlu cümle 
kapısı cephesi ortasında yükselen bu mi- 
narenin iç rampası ortadaki katların et- 
rafında dolanır. Minarenin dış satıhları, 
kuvvetli Afrika güneşi altında cazip bir 
gölge-ışık tesiri birakan kemer ve ka- 
bartma örgülerle süslenmiştir ki böyle- 
ce Kütübiye, Sevilla Giraldası ve Kasba 
Camii minarelerinin teşkil ettiği gruba 
girer. Yine Ebü Yüsuf el-Mansür'un Me- 
râkeş'te yaptırdığı Kasba Camii'nde de 
minare tezyinatı artık son haddini bul- 
muş ve bu husus Mağrib'in sonraki ca- 
milerine ve dolayısıyla minare mimarisi- 
ne geniş ölçüde tesir etmiştir. 


Hassan Camii'nin planı ve dört köşeli minaresi ile Tâzâ Camii'nin planı - Fas 


1393'te yapılan Fas Camii Muvahhid- 
ler geleneğinin devamına işaret eder. 
Fas'ın küçük camileri de geleneğe bağlı 
tipin küçük ölçüde benzerleri olarak kıb- 
le duvarına paralel bir iki sahndan iba- 
ret binalardır. Eski Arap cami tipinin 
avlulu, pâyeli, geniş eksen sahnlı ve kub- 
beli maksüreli planına sadık kalınması- 
na rağmen bu camilerde zengin alçı süs- 
leme gitgide arttırılmıştır. Meriniler'den 
Ebü Ya'küb Yüsuf'un 1294'te tamamla- 
dığı ve Ebü İnân'ın 1353'te ilâveler yap- 
tırdığı Tâzâ Camii'nde, eski planın yanı 
sira yeni zengin tezyinat merakı (bilhas- 
sa maksüre kubbesinde) kendisini göste- 
rir. Aynı özellik daha ileri derecede, Ti- 
limsân'da 1296'da yapılan Sidi Belha- 
san ve 1310'a ait Evlâdü'l-imâm adia- 
rındaki oldukça küçük camilerde bulu- 
nur, Meriniler'in en dikkat çekici eser- 
leri, Tilimsân'ın muhasarası esnasında 
Mansüre denen ordugâhta yaptıkları 60- 
85 m. ölçüsündeki etrafı su hendeğiyle 
çevrili Mansüre Camii'dir. 1303'te baş- 
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lanan, ancak 1336'da tamamlanan bu 
büyük caminin, kalıntılarının azlığına 
rağmen birtakım yenilikler gösterdiği 
anlaşılmaktadır. Büyük kare minare, 
cephenin ortasında dışarı taşkın bir çı- 
kıntı halindedir. Kare olan avluda yan 
revaklar derin, harimin on üç sahnı kıb- 
leye dikeydir. Ancak kıble duvarına pa- 
ralel üç sahn bunları kesmekte, mihrap 
önünde ise kubbeli, her bir kenarı 14 
m. olan büyük bir kare maksüre kısmı 
bulunmaktadır. 38 m. boyundaki mina- 
re, Mağrib minarelerinin kabartma ve 
renkli görünüm bakımından en güzelle- 
rinden sayılır. 


2. Türk Dünyası. a) Orta Asya. Her ne 
kadar Horasan müslümanlar tarafından 
651-652'de fethedilmişse de İslâmiyet'in 
Türk kavimleri arasında kökleşmesi ol- 
dukça uzun sürmüştür. Kuteybe b. Müs- 
lim'in 705'te Horasan valisi olması üze- 
rine Buhara, Semerkant vb. yerlerde 
camiler yapıldığı bilinmektedir. Abbâsi 
Halifesi Me'mün'un 819'da idareyi Sâ- 
mânoğulları'na bırakması ile bölgede 
İslâmiyet iyice yerleşmiş oldu. Ancak bu 
döneme ait camileri tanımak mümkün 
olmamıştır. Buradaki en eski İslâmi Türk 
binası, Buhara'da Sâmânoğlu İsmâil b. 
Ahmed'in türbesidir. Türbe, gerek bir 
hasır örgüsünü andıran tuğla cephe süs- 
lemesi, gerekse köşe tromplarına binen 
büyük kubbesiyle Türkler'de kubbeli 
yapılara karşı olan eğilimi açıkça göste- 
rir. Diğer taraftan 962'ye doğru Türkis- 
tan'dan Afganistan'a gelen Alp Tegin'in 
ve onu takip eden Sebük Tegin'in 977'- 
de Gazne'de kurdukları küçük devlet, 
Sultan Mahmud zamanında en parlak 
devrini yaşadığında Mahmud tarafın- 
dan birçok cami yaptırılmışsa da 1150'- 
ye doğru bunlar tahrip edildiğinden gü- 
nümüze fazla izleri kalmamıştır. Ancak 
Gazneli Mahmud ve Sultan Mesud'un 
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yıldız biçiminde kesitleri olan dış cephe- 
leri tezyinatlı zafer kuleleri, Türk tipi 
ince uzun minarelerin mimarisine ve 
bilhassa mânasına öncü sayılabilirier. 
Afganistan'da Gazneli Mahmud'un yap- 
tırdığı Leşker-i Bâzâr Camii, kıble duva- 
rına paralel iki sıra destekten meydana 
gelmiş, enine uzanan büyük dikdört- 
gen bir yapıdır. Mihrap hizasında kalın 
pâyelere oturan büyük bir kubbe bulu- 
nuyordu. Böylece bu cami sonraki Artu- 
koğlu ve Büyük Selçuklu camilerinin bir 
öncüsü olmuştur. Hint'te ve Hazar de- 
nizi kıyısında Derbend'de de bu caminin 
benzerlerine rastlanır. Karahanlılar'dan 
Arslan Han (1102-1130) bilhassa büyük 
binalar yaptırmıştır. 1120'de Buhara'da 
bir musallâ kurdurmuş, 1121'de Şeh- 
ristan'da, 1068'de harap olan caminin 
yerinde yeni bir cami yaptırmıştır. Fa- 
kat bu devrin en önemli eseri, hiç şüp- 
hesiz Buhara'daki Kalyan Camii ve mi- 
naresidir. Arslan Han'ın 1121'de Şehris- 
tan'da eski geleneğe uygun olarak yap- 
tırdığı avlulu ve pâyeli caminin sivri ke- 
merli olan bir kısmı bu tarihe ait olup 
1400'e doğru büyük ölçüde tamir gör- 
müş, fakat camiden ayrı olan 52 m. bo- 
yundaki minare, üst kısımdaki bazı ta- 
mirler istisna edilirse aynen kalmıştır. 
Gövdesi tuğla kuşaklarla süslü olan mi- 
nare uzun bir koni biçimindedir. Buha- 
ra'da sur dışındaki musallâ ise büyük 
kare bir meydanlıktan ve bunun batı 
kenarında yükselen bir camiden ibaret- 
tir. Kıble duvarı XII. yüzyıla, bugünkü 
yapısı ise geç döneme ait olan bu cami 
enine uzanan bir sahndan ibarettir ve 
bu sahnlar avluya ortadaki 15 m. yük- 
sekliğinde olan üç sivri kemerle açılır. 
Özkent'te XI. yüzyıla ait 17 m. boyunda- 
ki minare de (cami moderndir) Kalyan 
minaresiyle aynı özelliklere sahiptir. Göv- 
desi bir çubuk demeti şeklinde taşkın 
çıkıntılara sahip olan Çar Kurgan mina- 
resi ise eski Türk mimarisinin türbe ve 
minare inşasında kullanılan çok sevilen 
motiflerini aksettirir. Çeşitli istilâlar ve 
inceleme güçlükleri yüzünden bu bölge- 
lerdeki Türk camilerinin mimarileri hak- 
kında açık fikir edinilememekte ise de 
tanınan birkaç örnek sayesinde Arap mi- 
naresinden gerek mâna gerekse este- 
tik bakımdan tamamen değişik bir Türk 
minaresinin varlığı anlaşılmaktadır. 


b) İran. Selçuklu Türkleri'nin siyaset 
âlemine girişiyle cami mimarisinde yeni 
bir tipin doğuşu başlamıştı. Sultan Me- 
likşah (1072-1092) İsfahan Cuma Camii- 
ni tamir ettirdiği sırada burada dikka- 


te değer ilâveler de yaptırmıştır. Melik- 
şah'ın en önemli ilâvesi, mihrabın önün- 
de ve pâyeli kısmın tam ortasında yük- 
selen muhteşem kubbeli mekândır. Av- 
lu tarafında büyük bir eyvana bitişik 
olan bu kubbeli kısmın, Türk-İslâm sa- 
natını Sâsâni âteşkedelerine bağlamak 
isteyenler tarafından ateş tapınakların- 
dan ilham alınarak yapıldığı ileri sürül- 
müş, bazıları ise bunları müstakil bir 
bina farzederek “köşk-cami” adıyla mu- 
ayyen bir kubbeli cami tipine esas ka- 
bul etmiştir. Ancak yeni esaslara göre 
yapılmış sadece âbidevi bir maksüre 
olan bu bölümün harimin diğer kısımla- 
rından açık şekilde ayrılmış olması, A. 
Gabriel tarafından ileri sürüldüğü gibi 
buranın sultanın cuma namazına tahsis 
edilmiş olduğunu gösterir. Böylece XII. 
yüzyılda İsfahan Cuma Camii'nin avlu 
cephelerinin her birinin ortasına birer 
eyvan yapılarak sonraları klasik bir As- 
ya camii tipi oluşturan dört eyvanlı ca- 
mi tipinin en âbidevi (170 X 140 m.) ör- 
neklerinden biri meydana getirilmiştir. 
Nizâmülmülk tarafından 1058'de yaptı- 
rılmış bir cami olduğu tahmin edilen 
Hargird'deki kerpiç bir harabede, mih- 
rap 6,80 m. enindeki dip duvarında ise 
de dikkate değer çok güzel kabartma 
tezyinat kalıntılarına sahip olan bu yı- 
kıntının mahiyeti kesin olarak bilinme- 
mektedir. İsfahan Cuma Camii'nin dört 
eyvanlı şekli bugünkü bilgilerle ön örnek 
olmuş izlenimini bırakmaktadır. Doğu 
Türkistan'daki Budist ve Nestüri ma- 
nastırlarına, ribâtlarına veya sadece ker- 
vansaraylara dayandığı yolunda ortaya 
atılan iddialara rağmen bir avluya açı- 
lan dört eyvan ve bunların arasında sıra- 
lanan kemerli iki katlı revaklarla arka- 
larındaki hücrelerden ibaret medrese- 
cami tipinin doğuşu genel görüşe göre 
Selçuklu döneminde olmuştur. İran top- 


Melikşah'ın İsfahan Cuma Camii'ne eklettiği kubbeli kısım 


raklarında, Sâsâni yapısı olan Bağdat 
yakınında Tâk-ı Kisrâ gibi yerli mimari- 
nin baş unsuru olan eyvanın cami mi- 
marisinde Selçuklular'dan önce de kul- 
lanıldığı yolunda ileri sürülen faraziye 
(meselâ Niriz Camii) inandırıcı olamamış- 
tır. Eyvanın Selçuklular ile cami mimari- 
sinde uygulandığını ileri süren görüşe 
karşı yapılan itirazlar da yeter derecede 
inandırıcı değildir. İsfahan Cuma Ca- 
mii'nden sonraki bütün aksamı aynı za- 
mana ait bir örneği, 1135'te yapılan Zev- 
vâre Cuma Camii teşkil eder. Diğer kı- 
sımları XIX. yüzyılda yapılan Gulpâye- 
gân Camii'nde, XII. yüzyıl başına ait esas 
binada, harimde büyük kubbeli bir kıs- 
mın hâkimiyeti dikkati çeker. Aynı tipin 
diğer bir örneğini teşkil eden Erdistan 
Cuma Camii'nde (1160) çok önemli bir 
unsur olan kubbe kısmında intikal, pek 
zengin bir kemer ve tromp sistemiyle 
sağlanmıştır. Selçuklu mimarisinde cephe 
tesirine büyük bir önem verildiğinin de- 
lili de ana eyvanın iki yanında cümle ka- 
pısı üstünde yükselen yuvarlak gövdeli 
ve dışı tuğla tezyinatlı ince uzun bir çift 
minaredir. Büyük Selçuklular devrine 
ait camilerden pek az iz kalmıştır. An- 
cak bunlardan bazılarının minareleri, 
bugünkü yapıları hayli yeni olan camile- 
rin yanlarında mevcuttur. 1092'de Me- 
likşah'ın Bağdat'ta yaptırdığı cami ta- 
mamen kaybolmuşsa da burada eski pâ- 
yeli -avlulu tip uygulanmış olmakla be- 
raber mihrap önündeki her dört pâyenin 
meydana getirdiği kare bölümün üstü- 
nün küçük bir kubbe tarafından örtülü 
olduğu bilinmektedir. Büyük Selçuklular'- 
dan Sultan Sencer'in (1118-1157) Merv 
şehrindeki muazzam eserleri ise Mo- 
ğol akınlarında tamamen yok olmuştur. 
Merv'in Selçuklular devrindeki ihtişamı- 
ni anlatan, 1217-1219'da orada yaşayan 
Yâküut, Sultan Sencer'in türbesine bitişik 
ve ondan bir parmaklıkla ayrılmış büyük 
ve muhteşem bir camiden bahseder ki 
türbenin harabesi durmakla beraber bu- 
gün bu yapıdan toprak üstünde hiçbir 
iz yoktur. 


c) Suriye- Doğu Anadolu. Büyük Selçuk- 
lu Devleti'nin parçalanması ile ortaya çı- 
kan küçük devletler devrinde de cami 
mimarisinde gerek tip gerekse tezyinat- 
ta önemli gelişmeler kaydeden bir iler- 
leme dikkati çekmektedir. Musul ve Ha- 
lep Atabegi Nüreddin Zengi tarafından 
1148'de yaptırılan Musul Câmi-i Kebi- 
ri'nin, gövdesi zengin ufki frizler halin- 
de değişik kabartma örgü motifleriyle 
süslü ince yuvarlak minaresi ve su mer- 
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Diyarbakır Ulucamii'nin planı ve çift katlı olarak düzenlen- 
miş avlu cephesi 


merinden muhteşem mihrabı bu özel- 
likleri çok iyi aksettirir. Esası Melikşah 
devrine ait olan Diyarbakır Ulucamii es- 
ki Emevi geleneğine uygundur. Revaklı 
bir avluyu, enine uzanan kıbleye paralel 
pâyeli üç sahndan ibaret bir harim ta- 
kip eder. Ana eksen üzerinde, mihraba 
uzanan yüksek çatılı eksen sahnı da var- 
dır. Şam Emeviyye Camii'ne çok benze- 
yen bu eserin en ilgi çekici tarafı, Artu- 
koğlu Elaldı tarafından 1118'e doğru 
yaptırılan, âdeta İlkçağ'ın tiyatro sahne- 
si cephelerini (skene frons) hatırlatan ih- 
tişamlı bezemelerle kaplı ve zengin bir 
sütun tertibine sahip gösterişli mimarili 
cephesidir. Diyarbakır Ulucamii'nin plan 
bakımından eski geleneğe uygun olma- 
sına karşılık 1031'de yapılan bir cami- 
nin yerinde Artukoğlu Necmeddin Aipı'- 
deki (Silvan) Ulucami, Türk cami mima- 
risindeki değişikliğin dikkate değer bir 
örneği olarak ortaya çıkar. İtinalı bir taş 
işçiliğine sahip olan bu cami yeni özel- 
likler de gösterir. -Yapı enine uzanmakta, 
mihrap önünde ise çok büyük bir kub- 
be mekânı bulunmaktadır ki burayı sa- 
ran kanatlar pâyelerle ayrılmıştır. 1176'- 
da yapılan Mardin Ulucamii, Silvan Ulu- 
camii gibi avlusuz ve kubbeli, enine açı- 
lan bir mekândan ibarettir. İnşa tarihi 
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kesin olarak bilinmeyen (1190 (21) Urfa 
Ulucamii, enine uzanan üç sahndan ibaret 
basit bir yapıdır. Bu caminin tek özelli- 
ği, pâyeler arasındaki bölümleri örten 
çapraz tonozlardır. Halep, Diyarbakır, 
Urfa camilerinin kare planlı minareleri 
ise bu hususta hâlâ eski Emevi gelene- 
ğine bağlı kalındığını gösterir. Artukoğ- 
lu Yavlak Arslan zamanında (1184-1200) 
başlanan ve Artuk Arslan (1200-1239) ta- 
rafından tamamlanan Düneysir (Kızılte- 
pe) Ulucamii, Artukoğulları cami tipinin 
özelliklerini taşır. Revaklı avlu artık kay- 
bolmuş (belki de yıkılmıştır), harim ise 
enine açılan bir mekândan ibaret kal- 
mıştır. Bu mekân kıbleye paralel pâyeli 
üç sahndan meydana gelmekte, mihrap 
önünde kuvvetli pâyelere oturan ve ca- 
minin genel mimarisine hâkim büyük 
ve yüksek 10,50 m. çapında bir kubbe 
bulunmaktadır. Bu caminin evvelce zen- 
gin tezyinatlı iki minaresi olduğu zan- 
nedilmektedir. Mihrap önündeki artık 
basit bir maksüre olmaktan çıkmış bü- 
yük kubbeli mekânı bir at nalı şeklinde 
pâyelerle saran tipin biraz değişik bir 
örneği de XIII. yüzyıla ait olduğu tahmin 
edilen Van Ulucamii'dir. Yalnız burada 
giriş kısmında ayrıca bir pâye dizisi da- 
ha bulunmakta ve cami önünde eskiden 
bir avlu olduğu tahmin edilmektedir. Mi- 
mar Hüsrev tarafından 1247'de yapılan 
ve şimdiki şeklini 1274'te alan Malatya 
Ulucamii'nde değişik bir uygulama ile 
karşılaşılır. Cami derinliğine uzanmakla 
beraber pâyeli yan kanatların kemerleri 
kıbleye paralel sıralanmakta, ortada ge- 
niş bir eyvanı, geçişi alveollu bir kubbe 
takip etmektedir. Böylece Malatya Ulu- 
camii, İran'da görülen eyvanlı- kubbeli 
tipin bir temsilcisi olmaktadır. Aynı özel- 
likler 1394'te yapılan Hasankeyf (Hısnı- 
keyfâ) Ulucamii'nde de vardır. Yine Ha- 
sankeyf'te Eyyübiler'den Gâzi b. Meh- 
med'in 1371'de yaptırdığı Süleyman Camii 
ile (minaresi 1407'de yapılmıştır) XIV. yüz- 
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Süleyman Camii'nin günümüze ulaşan kalıntıları - 
Hasankeyf / Mardin 


yıl sonuna ait Koç Camii ise yine mihrap 
kubbesine ve 30 m. boyunda taştan hâ- 
rikulâde bir minareye sahiptir. Bölgenin 
taştan yuvarlak gövdeli minareleri şekil 
bakımından Türk, kabartma süslemele- 
ri bakımından Arap-Suriye minare mi- 
marisine bağlanırlar. 

d) Anadolu'da Cami. Pâyeli Camiler. 
1071'de kazanılan Malazgirt Zaferi ile 
Selçuklu Türkleri'ne açılan Anadolu'nun 
ilk camilerinin mimarilerinde pâyeli tipe 
sadık kalındığı anlaşılmaktadır. Ancak 
bu pâyeli tipte iklim şartları yüzünden 
ve sanat zevki bakımından birtakım ye- 
nilikler meydana geldiği tesbit edilmek- 
tedir. 1100'e doğru yapılan Ani Camii'nde 
bodur taş pâyelerin yine taştan tonoz- 
ları taşıdığı görülür. Heybetli bir prizma 
halindeki taş minare ise Türk minarele- 
rinin zafer anıtı karakterini eski İrmini- 
ye'nin bu başşehrinde çok güzel belirtir. 
Anadolu'nun en eski camilerinden biri 
sayılan, 1100'e doğru yapılan ve 1135'- 
te tamir edilen Sivas Ulucamii Dâniş- 
mendliler dönemine aittir. Bu caminin 
üstü düz bir dam ile örtülmüş (yakın ta- 
rihlerde yapılan büyük tamirde betona dö- 
nüştürülmüştür), harim kısmı ise her si- 
rada beş pâye ile kible duvarına dikey 
on bir sahna ayrılmıştır. Binanın kıble du- 
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varına bitişik olan minaresi 1220'de ya- 
pılmıştır. Rükneddin Mesud döneminde 
1155'te inşasına başlanarak 1220'de |. 
Alâeddin Keykubad zamanında tamam- 
lanan Konya'da Alâeddin Camii, çeşitli 
ek ve değişiklikler yüzünden hayli çap- 
raşık bir biçim alan planına rağmen ilk 
şeklini açıkça belli eder. Şamlı Mehmed 
b. Havlân adlı bir mimarın eseri olan bu 
camide revaklı avlu yoktur. İklim sert 
olduğundan avlu cephesi kapatılmıştır. 
Mihrap önünde kubbeli bir kısım ve bu- 
nun etrafında eski binalardan toplanma 
sütunlarla (bir tanesi üzerindeki Grekçe 
kitâbeden öğrenildiğine göre bir kiliseye 
vakfedilmiştir) ayrılmış sahnlı kanatlar 
vardır. Sütunları bağlayan sivri kemer- 
ler kible duvarına paralel uzanır. 1140'a 
doğru inşa edilen Kayseri Ulucamii'nde 
görülen tip daha farklı olup pâyeli tip 
geleneğinde yapılan değişiklik açıkça 
belli olur. Burada derinliğine sekiz sahn, 
enine ise beş kemer dizisi vardır. Tam 
ortada bulunan, günümüzde örtülü bir 
bölümün üstünün evvelce açık olduğu 
ve bunun avlu geleneğinin son derece 
küçülmüş ve mahiyetini kaybetmiş bir 
hâtırası niteliği taşıdığı anlaşılmaktadır. 
Mihrap önündeki bölüm de büyük bir 
kubbeye sahiptir. Konya'da Il. Kılıcars- 
lan'ın (1155-1192) veziri Ebü Said Altına- 


Erzurum Ulucamii'nin planı 


pa'nın yaptırdığı, 1332'de tamir gören 
İplikçi Camii enine uzanan avlusuz bir 
binadır. Haçvari kesitli iki sıra halindeki 
on iki pâye, mekânı üzerleri çapraz to- 
nozlarla örtülü yirmi iki bölüme ayırır. 
Yalnız cümle kapısından mihraba doğru 
sıralanan üç bölümün üstleri, üçgen ge- 
çişli kubbeli tonozlarla kapatılmıştır. Böy- 
lece Anadolu'da Türk cami yapı sana- 
tında pâyeli camilerin kâgir tonozlarla 
örtülmesi sisteminin yerleşmeye başla- 
dığı anlaşılır. Minare, kıble duvarı önüne 
ve binadan ayrı olarak sonraları yapıl- 
mıştır. Saltukoğlu Mehmed Kızılarslan'ın 
1179'da yaptırdığı Erzurum Ulucamii de 
sivri kemerlerle bağlı yirmi dört pâye 
ve on altı duvar pâyesi üzerine inşa edil- 
miş kubbe ve tonozlarla örtülüdür. At- 
sız Elti adına 1210'da yaptırılan veya 
tamir ettirilen Kayseri Kölük Camii, or- 
tada üstü açık olan avlu bölümüne ve 
mihrap önünde dört kemere binen kub- 
beye sahiptir. Bu tipin daha gelişmiş bir 
örneği ise Niğde'de 1223'te yapılan Alâed- 
din Camii'dir. Derinliğine uzanan bu ca- 
minin üstünü kalın pâyeler üzerine bi- 
nen on beş tonoz örter. Kıble duvarı bo- 
yunca sıralanan bölümlerin üstleri ise 
kubbelerle kapatılmıştır. Binanın tam 
ortasında olan yüksek kısmın üstü, ge- 
leneksel iç avlunun bir hâtırası olarak 
açık birakılmışken sonraları kapatılmış- 
tır. İtinalı taş işçiliği bilhassa cümle ka- 
pısının dış cephesinde görülen bu cami- 
de Türk geleneğine uygun yuvarlak bir 
minare vardır. Kıble istikametine doğru 
iki pâye dizisiyle ayrıldıklarından dolayı 
aralarında hıristiyan sanatının bazilika- 
ları ile müphem bir benzerlik gören M. 
van Berchem tarafından bu camileri ifa- 
de için ortaya atılan “kilise tipi cami” 
(mosguse-&glise) tabirinin yersiz ve man- 
tığa aykırı olduğu da açıkça bellidir. Men- 
gücükler'den Ahmed Şah b. Süleyman 
Şah tarafından 1228-1229'da yaptırılan 
Divriği Ulucamii ise birçok bakımdan çok 
önemli bir Türk eseridir. Aynı eksene 
sahip bir şifâhâneye (mimarı Ahlatlı Hür- 


remşah, belki caminin mimarı da odur) 
bitişik olarak inşa edilen bu caminin dış 
görünüşünde temiz taş işçiliğine sahip 
cümle kapıları ve bilhassa kuzeye ba- 
kan cümle kapısı kabartma süslemesiy- 
le dikkati çeker. Bina, her biri beş sütun- 
lu dört sütun dizisiyle uzunlamasına beş 
sahna ayrılmıştır. Kemerler kıble duva- 
rına dikey sıralanmakta olup ortadaki 
sahn daha geniş tutulmuştur. Mihrap 
önünde büyük bir kubbe bulunmaktadır. 
Harimi teşkil eden bölümlerin tonozla- 
rının (on dokuzu orijinaldir) geçiş şekille- 
ri hep değişiktir. Monoton olmaya çok 
elverişli bu örnekte böylece göz alıcı bir 
tesir elde edilmiştir. Kâgir tonozlu Ana- 
dolu Türk camileri mimarisinde en son 
merhaleye Divriği'de ulaşılmıştır. Kayse- 
ride 1237'de yapılan medrese ve tür- 
besiyle bir külliye teşkil eden Huand Ha- 
tun Camii'nde sahnları kare pâyeler ayı- 
rır. Mihrap önünde kubbeli bir bölümle 
avlu hâtırası olan kare bir iç bölüm var- 
dır. Ancak bu bölümün üstü yakın bir 
tarihte binanın dış görünüşünü çok bo- 
zan, yüksek kasnaklı çirkin bir kubbe 
ile kapatılmıştır. Muhtemelen 1243'te 
yapılan Amasya Burmalı Minare Camii, 
adını binadan ayrı olarak yapılmış, göv- 
desi helezonlu çubuklu minaresinden 
alır. Pâyelerin ayırdığı, derinliğine sıra- 
lanan dokuz bölümden eksen üzerinde- 
ki üç tanesi kubbelidir. Konya'da 1258'de 
inşa edilen Vezir Sâhib Ata'nın Lârende 
Camii, harim planının basit oluşuna kar- 
şılık muhteşem bir cümle kapısına sa- 


Divriği Ulucamii ve Şifâhânesi'nin planı ile caminin için- 
den bir görünüş 
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hiptir. Stalaktitli derin bir nişin içindeki 
methalin üstünde gövdeleri çubuklu bir 
çift minarenin bulunduğu bilinir. Fakat 
bunlardan biri tamamen, diğeri ise ya- 
rısına kadar yıkılmıştır. Böylece burada 
eski Türk cephe mimarisinin önemli bir 
unsuru olan, taçkapıyı çifte minare ile 
belirtmek prensibinin tekrar uygulanışı 
görülür. Fikir bakımından kökü Asya- 
Türk sanatına dayanan bu kapı, cephe- 
sini süsleyen tezyinat ve nisbetleri ba- 
kımından tamamen Anadolu Selçuklu 
üslübundadır. Cami mekânını göz alıcı 
biçimde bezeme eğilimi, burada mihra- 
bın en güzel Selçuklu çinileriyle kaplan- 
ması suretiyle kendisini belli eder. Kay- 
seri'de 1250 tarihli Hacı Kılıç Camii de 
tonozlu tipin örneklerindendir. Nihayet 
her ikisi de belki XIV. yüzyıla ait Amas- 
ya Gökmedrese Camii ile Divriği'de Kale 
Camii, uzunlamasına sıralanan pâye di- 
zileriyle sahnlara ayrılmış ve bölümlerin 
her biri birer kubbe ile örtülmüş cami- 
lerdir ki bunlardan Anadolu'da cami ti- 
pinin değişik bir esasa göre gelişmek 
imkânını bulduğu anlaşılır. Böylece Ana- 
dolu'da sütunlar veya pâyelerle taşınan, 
ahşap kirişli ve düz damlı cami mimari- 
sinin, kubbe gibi önemli bir mimari un- 
suru ön plana almak suretiyle kubbeli 
cami tipine doğru geliştiği dikkati çek- 
mektedir. 

XIV. yüzyılda Anadolu'da çok destekli 
camiler değişik biçimlerde inşa edilmiş- 
tir. Nitekim Ermenek (1302), Birgi (1312), 
Tire (1350), Konya Ereğlisi (inşa tarihi meç- 
hul) ulucamilerinin geleneğe bağlı, düz 
ahşap çatı ile örtülü, pâye dizileriyle kıble 
duvarına paralel sahnlara ayrılmış, ba- 
sit mimarili ve sade görünüşlü, enleme- 
sine gelişen yapılar olmalarına karşılık 
Karaman'da Gaferyat Camii gibi derin- 
liğine uzanan bazı daha nâdir misalle- 
ri de olması yanında, aynı mimari tipin 
bölümleri kubbelerle örtülü olan örne- 
ğine Antalya'da, esası ve minaresi Alâ- 
eddin Keykubad zamanına ait olan ve 
1372'de tamir gören Yivli Minare Ca- 
mii'nde rastlanır. Esası Alâeddin Keyku- 
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bad tarafından yaptırılmakla beraber 
1267, 1385 ve 1861'de ciddi şekilde ta- 
mir edilen Sinop Ulucamii'nde ise bölüm- 
ierin tonozlarla örtüldüğü görülür. Aynı 
mimari Milas Ulucamii'nde (1378) tekrar- 
lanmakla beraber burada mihrap önün- 
de kubbe ile bir eyvan bulunmakta, yan- 
larda tonozlar sıralanmaktadır. Bu ca- 
mi mimarisi anlayışının en gelişmiş biçi- 
minde, kalın pâyelere oturan kemerler- 
le ayrılan bölümlerin her birinin üzerleri 
birer kubbe ile örtülmüştür ki “çok kub- 
beli camiler” denilen bu tipteki ibadet 
yerlerinin en büyük ölçüdeki örneği, Yıl- 
dırım Bayezid tarafından 1399'da yap- 
tırılan Bursa Ulucamii'dir. Burada dört 
sıra halinde beşer kubbeden yirmi kub- 
be vardır. Ortada bulunan bir bölümün 
içindeki şadırvan, eski iç avlu geleneği- 
nin bir hâtırasıdır. Bu şadırvanın üstün- 
deki kubbenin tepesinde de iç avlu fik- 
rini destekleyen bir aydınlık feneri yer 
almıştır. Cami kitlesinin iki köşesinde 
yükselen kalın gövdeli çifte minare, ca- 
minin önemli parçası olan bu unsurun 
onunla artık kaynaştığını belli eder. Ge- 
libolu'da 1385'te yapılan Câmi-i Kebir 
tarafından da evvelce temsil edilen bu 
örnek, I. Murad'ın (1362-1389) vakıfların- 
dan olan Filibe'deki Cuma Camii'nde de 
tek farkla, yan bölümleri tonozlarla ör- 
tülü olarak uygulanmıştır. Edirne'de 
Çelebi Sultan Mehmed'in (1413-1421) yap- 
tırdığı Eskicami'de ise aynı örneğin do- 
kuz kubbeli bir örneği ile karşılaşılır. 
Ortada dört ağır pâye, bölümleri ayıran 
geniş kemerlere dayanak olmakta, ana 
eksen üzerinde sıralanan üç bölümün 
kubbeleri ise değişik ve daha zengin 
görünüşlü geçiş unsurları ile bu bölüm- 
lerin en eski camilerde olduğu gibi hâlâ 
önemlerinin kuwvetle vurgulanmak is- 
tendiğini gösterir. Türkler'in hâkim ol- 
duğu topraklarda pâyeli ve çok bölümlü 
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Antalya Yivli Minare Camii'nin planı 


cami mimarisi az çok değişik şekillerde 
gelişirken daha başka tiplerin de de- 
nendiği görülür. 

Ahşap Destekli Camiler. Anadolu'nun 
kâgir eski camileri yanında üst örtüyü 
ahşap desteklerin taşıdığı bazı örnek- 
lerle de karşılaşılır. Bunlardan birçoğu 
çeşitli sebeplerle ortadan kalkmışsa da 
(Konya'da Energe Camii gibi) bazı güzel 
ve üstün sanat değerine sahip örnekler 
günümüze kadar gelebilmiştir. Beyşe- 
hir'deki Eşrefoğlu Camii, XIII. yüzyıl so- 
nu yapımı mukarnaslı ahşap başlıkları 
olan ağaç direklerle yalnız ortadaki bö- 
lümü biraz geniş eşit sahnlara ayrılmış- 
tır. Caminin dış avlusu yoktur. Harimde 
orta bölümün üstünün açık oluşu ve bu- 
rada bir şadırvanın bulunuşu, bu bölü- 
mün avlu fikri esasından geldiği hakkın- 
da şüphe bırakmaz. 46-32 m. ölçüsün- 
deki bu cami kırk beş ağaç direğe sa- 
hip bulunmakta ve gerek tavandaki ka- 
lem işi süslemeler, gerekse mihrap kub- 
besindeki çini mozaikler zengin tezyina- 
ta işaret etmektedir. 1272'de yapılarak 
1341'de Karamanlılar döneminde tamir 
gören Afyon Ulucamii de duvarlarının 
taştan olmasına rağmen içi 5,10 m. bo- 
yunda ağaçtan yontulmuş dikmelerle 
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sahnlara ayrılmıştır. Direkleri bağlayan 
kirişler kıble duvarına dikey uzanmakta- 
dır. Eksen sahnı ise diğerlerine göre da- 
ha geniş tutulmuştur ki bu bakımdan 
kâgir camileri hatırlatır. Aynı esaslara gö- 
re yapılmış ahşap direkli camilere baş- 
ka yerlerde de rastlanmaktadır. Anka- 
ra'da kıbleye dikey beş sahnlı Aslanha- 
ne Camii bu hususta bir örnek teşkil 
eder. Caminin ahşap minberi 1290 ta- 
rihli olduğuna göre yapı da bu tarihler- 
de inşa edilmiş olmalıdır. Bu caminin bir 
benzeri, yine aynı şehirde yaptıranın adıy- 
la anılan Ahi Elvan Camii'dir (XIV. yüzyıl). 
Nihayet Candaroğulları'ndan Mahmud 
Bey'in 1366'da Kastamonu -Daday yo- 
lunda Kasaba'da yaptırdığı cami de uzun- 
luğuna sahnlar halinde düzenlenmiş bu 
düz damlı, ahşap direkli camilerin ölçü- 
leri bakımından mütevazi, fakat muh- 
teşem nakışlı bir örneğidir. 

Değişik Tiplerde Camiler. Pâyeli veya 
direkli, üstü düz dam, kâgir tonozlar 
veya kubbelerle örtülü camilerin dışında 
Türk mimarisinde başka denemeler de 
yapılmıştır. Aydınoğlu İsâ Bey tarafın- 
dan Şamlı Ali adında bir mimara 1375'- 
te yaptırılan Ayasuluk'taki (Selçuk) büyük 
cami, enlemesine uzanan bir yapı olma- 
sı bakımından bir dereceye kadar Şam'- 


Beylikler dönemine ait İsâ Bey Camii ve planı - 
Selçuk / İzmir 
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daki Emeviyye Camii'ni hatırlatır. Kıble 
duvarına paralel, üzerleri çifte meyilli 
çatılarla örtülü ikişer sahndan başka 
ana eksen üstünde mihraba doğru bir- 
birini takip eden iki kubbesi vardır. Bir 
taraftan Emevi cami örneğinde bir ge- 
lişmeye işaret eden İsâ Bey Camii, bir 
taraftan da dışarıdan bir duvarla ayrıl- 
mış, aslında revaklı olan avlusu ve ha- 
rimle avlu duvarının birleştiği yerde yük- 
selen biri yıkılmış çifte minaresiyle, ilk 
Osmanlı dönemi cami mimarisinde bir- 
takım yeniliklerin başlamasında öncü 
olmuştur. Dış cepheleri eski harabeler- 
den devşirilmiş mermerlerle kaplı bu 
çok değerli camide zengin bir taş süs- 
leme de görülür. Geçen yüzyılda harap 
olan ve senelerce bakımsız bir yıkıntı du- 
rumunda kalan İsâ Bey Camii, son yıl- 
larda ihya edilerek yeniden ibadete açıl- 
mış ve kurtarılmıştır. Bu caminin avlu- 
suna benzeyen, yalnız yanındaki revak- 
ları daha derin bir avlu da Manisa'da Sa- 
ruhanoğulları'ndan İshak Bey tarafından 
1366'da inşa ettirilen Ulucami'de görü- 
lür. Bu yapının en dikkate değer tarafı, 
içinde tam ortada, örme sekiz desteğe 
dayanan 10,80 m. çapındaki büyük kub- 
bedir. Bu merkezi kısmın üç tarafı kü- 
çük tonozlu kare bölümlerle sarılmıştır 
ki bu düzenleme, Artukoğulları dönemin- 
deki cami mimarisinin bir kademe da- 
ha geliştiğini göstermesi bakımından 
çok önemlidir. Manisa'daki bu düzen, 
Osmanlı döneminde Edirne'de 1438-1447 
yılları arasında yapılan Üç Şerefeli Cami'- 
de çok daha gelişmiş bir biçimde orta- 
ya çıkar. Artık Osmanlı mimarisinde son 
şeklini bulan kubbeli ve revaklı avlu ile 
bunun dört köşesinde yükselen, değişik 
renkli motiflerle süslenmiş dört mina- 


reye (üst kısımları XVIII. yüzyıla aittir) sa- 


hip bulunan bu yapının enlemesine uza- 
nan bir harimi vardır. Bu iç kısmın tam 
ortası 24 m. çapında bir ana kubbe ile, 
altıgen şeklindeki bu mekândan birer 
pâye ile ayrılan yan kanatların her biri 
ikişer küçük kubbe ile örtülmüştür. Türk 
yapı sanatının büyük kubbelerinin ilki- 


nin inşa edildiği binada bazılarına göre 
biraz olumsuz gibi görünen tek husus, 
orta mekân ile yan mekânlar arasında 
kalan üçgen biçimindeki küçük bölüm- 
lerdir. Böylece Türk mimarisi basit çok 
destekli tipten bir büyük kubbenin hâ- 
kim olduğu camiye doğru gelişmiştir. 
Tek Kubbeli Camiler. Daha Selçuklular 
döneminde Anadolu'da küçük ölçüler- 
deki ibadet yerleri için tek kubbe ile ör- 
tülü camiler yapıldığı bilinmektedir. Kon- 
ya'da bunlardan birkaçı zamanımıza ka- 
dar gelmiştir. I. Keykâvus devrinde Hacı 
Ferruh tarafından 1215'te yaptırılan Ak- 
çegizlenmez Camii en eski örneklerden- 
dir. Halen bu caminin üstü çatı ile kapa- 
tılmıştır. 1220'de yapılmış Şekerfürüş 
Hüseyin b. Şa'bân, 1275 tarihli Abdül- 
mü'min, 1279'da yapılan İnce Minareli 
Dârülhadis Camii (1930'lu yıllarda yıktırıl- 
dı), Beyhekim ve benzersiz bir minare- 
ye sahip Hoca Hasan camileri bu özel- 
likteki yapıların örnekleri olarak göste- 
rilebilir. Bu tipin mütevazi ölçülerine bağ- 
lı kalınarak kendi içinde bir gelişme de 
sağlandığını, erken Osmanlı döneminde 
Bursa'nın 1326'da fethinden hemen son- 
ra yapılan Alâeddin Bey Camii gösterir. 


Manisa Ulucamii'nin planı 
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Aynı dönemde İznik'te 1333'te yapılan 
Hacı Özbey ve 1345 tarihli Hacı Hamza 
b. Ardunşah camileri, sütunlu bir son 
cemaat yerini takip eden, tek kubbe ile 
örtülü kare biçimli bir mekândan iba- 
rettir. Bunlardan Hacı Hamza b. Ardun- 
şah Camii, yanındaki 1349-1350 tarih- 
li türbesiyle birlikte 1930'lu yıllarda ye- 
rine belediye binası yapılmak üzere yık- 
tırılmıştır. Aynı yerde Vezir Çandarlı Hay- 
reddin Paşa'nın, mimar Hacı Müsâ'ya 
1378-1391 yılları arasında yaptırdığı ve 
adını yeşil çinilerle kaplı muhteşem mi- 
naresinden alan Yeşilcami, biri kubbe, 
ikisi aynalı tonozla örtülü üç bölümlü bir 
son cemaat yerini takip eden harimin- 
de yeni bir özellik gösterir. Mekân giriş 
tarafında üç bölümlü bir ilâve ile uza- 
tılmıştır. Yeşilcami, itinalı ve zengin bi- 
çimde yapılmış mermer işçiliğiyle de 
dikkati çeker. Yine İznik'te 1442 tarihli 
Mahmud Çelebi Camii, tek kubbeli tipin 
sade ve zarif örneklerindendir. İnönü'de 
1370 tarihli Yâdigâr, Ezine yakınında 
Kemaller köyünde 1382'de yapılmış Asıl- 
han Bey camileri de aynı mimari biçimin 


Edirne'de Üç Şerefeli Cami ve planı 
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mütevazi temsilcileridir. Fakat tek kub- 
beli camilerin arasında Yeşilcami dere- 
cesinde önemli ve bilhassa cephe işçiliği 
bakımından çok değerli olan başka bir 
eser de Söke yakınındaki Balat'ta Men- 
teşeoğlu İlyas Bey tarafından 1404'te 
yaptırılan camidir. Burada küçük ölçü- 
lerde ve tek kubbe ile örtülü caminin gi- 
riş cephesi mermer malzemenin yardı- 
mıyla zarif biçimde düzenlenmiş ve işlen- 
miştir. Osmanlılar'ın Menteşe valisi Hoca 
Firuz Bey için 1394'te Milas'ta mimar 
Hasan b. Abdullah tarafından yapılan 
cami, gerek planı gerekse süslemesi ba- 
kımından Türk sanatının önemli eserle- 
rindendir. Pâyeli açık bir son cemaat ye- 
rinin arkasındaki tek kubbeli mekâna, 
üstü bindirme tekniğinde yapılmış bir 
giriş bölümünden geçilir. Bu bölümdeki 
bindirme teknikli örtü, Orta Asya mi- 
marisinde çok yaygın olup Türkler tara- 
fından Anadolu'da çok kullanılmış, hat- 
ta Erzurum'un eski evlerinde olduğu gi- 
bi doğuda ev mimarisine de uygulan- 
mıştır. Fakat aynı tekniğin Antikçağ'da 
da bilindiğini, İzmir civarında Belevi'ndeki 
mezar binası gösterir. Firuz Bey Camii'nin 
methal bölümünün iki yanında esas na- 
maz mekânı ile bağlantısı olmayan kub- 
beli kanatlar vardır ki bunlar caminin bir 
zâviye-cami veya tabhâneli cami olarak 
düşünüldüğünü gösterir. 
Zâviye - Camiler (Tabhâneli Camiler). Os- 
manlı Devleti'nin ilk gelişme safhasında 
değişik bir cami tipi ortaya çıkmıştır. 
Türk kültürünün dışında olan yabancı 
sanat tarihçileri, bunları binanın şekline 
bakarak “ters T planlı camiler” olarak 
adlandırmışlardır. Bu camiler genellikle 
ana eksen üzerinde birbirini takip eden 
iki mekândan ve bunlardan ilkine biti- 


b enine Í 


şik kubbeli iki veya dört küçük mekân- 
dan oluşur. Yanlardaki odalar ocaklıdır. 
Ortadaki iki mekânın döşemeleri ara- 
sında da seviye farkı vardır. Bu camileri 
adlandırmak için önce iki yanlardaki oda- 
ların ne işe yaradığını araştırarak bun- 
ların “âyende ve revende'nin misafir 
edilmelerine mahsus tabhâneler olduk- 
larını tesbit etmiş ve böylece bunların 
zâviye-camiler veya tabhâneli camiler 
olduklarını ileri sürmüştük. Konunun 
özüne hiç girmeyen bazı araştırmacılar, 
sadece bir ad vermek gayesiyle bu tip 
ibadet yerlerine “çok fonksiyonlu”, “yan 
mekânlı”, “çapraz akslı" camiler gibi ad- 
lar vermişlerdir. Ancak bunlar aynen 
“ters T” gibi yalnız şekle dayanan, fa- 
kat binanın ne işe yaradığını ifade et- 
meyen geçersiz adlardır. Kitâbelerinde, 
vakfiyelerinde ve eski yazılı kaynaklar- 


Tek kubbeli Osmanlı camilerinin ilk örneklerinden biri olan 
Hacı Özbek Camii - İznik / Bursa 
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Menteşeoğulları'na ait Firuz Bey Camii ve plani - Milas / Muğla 


da imaret olarak gösterilen bu çeşit ya- 
pıların sonraki aşhâne-imaretle de bir 
ilgisi yoktur. Bu tip camilerde ilk kub- 
beli bölüm, üstündeki aydınlık fenerinin 
de işaret ettiği gibi, eski avlu hâtırası 
olarak yapılmış bir kapalı avludur. Bu- 
nun önünde olan mihraplı bölüm ise esas 
namaz mekânıdır. Genellikle bu bölüm 
zengin şekilde çiniler, kalem işleri veya 
malakâri kabartmalarla tezyin edilmiş- 
tir. XVI. yüzyılın ortalarından itibaren bu 
binalar esas görevlerini kaybedip normal 
mahalle camiine dönüştürüldüklerinde 
yan odalarla orta kısmın arasındaki du- 
varlar pek çok hallerde kaldırılmış, ka- 


Bursa Yenişehir'de Postinpüş Baba Zâviye- Camii ve planı 


palı avlu mekânı ile namaz bölümü ara- 
sındaki seviye farkı da yok edilmiş ve 
arada olan pabuçluklar ortadan kaldırıl- 
mıştır. Türkler'in Orta Asya'dan getir- 
dikleri bir mimari düzenlemenin gelişti- 
rilmiş şekli olan bu yapıların Bizans sa- 
natına veya yabancı bazı ilham kaynak- 
larına dayandırılmak istenmesi de hiçbir 
ciddi dayanağı olmayan hayal ürünü fa- 
raziyelerdir. 

Bu tipteki camilerin ilk örneklerinden 
biri, İznik surları dışında Orhan Gazi'nin 
1334-1335'te yaptırdığı İmaret Camii'- 
dir. 1963'te kitâbesinin parçaları ile te- 
melleri bulunan bu bina, eksen üzerinde 
çifte mekânlı ve yanlarda tabhâne oda- 
ları bulunan bir cami idi. Bursa'nın fet- 
hinin hemen arkasından yine Orhan Ga- 
zi'nin 1339'da yaptırdığı ve 1418'de ta- 
mir edildiği bilinen cami de bu tipin tem- 
silcisidir. Burada cephelerde iyi bir taş 
ve tuğla işçiliği kullanılarak yapıya renk- 
li bir ifade verilmiştir. Osmanlı dönemi- 
nin ilk yüzyıllarında (XIV ve XV. yüzyıllar) 
çok revaç bulan bu tip camiler Türk top- 
raklarının hemen her tarafında yapıl- 
mıştır. Yenişehir'de (Bursa) Orhan Gazi 
tarafından bir tepe üstünde inşa ettiri- 
len ve çok ilgi çekici tuğla işçiliği gös- 
teren Postinpüş Baba (Seyyid Mehmed) 
Zâviye-Camii, büyük kubbeli bir cami me- 
kânı ile yanlardaki birer kubbeli odadan 
ibarettir. Bir eyvan biçiminde olan giriş 
dehlizlerinden yan odalara geçişi sağla- 
yan küçük ve dar koridorlar, yine de av- 
lu hâtırası olarak minyatür kubbecikler- 
le örtülmüş ve bunların ortalarında ay- 
dınlık feneri yerini tutan birer delik bi- 
rakılmıştır. Bursa Çekirge'de |. Murad'ın 


Kaplıca İmareti veya Hüdâvendigâr Camii, 
bu plan şeklinin çok değişik uygulanışına 
sahiptir. İki katlı olan bu yapıda biri be- 
şik tonozlu, diğeri kapalı avlu halindeki 
kubbeli iki mekânı üst katta at nalı gibi 
saran hücrelerden ibaret medrese teş- 
kil eder. Alt katta kubbeli mekânın yan- 
larında tabhâne odaları yer almıştır. Beş 
kubbeli son cemaat yerinin üstünde uza- 
nan ikiz kemerli galeri halinde dışarı açı- 
lan kat ise binanın cephesine bir saray 
görünümü verir. Bu o yıllarda çeşitli Ak- 
deniz ülkelerinde uygulanan bir mimari 
zevkin Türkleşmiş şeklidir. Hüdâvendi- 
gâr Camii, medrese ile aynı bina kitlesi 
içinde birleşmiş bir yapı olarak Türk sa- 
natında tektir. İznik'te I. Murad tarafin- 
dan 1389'da annesi Nilüfer Hatun için 
yaptırılan zâviye-imaret-cami de itinalı 
bir taş ve tuğla işçiliğiyle birlikte araları 
sütunlu ve pâyeli beş bölümlü bir son 
cemaat yeri, tepesinde aydınlık feneri 
bulunan kubbeli bir kapalı avlu, yanlar- 
da kubbeli odaların bulunduğu bir yapı- 
dır. Geniş bir kemer ve seki ile ayrılan 
namaz mekânı zengin geçişli bir çift kü- 
çük kubbe ile örtülü olup mihrap eksen- 
de değil sol yan duvardadır. Aynı yerdeki 
1389'da öldürülen Yâkub Çelebi için ya- 
pılan zâviye-cami de beş bölümlü son 
cemaat yeri, iki kubbeli mekân ve yan- 
larda aynalı tonozlarla örtülü birer oda- 


Bursa Hüdâvendigâr Camii'nin alt kat planı 
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Erken Osmanlı devrinin tabhâneti camilerinden Gazi Mihal 
Camii - Edirne 


dan meydana gelmiştir. Bursa'da Yıldı- 
rım Bayezid (1390 (21), Amasya'da Baye- 
zid Paşa (1414), Edirne'de Gazi Mihal 
(1422) camileri, bu çeşit yapıların her bi- 
ri değişik özelliklere sahip örnekleridir. 
Fakat Bursa'da Çelebi Sultan Mehmed 
için mimar Hacı İvaz tarafından yapılan 
ve bazı teferruatı hariç ancak 1424'te 
bitirilen Yeşilcami, bu tipin en önemli 
ve en muhteşem eseridir. Zengin mu- 
karnaslı kavsarası olan taçkapıdan giri- 
len kubbeli ilk mekânda hâlâ şadırvan 
bulunduğundan bunun geleneksel ka- 
palı iç avlunun hâtırası olduğu açıkça 
bellidir. Camide altın yaldızlı yeşil çini- 
ler, bazı kısımları bitirilmemiş mermere 
işlenen bezemeler ve yazılar, pencere- 
lerdeki lokma parmaklıklarda görülen 
altın kakma süslemeler, Yeşilcami'nin 
her bakımdan göz kamaştırıcı bir tabhâ- 
neli cami olmasına özen gösterildiğini or- 
taya koyar. Aynı plan düzeni Amasya'da 
Yörgüç Paşa (1428), Bursa'da Murâdiye 
(1426-1428) ve Hamza Bey (aynı dönem), 
Ankara'da Karacabey (XV. yüzyılın ilk ya- 
rısı) Kastamonu'da 1451'de Candaroğ- 
lu İsmâil Bey'in yaptırdığı camilerde de 
görülür. Bu tip Rumeli'de de örnekler 
vermiş olup Üsküp'te İshak Bey (Alaca 
Cami, 1438), Sofya yakınında İhtiman'da 
Gazi Mihaloğulları, Edirne'de II. Murad'ın 
eseri Muradiye camileri de bunlar ara- 
sında anılabilir. Tire'de Yahşi Bey (Yeşil- 
ce İmaret) Camii, önceleri yanlış bir ta- 
rihleme ile 1333 yılına ait olarak tanın- 
mışken sonraları bu caminin XV. yüzyıl 
eseri olduğu anlaşılmıştır. Burada mih- 
rap kilise mihrapları gibi köşeli olarak 
dışarı taşan bir çıkıntının içindedir. Bu 
kısmın yarım kubbesi içten dilimlerle 
süslenmiş, minare gövdesi de alışılma- 
mış biçimde yivlerle bezenmiştir. 

Dört Destekli Camiler. Orta kubbesi dört 
pâye veya sütuna oturan dört kemer ta- 
rafından taşınan, dış duvarlar arasında 
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kalan bölümleri beşik tonozlu, köşeler- 
de ise küçük kubbeli mekânlar bulunan 
bir başka tip camiler daha vardır. Türk 
mimarisinin erken döneminde cami ya- 
pılarında yenilikler aranmasının göze çar- 
pıcı örneklerinin başında, Batı Trakya'da- 
ki Dimetoka'da mimar Hacı İvaz (Paşa) 
tarafından 1420'de yapılmasına başla- 
nan, fakat bânisinin ölümü üzerine ace- 
le tamamlanan Çelebi Sultan Mehmed 
Camii gelir. Osmanlı mimarisinin parlak 
dönemindeki selâtin camilerinin öncüsü 
olan bu büyük ve kesme taştan güzel 
cami, bugün Yunanlılar tarafından am- 
bar olarak kullanılmasına rağmen hey- 
betli mimarisini belli etmektedir. Kub- 
besi yok olmuş ve üzeri sivri bir çatı ile 
örtülmüştür. Önce dört yarım kubbe ile 
desteklenen bir ana kubbeli olmasını 
mümkün gören Ayverdi, sonra yeni bir 
görüş ortaya atarak, bu caminin esa- 
sında mihrap ekseni üzerinde iki kub- 
beli olarak tasarlandığını ve bânisinin 
ölümü üzerine bitirilmeden üstünün ah- 
şap olarak örtüldüğünü ileri sürmüştür 
ki, bizce inandırıcı değildir. Benzerleri 
pek az tanınan bu tipin başka bir tem- 
silcisi Atina'da Fethiye Camii ise de bu 
yapının tarihi kesin olarak bilinmemek- 
tedir. Taş ve tuğladan örülmüş bir du- 
var tekniğine sahip bu caminin sütun 
başlıkları daha çok XVIII. yüzyıla işaret 
etmektedir. Harput'ta Sâre Hatun, Diyar- 
bakır'da Bıyıklı Mehmed Paşa'nın 1522- 
de yaptırdığı Fâtih Paşa camileri de ay- 
ni tipin daha geç temsilcileridir. Bu son 
örnek, dört yarım kubbesiyle bir kade- 
me daha ileri bir safhaya işaret eder. 

3. Moğol İstilâları Dönemi. XIII. yüzyıl- 
da ortaya çıkan Moğol istilâsı İslâm âle- 
minde geniş akisler yapmış ve korkunç 


Tire Yahşi Bey (Yeşilce İmaret) Camii'nin planı 
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tahribat birçok caminin yıkılmasına se- 
bep olmuştur. Şaman, Hıristiyan veya 
Budist olan Moğollar'dan Gazan Han'ın 
(1295-1304) İslâmiyet'i kabul etmesiyle 
bu defa İslâm mimarisinde yeniden bir 
canlanma görüldüyse de sonraki siyasi 
durum, müslüman Moğollar'ın ortaya 
koyduğu eserlerden pek azının yaşama- 
sına imkân vermiştir. Urmiye civarında 
Rizaya'da yapılan Mescid-i Cum'a (XHI. 
yüzyıl), benzerlerine Anadolu'da rastla- 
nan, uzunluğuna gelişen pâyelerle ayrıl- 
mış üç sahnlı bir camidir. Mihrap kıs- 
mında yine kubbeli bir bölüm vardır. 
Gazan Han'ın Tebriz'in varoşu Şam'daki 
camii ile, veziri ve tarih yazarı Reşidüddin 
Fazlullah'ın kurduğu Rab'-ı Reşidi mahal- 
lesi ve buradaki camiden bir iz kalmamış- 
tır. Diğer veziri Tâceddin Ali'nin 1312- 
1322'de Tebriz önünde yaptırdığı, son- 
raları “el-Arg” (kale) adı verilen Mescid-i 
Ali Şah dev ölçüde çok büyük bir yapı 
idi. Kalıntısı 1809'da kale haline getiri- 
len bu cami hakkında ancak kaynaklar-. 
dan bilgi edinmek mümkündür. Duvar- 
ları 6-10 m. kalınlığında olan, yalnız av- 
lusu 285 x 225 m. ölçüsünü bulan bu 
cami, İsfahan Cuma Camii gibi dört ey- 
vanlı idi ve orta eyvanın açıklığı 30 met- 
reyi buluyordu. Avlu revakları ise mermer 
pâyeli idi. Kâşân vilâyetinde Natanz'da 
1304 -1309'da yapılan Mescid-i Cum'a, 
14 m. ölçüsünde olan kare avlusu, de- 
ğişik derinlikte dört eyvanı ile aynı tipin 
çok küçük ölçüde başka bir örneğidir. 
Ancak burada pâyeli kanatlar bulunma- 
makta ve ana eksenin dışında olan bü- 
yük kubbe sekiz köşeli bir mekânı ört- 
mektedir. Olcaytu Han'ın kurduğu Sul- 
tâniye'de (1309-1319) kubbeli bina, inşa- 
sının gelişme derecesini göstermesi ba- 
kımından önemlidir. Tahran yakınında 
Veramin'de Ebü Said Bahadır Han tara- 
fından 1325-1326'da yaptırılan ve 1412'- 
de Şâhruh'un tamir ettirdiği Mescid-i 
Cum'a, bir avluya açılan dört eyvanla 
kubbeli mihrap bölümünden ibaret ge- 
nel şemaya uygun olmakla beraber, bü- 
yük eyvanı ve kubbeli kısmını kaplayan 
zarif kompozisyonlu çini tezyinatı ile bu 
devrin muhteşem mimarisinin güzel bir 
örneğidir. Aynı şemayı Yezd civarında, 
mihrabı 1338 tarihini taşıyan Eberküh 
Mescid-i Câmii'nde bulmak mümkün- 
dür. Ancak Kirman'daki Mescid-i Cum'a 
(1349) âbidevi eyvana sahip ise de mih- 
rap önündeki kubbeli mekân olmadığın- 
dan normal tipten ayrılmaktadır. Yezd'- 
de 1325'te Atabeg Seyyid Rükneddin'in 
yaptırdığı, yalnız camii ayakta kalan Vak- 
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Tahran yakınındaki Veramin Mescid-i Cum'ası - İran 


tü's-sâat adındaki, bir cami etrafında 
toplanan kütüphane, medrese ve ra- 
sathâneden ibaret bir külliye idi. Esası 
1119'a ait olan ve yine dört eyvan şe- 
masına sadık Yezd Mescid-i Cum'ası ise 
1375'te yeniden yapılırken mihrap kıs- 
mı mozaik çinilerle süslenmek suretiyle 
mihrap tezyinine verilen önemin gittik- 
çe arttığına işaret eder. 

XIV. yüzyıl sonundaki Timur istilâsı, 
öncekinden daha da tahripkâr olmuş ve 
Timur ile sülâlesi imar faaliyetlerini ken- 
di şehirlerine ve bilhassa Semerkant'a 
inhisar ettirmişlerdir. Timur devrinde 
cami yapımının ikinci plana atılmasına 
karşılık medrese, türbe ve meşhed inşası 
önem kazanmıştır. Bu arada bazı musal- 
lâlar da yapılmıştır. Bunlardan Semer- 
kant'takinde geniş bir meydanın kena- 
rında inşa edilen bir eyvanın dip duvarı- 
na bir mihrap yerleştirilmiş, bunun iki 
tarafına kadınlara mahsus daha küçük 
birer eyvan yapılmıştır. Kalabalık bu ey- 
vanların önündeki meydanda toplandı- 
ğından minber Herat musallâsında ol- 
duğu gibi sağdaki eyvanın dış kenarına 
yerleştirilmiştir. Böyle bir musallâ Bu- 
hara'da sur dışında mevcuttur. Orta kıs- 
mı 15 m. kadar yükseklikte olan musal- 
lânın kible duvarının çok eski (belki XII. 
yüzyıl), diğer kısımlarının ise XVII. yüzyı- 
la ait olduğu tahmin edilmiştir. Timur'un 
doğum yeri olan Keş'te 1396'da tamam- 
lanan muhteşem sarayının ortada büyük 
bir eyvanla yanlardan ileri taşkın birer 
burçtan ibaret cümle kapısı, o devrin ca- 
mi taş kapılarına tesir etmiş gibidir. Ti- 
mur'un 1397'de Türkistan şehrinde Ah- 
med Yesevi için mimar Şirazlı Hoca Hü- 
seyin'e yaptırdığı meşhed-cami, cephesi- 
nin bütün çini tezyinatının dökülmesine 
rağmen bu benzerliği açıkça gösterir. 
İki yanı burçlu methal eyvanı, şeması 
dört eyvanlı ve mihrabı kubbeli bir cami 
planına tamamen uygun olan Bibi Ha- 
nım (Saray Melik Hanım) Medresesi'nde 
de (1399-1405) göze çarpar. Burada mi- 


74 


nareler dış duvarın dört köşesine yer- 
leştirilmişse de malzemesinin kötülüğü 
yüzünden daha yapıldığı yıllarda cami 
yıkılmaya başladığından bunlar da dev- 
rilmiştir. Uluğ Bey Camii ve Medresesi 
de (1417-1420) öncekinin methal burçları 
hariç olmak üzere daha ufak ölçüde tam 
bir benzeridir. Ebü'l-Kasım Bahadır Han'ın 
1446'da yaptırdığı Anav Kale Camii ise 
büyük bir eyvan ve yanları kubbeli ka- 
natları olan bir binadır. Bunun en dik- 
kate değer tarafı, Çin tesirine bağla- 
nan, eyvan cephesini süsleyen iki muaz- 
zam ejder motifidir. Bu dönemde İran'da 
yapılanlar arasında, üzerinde durulmaya 
değer önemli bir eser de Türkmen Kara- 
koyunlular'dan Cihan Şah'ın (1436-1467) 
Tebriz'de yaptırdığı Mescid-i Kebüd'dur 
(Mavi Cami). Burada artık kubbenin hâki- 
miyeti açık bir şekil almakta, sekiz isti- 
nada dayanan büyük bir kubbenin örttü- 
ğü ana mekânı, üç tarafından kubbeli 
bölümlerden meydana gelmiş bir dehliz 
at nalı biçiminde sarmaktadır. Caminin 
kıble duvarı dışında haçvari planlı bir me- 
kân vardır. Köşelerinde minareler bulu- 
nan cephesinin ortasındaki büyük bir ey- 
van ise methali teşkil eder. 1780'de kub- 
besi çöktüğünden beri çok harap olma- 
sına rağmen günümüze kadar (1992) de- 
vam eden tamirlerle kurtarılmaya çalışı- 
lan, duvarlarında ve eyvanlarında hâlâ 
muhteşem bir süslemenin kalıntıları gö- 
rülen bu caminin diğer bir benzeri de 
1451'de Meşhed'de Emir Melikşah'ın 
yaptırdığı Mescid-i Şâh'tır. Orta Asya'daki 
ziyaret camilerinin en önemlilerinden bi- 
ri de Kuzey Afganistan'da Mezârışerif'te 
bulunmaktadır. Hz. Ali'nin kabri olduğu- 
na inanılan bu yerde oldukça geç bir dö- 
nemde bir makam olarak yapılan bu cami 
Hint mimarisine uygun bir görünümde- 
dir. Fakat daha çok İran tesiriyle bütün 
dış aksamı çinilerle kaplanmıştır. 

4. Karma Üslüplarda Camiler. İslâmı sa- 
natının Ortaçağ'ında muayyen bir devir- 
den sonra Türk üslübunun hâkim olma- 
sı, bazı bölgelerde bunun yerli üslüplar- 
la karışarak değişik birtakım yeni üslüp- 
ların ortaya çıkmasına sebep olmuştur 
ki bunlardan biri Hint-İslâm, diğeri ise 
Eyyübi ve Memlük cami mimarileridir. 

a) Hint. İslâm orduları ilk olarak 710'da 
Hint topraklarına, Gucerât ve Sind'e gir- 
mişlerse de o sırada yapılan ve pâyeli ol- 
duklarına ihtimal verilen camilerden bu- 
güne kadar hiçbir bina kalmamıştır. Yal- 
nız Hint ülkesine İslâmiyet'in girmesiyle 
ilk yapılan camilerden birinin temel iz- 
leri, Sind'de Haydarâbâd civarındaki Man- 


süre'de meydana çıkarılmıştır. Pâyeli tip- 
te bir bina olduğu anlaşılan bu caminin 
sadece kavisli mihrap temeliyle, pâyele- 
rin kare şeklinde taş kaideleri bulun- 
muştur. Bir maksürenin varlığına işaret 
sayılabilecek kaideler ise görülmemek- 
tedir. Kuzey Hindistan'da ilk kuvvetli 
İslâm idaresi Gazneliler'in hâkimiyetiyle 
başlar. 1175'ten itibaren Muhammed 
Güri idaresinde Hinte nüfuz etmeye 
başlayan müslüman Afganlar çok büyük 
ölçüde, tesirli ve âbidevi ordugâh cami- 
leri yaptırmışlar, bunun için de orada 
mevcut eski Hindü tapınaklarından isti- 
fade yolunu tutmuşlardır. Delhi'de Güri 
kumandanlarından Kutbüddin Aybeg'in 
kurduğu ve harabesi mevcut olan Kuv- 
vetü'l-İslâm Camii, esasında bol miktar- 
da girift kabartmalarla süslü, taştan pâ- 
yelerden ibaret bir mimariye sahip Jain 
tapınağına mihraplı bir kible duvarının 
ilâvesiyle meydana getirilmiştir. Her biri 
taştan küçük bir kubbe ile örtülü kare 
bölümlerden oluşan bu cami binasının 
İslâm mimarisine aykırı Hindü tesirlere 
sahip dış görünüşü, 1197'de dış tara- 
fında beş sivri kemer bulunan 150 ayak 
uzunluğundaki tamamen İslâmi karak- 
terde bir cephenin inşa edilmesiyle giz- 
lenmiştir. Bu kemerlerin dikkate değer 
bir özelliği, kemer taşlarının normal ke- 
mer inşaatında olduğu gibi bir kasnak 
yardımıyla dairevi şekilde değil sahte 
kemer denen bindirme tekniğinde ya- 
pılmış olmasıdır. Sonraları birçok ilâve- 
lerle büyük bir manzume halini alan bu 
caminin 1310'da yapılan ve Alâi Der- 
vâze adını taşıyan methal binası, Hint- 
İslâm sanatının karakteristik eserlerin- 
dendir. Bu caminin avlusunda, yine Kut- 
büddin tarafından yaptırılan ve Kutub 
Minâr denen 72,5 m. boyundaki (üst kısmı 
1803'te yıkılmış ve tamir görmüştür) taş 
minare, Hint'te hâkim İslâm sanatının 
Türk menşeine açıkça işaret eder. Çeşitli 
örneklerine Orta Asya ve İran'da rastla- 
nan koni biçimindeki bu minare onlar gibi 
ufki yazı frizleriyle süslenmiş ve gövde- 
sinin masif görünüşü sivri çıkıntı ve yiv- 
lerle hafifletilmiştir. Ecmir'de şehir dışın- 
da Muhammed Güri'nin yine 1193'te bir 
Hindü tapınağından çevirdiği Arhâi-din- 
kā Chonprâ Camii, son derece zengin iş- 
lemeli sütunları, taştan yontma kubbe- 
li tavanları ile yerli Hint mimarisinin ti- 
pik bir eseri olmakla beraber burada da 
Sultan İltutmış zamanında (1210-1236) 
yine dış görünüşü İslâmi karakterde beş 
kemerli bir cephe inşa edilmek suretiyle 
gizlenmiş, tam ortadaki büyük sivri ke- 
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merli kapının Üstünde ise Türk gelene- 
ğine uygun olarak biri yıkılmış veya bit- 
memiş, gövdeleri çubuklu bir çift minare 
inşa edilmiştir. Bu taş cephenin yüzeyi 
çok ince süslemeler ve bilhassa Selçuk- 
lu geleneğine uygun nesih ve küfi ya- 
zı frizleriyle kaplanmıştır. Hintteki di- 
ğer camiler de Hint ile İslâm sanatının 
bir arada toplandığı karışık üslüplu eser- 
ler halinde yapılmıştır. Delhi yakınında 
Şah Âlem Camii'nin (1351-1388) avlulu bir 
cami olmasına karşılık Delhi'de 1380'e 
doğru yapılan Khirki Camii, sade ve ba- 
sit mimarisinde İslâmi karakterin hâki- 
miyetini gösterir. İçindeki sivri kemerle- 
ri kaba ve kalın tek taştan yontulmuş 
pâyeler taşımaktadır. Dış görünüşü ta- 
mamen İslâm mimarisi özelliklerine sa- 
hip cümle kapısının iki yanında şerefe- 
siz kısa iki minare vardır ki bunların ko- 
ni biçiminde olmaları, menşelerinin Or- 
ta Asya olduğunu açıkça gösterir. Ha- 
rim kısmı kemerlerle kare bölümlere ay- 
rılmış ve üstleri kubbeciklerle örtülmüş- 
tür. Bengal'de Pandua yakınındaki Adi- 
na Camii'nin (1358-1389) İslâmi geleneğe 
uygun mihrap cephesinde tamamen Hint 
üslübunda yarım sütunlar görülür. Delhi 
civarında Bagampüri Camii ise (1370) çok 
kubbeli harimiyle bir taraftan Hint, bü- 
yük eyvanı ve ana kubbeli kısma açılan 
cümle kapısı ile diğer taraftan da Asya- 
Türk sanat geleneğine bağlanır. Cavn- 
pür'da üç kubbeli Atala Camii (1408), bu 
cümle kapısı ve cephe eyvanı motifinin 
Hint topraklarında aldığı yeni şekli çok 
iyi belirtir. İçinde Hint mimarisinden alın- 
ma bir pencere bulunan, kırık sivri ke- 
merli methal eyvanının iki yanındaki cep- 
he, satıhları pencereli üç kat halinde tak- 
sim edilmiştir ki bu da Hint sanatından 
gelmiş bir özelliktir. 

b) Eyyübiler Devri. Eyyübiler devrinde 
(1171-1250) Kahire, Şam, Halep geniş öl- 
çüde imara sahne olmuşsa da cami inşa- 
sına pek önem verilmemiştir. Yayılma 
tehlikesi gösteren Şiiliğe karşı cephe alan 
Sünni Eyyübiler, kendi görüşlerini yaya- 
cak büyük medrese yapımına daha fazla 
önem vermişlerdir. Kahire'de el-Melikü's- 
Sâlih Necmeddin Eyyüb tarafından 1242'- 
de yapılan Sâlihiye Medresesi, kapı üs- 
tündeki dilimli çadır biçimindeki külâhlı 
minaresi, taş cephesindeki nesih yazı 
frizleri ve mukarnasları bakımından o 
devrin cami mimarisinde Asya'dan ge- 
len bir üslübun kuvvetli hâkimiyetine 
işaret eder. Suriye ve Mısır'da Eyyübi- 
lerin bu dönemde yaptıkları medrese- 
lerde de Asya karakterini bulmak müm- 
kündür. 
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c) Memlükler Devri. Türk asıllı Bahri 
Memlükleri'yle (1250-1382) Çerkez asıllı 
Burci Memlükleri (1382-1517) dönemle- 
rinde bilhassa Kahire'de yeni bir üslübun 
doğduğu görülmektedir. Tamamen As- 
ya'daki Türk sanat zevki ve geleneğinin 
izlerini taşıyan bu üslüp, Memlükler'in 
yaptırdığı âbidelerde en güzel ifadesini 
bulmuştur. Ancak bu üslüp da mahalli 
ve dışarıdan gelen Türk menşeli unsur- 
ların kaynaşması sonucunda ortaya çık- 
tığından her ikisinin de özelliklerine sa- 
hiptir. Buradaki inşaatlarda taş kulla- 
nıldığı gibi binalarda genel olarak ah- 
şap düz bir çatı ile örtülü eyvana yer ve- 
rilmiş, Asya'daki çini tezyinatının yerini 
renkli taş kaplamalar almıştır. Sultan 
Baybars'ın Kahire'de 1269'da yaptırdığı 
cami bu özellikleri gösterir. Ancak bu- 
rada planın yerli geleneğe bağlı kaldığı 
görülür. Geniş bir avluyu takip eden ha- 
rim, kıble duvarına paralel pâyeli altı 
sahndan (sahnları ayıran kemerler yıkıl- 
mıştır) ve mihrap önündeki üç sahn ge- 
nişliğindeki günümüzde yıkık olan bü- 
yük maksüre kubbesinden ibarettir. Bir 
kale kapısını andıran dışarı taşkın cüm- 
le kapısı, ince taş işçiliği ve süslemesiy- 
le Selçuklu kapılarının yakın bir benze- 
ridir. 1340'ta yapılan Merdâni Camii'nde 
de revaklı avlu ve sütunlu harim muhafa- 
za edilmiştir. Şeyh Müeyyed Camii (1415- 
1420) ve daha başka küçük camilerde av- 
lulu-sütunlu veya pâyeli cami geleneğinin 
yaşamaya devam ettiği görülür (Kankah - 
ta Barsbay (1437), Bulak'ta Kadı Yahyâ 11448) 
camileri gibi). Buna karşılık Türkler'in dört 
eyvanlı medrese-cami tipi, Mısır'da bil- 
hassa Kahire'de cami mimarisi üzerinde 
büyük bir tesir göstermiştir. Sultan Ka- 
lavun'un 1284-1285'te yaptırdığı bimâ- 
ristan, medrese ve türbeye ekli olarak 
kurulan Kalavun Camii bu tipin en âbi- 
devi temsilcisidir. Ancak burada büyük 
bir avlunun güney tarafında uzanan av- 
lu genişliğindeki cami, aynen bir bazili- 
kada olduğu gibi harimi uzunlamasına 
üç sahna bölen iki sütun dizisiyle ayrıl- 
mıştır. Caminin beşik örtüsüne haşmet- 
li bir yükseklik sağlanması için boyları 
kısa olan sütunların üstlerine çok yüksek 
üzengi taşları, uzun kemer ayakları kon- 
muştur. Asya mimarisine ait bir unsur 
olan eyvan böylece iç görünüşünü ma- 
halli mimarinin, hatta belki de hıristi- 
yan mimarisinin tesiriyle oldukça değiş- 
tirmiştir. Kalavun Camii'nin dış cephesi 
de âbidevi kemer ve pencere dizileriyle 
gösterişli:bir ifadeye sahiptir. Süsleme- 
de Selçuk, Arap (Mağrib) ve Gotik un- 
surları tesbit mümkün olmuştur. Üç kat 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


CAMİ 


Sultan Hasan Medrese Camii - Kahire / Mısır 


halinde olan minare altta kare şeklinde, 
üstte yuvarlaktır. Bunun da ünlü İsken- 
deriye Feneri'nden ilham alınarak yapıl- 
dığı bir faraziye olarak ileri sürülmüş- 
tür. Avlunun karşı tarafında medrese bu- 
lunmakta, yan kenarlarında ise hücre- 
ler sıralanmaktadır. Dört eyvanlı cami ör- 
neklerinden Melik Camii'nde (1319) esas 
harimi teşkil eden büyük eyvanın, av- 
lu genişliğini de aşan enine bir salon 
halini aldığı görülür. Dört eyvanlı büyük 
Memlük manzumelerinin hiç şüphesiz 
en muhteşem örneği, 1356-1363'te ya- 
pılan Kahire'deki Sultan Hasan Medre- 
se-Camii ile türbesidir. Muntazam kes- 
me taştan yapılmış yüksek ve çok katlı 
cephesi ve bu cephenin âbidevi karakte- 
rini bilhassa belirten yüksek cümle ka- 
pısı dikkati çeker. Ortadaki büyük avlu- 
nun etrafında dört eyvan bulunmaktay- 
sa da bunlardan yalnız güneydeki esas 
büyük eyvan camidir. 86 ayak yüksekli- 
ğindeki bu cami eyvanı Makrizi tarafın- 
dan meşhur Tâk-ı Kisrâ'ya benzetilir. Bi- 
nanın dış sınırı ile dört eyvanın araların- 
da kalan kısımlar ise küçük iç avlular et- 
rafında toplanan hücrelerden ibaret bi- 
rer medresedir ki bunların her biri dört 
mezhepten birine tahsis edilmiştir. Kub- 
beli türbe, caminin kıble duvarı önüne bi- 
tişik olarak yapılmıştır. Bu manzumenin 
ikisi kıble duvarı üstünde, ikisi methalde 
dört minaresi olması düşünülmüşse de 
bunlardan ikisi yapılmamış, ikisi de za- 
manla yıkılmıştır. Aynı plan, küçük fark- 
lar ve bilhassa cami hariminin derinliğin- 
den ziyade enine açılması suretiyle Emi- 
rü'l-Yüsufi Camii (1373), Berkuk Medre- 
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sesi ve Camii (1386) ve aynı özellikleri 
gösteren diğer eserlerde de uygulan- 
mıştır. Bu sonuncuda beşik tonoz yeri- 
ne ahşap çatının tercih edildiği görülür 
ki bunun sebebi belki de iklim şartların- 
da aranmalıdır. 


Filistin'de şimdi İsrail sınırları içinde 
kâlan Safed'de 1275-1276'da yapıldığı 
ileri sürülen Câmiu'i-ahmer, son derece 
değişik ve ilgi çekici bir mimariye sahip- 
tir. Mukarnaslı bir taçkapısı olan cami 
kare bir plana sahip olup ortada dört pâ- 
ye ile dokuz bölüme ayrılmıştır. Bunlar- 
dan mihrap önündeki kubbelidir. Diğer- 
leri ise çapraz tonozlarla örtülmüş, yal- 
nız tam ortadakinin tonozu süslü bir bi- 
çimde işlenmiştir. Böylece burada Türk- 
ler'le Asya'dan gelmiş olmasına ihtimal 
verilen cami mimarisinde yeni ve değişik 
bir uygulamanın örneği ile karşılaşılır. 


Çerkez Memlükleri döneminde med- 
reselerin evvelki önemlerini kaybetme- 
sine karşılık cami etrafında gelişen man- 
zumelerde yeni birtakım ilâveler ortaya 
çıkmıştır. Bunların başında genel olarak 
bir türbe ile birleşen sebil ve küttâb (mek- 
tep) gelir. Memlükler döneminde cami 
ile birlikte muhteşem kubbeli anıtlar ha- 
lini alan türbeler arasında Kahire'de ya- 
pılan Sultan Berkuk Camii dikkati çeker. 
Tam bir simetriye uygun olarak yapılan 
bu büyük bina cümle kapısında çifte mi- 
nareye, geniş bir avluya ve harimin iki 
tarafında yüksek kubbeli birer türbeye 
sahiptir. Türbe, sebil ve camiden ibaret 
bu manzumenin küçük ölçüde bir örne- 
ği olarak Kahire'de 1430'da yapılan Cev- 
her Lala Camii'nde (Medresetü Cevher el- 
lala) yan eyvanlar eski önemlerini kay- 
bederek âdeta küçük bir hücre haline 
gelmiş, esas eksen üstündekiler ise avlu 
ile aynı genişliğe ulaşmıştır. Ancak bun- 
lardan da geridekinin çok kısalmasına 
karşılık esas harim eyvanı, yani cami kıs- 
mı çok derinleşmiştir. Böylece burada 
dört eyvanlı cami tipinin hayli değişmiş 
olduğu görülür. Yine Kahire'de medre- 
se, türbe ve sebilden meydana gelen kü- 
çük bir manzumenin merkezinde yer 
alan Kayıtbay Camii aynı mimari özellik- 
leri gösterir. Yalnız burada mihrap ey- 
vanının genişliği avlu genişliğini de aş- 
mış, buna karşılık arka eyvan daha da 
daraltılmıştır. Bu enine genişleme ile bir- 
likte yine ahşap düz çatı kullanılmıştır. 
Kayıtbay Camii'ndeki mimari özellikle- 
rin İshâki (1481) ve Gani Bey (1427) ca- 
milerinde de bulunması bunun genel- 
leştiğini gösterir. Yan eyvanlar küçük 
hücreler halini almış, minareler çok süs- 


lenmiştir. Bu son özellik, kalabalık süs- 
lemeye önem veren Memlük sanatı için 
tabiidir. 

Mısır dışında Afrika'da İslâmiyet'in ya- 
yıldığı yerlerde de oldukça eski tarihli ca- 
milerin bulunduğu bilinmekteyse de bun- 
lar hakkında yeteri kadar bilgi edinile- 
memektedir. Yalnız Kenya Gedi'deki en 
önemli caminin 1450'ye doğru yapıldığı, 
iki defa tamir edildikten sonra 1600- 
1650 arasında şehir terkedildiğinde ha- 
rap olduğu tesbit edilmiştir. Bu da kla- 
sik Arap camileri mimarisinde yapılmış 
çok pâyeli bir binadır. 

D) Yeni İslâmi Dönem. 1. İran. Moğol ve 
Türk idaresinden sonra İran'da kurulan 
Safevi idaresi zamanında XVI-XVII. yüz- 
yıllarda büyük camiler yapıldığı bilinmek- 
tedir. Bu dönemin en büyük ölçüdeki 
camii, Şah Abbas'ın İsfahan'da Meydân-ı 
Şâh'ın bir kenarına 1603'te yaptırdığı 
Şeyh Lutfullah Camii'dir. Muhteşem bir 
cümle kapısına sahip olan bu kubbeli 
binada ve bu devrin camilerinde dikka- 
ti çeken en önemli husus, yapıların iç 
ve dışlarının renkli çinilerle tezyini ve çi- 
ni yazı kuşakları ile süslenmesidir. Ay- 
nı meydanın diğer tarafında, Şah Ab- 
bas'ın 1616'da tamamlanan Mescid-i 
Şâh adındaki camii ise plan bakımından 
avlulu ve dört eyvanlı cami tipinin yeni 
bir örneğidir. Meydanın ekseniyle cami- 
ninki aynı olmadığından çifte minareli 
cümle kapısı meydanla cami arasındaki 
irtibatı sağlayacak şekilde eğri olarak 
yapılmıştır. İç avluya açılan eyvanlardan 
ortadaki daha geniş olup mihrap önün- 
deki büyük kubbeli kısma bitişiktir. Yan 
eyvanların da önlerine yine kubbeli bi- 
rer mekân eklenmiştir. Geleneksel tip- 
te bir yenilik olarak kubbeli harimin iki 
yanında, her biri sekizer kubbe ile örtü- 
lü, derinliğine uzanan birer salon ve re- 
vaklı birer avlu vardır. Böylece Mescid-i 


XVII. yüzyıl başlarına ait Mescid-i Şâh - İsfahan / İran 


Şâh, esas şemasının eski geleneğe uy- 
gun olmasına karşılık bazı yeniliklere 
de sahiptir. İran'da bu dönemde ayrıca 
büyük, muhteşem meşhedler yapılma- 
sına da önem verilmiştir. Safevi ailesi- 
nin kurucusu Şeyh Safiyyüddin-i Erde- 
bili (6. 1334) için Erdebil'de yapılan meş- 
hedin, kubbesi yıkılmış olan cami kısmı 
sekiz Köşeli planı ile bir istisna teşkil 
eder. EK binalar arasında yer alan ve 
Çinihâne denilen hazine ve kütüphane 
binası ise dört kanatlı yonca şeklindeki 
planı ile doğrudan doğruya hıristiyan me- 
zar binalarını hatırlatır. Duvarları nişler 
ve bilhassa binanın dışına zengin bir gö- 
rünüş veren renkli çinilerle süslü olan 
bu caminin yine büyük bir meydana açı- 
lan cümle kapısı da Şah Il. Abbas zama- 
nına aittir (1648). Meşhed'de esası hayli 
eski olan, 819'da ölen Şiiler'in sekizinci 
imamı Ali er-Rızâ için yapılan cami de 
Safeviler devrinde ve 1855'e kadar ge- 
niş ölçüde tamir ve ilâvelerle zenginleş- 
tirilmiş, içi ve dışı tezyin edilmiştir. Çok 
büyük ve muhteşem bir manzume teş- 
kil eden İmam Ali er-Rızâ Meşhedi'nin 
kubbeleri altın yaldız, iç ve dış duvarları 
ise zengin çiniler ve aynakâri tezyinatla 
kaplanmıştır. İran'daki diğer büyük meş- 
hedlerden biri de Kum'da Hz. Fâtıma 
Meşhedi'dir. Şah I. Abbas zamanında ya- 
pılan Fâtıma el-Ma'süme Camii, XIX. yüz- 
yıl başında Feth Ali Şah tarafından esas- 
lı bir şekilde tamir edilmiştir. Çok büyük 
bir avlu etrafında toplanan dört avlulu 
normal bir cami olan bu eserin altın yal- 
dızlı ana kubbesi, şekil bakımından her 
ne kadar Asya kubbelerine uygun ise 
de gövdeleri renkli tezyinatlı minareler, 
en tepede olan üstleri kapalı şerefele- 
riyle değişik bir zevke işaret ederler. 
Irak'ta İran'ın nüfuzu altında olduğu 
müddetçe, özellikle 1638'e kadar Şiiler'- 
in kutsal tanıdıkları yerlerde yapılan ca- 
miler de bu esaslara uygun olarak mey- 
dana getirilmiştir. Kerbelâ'da Hz. Hüse- 
yinin makamı üstünde kurulan Meşhed-i 
Hüseyin, Küfe yakınında Necef'te Hz. Ali'- 
nin mezarı, Sâmerrâ'da 874'te on ikinci 
imamın kaybolduğu yerde yapılan meş- 
hed ve nihayet Bağdat'ta yedinci ve do- 
kuzuncu imamların mezarları üstünde 
kurulan Kâzımiye Külliyesi, Irak'taki baş- 
lica dört büyük Şii meşhedini teşkil eder. 
Hepsi de muhteşem dış görünüşleri, so- 
ğan biçiminde altın yaldızlı kubbeleri, 
“güldeste” adı verilen, üstleri birer sa- 
çakla örtülü şerefelere sahip minarele- 
riyle çok uzaklardan kendilerini belirtir- 
ler. Geniş bir sahayı kaplayan ve çeşit- 
li ek binaların ortasında bulunan bu tür- 
be ziyaretgâh camilerin içinde Bağdat'ta 
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Kâzımiye Camii, nisbetli dört minaresiyle 
(diğerlerinde ikişer minare vardır) âhenk- 
li bir siluete sahiptir. 

2. Hint. Türk-İran-Hint sanatlarının ka- 
rışımından meydana gelen Hint-İslâm 
sanatı bu eklektik karakterinden sıyrı- 
lamamıştır. Gucerât camilerinde Hint 
üslübunun hâkimiyeti daha açık görü- 
lür. Ahmedâbâd'da 1500'e doğru yapılan 
Rani Rupavati/Kraliçe Camii'nin cephe- 
sinde de İslâm mimarisi unsurlarından 
sivri sakin hatlı büyük eyvan kemeriyle, 
ileri taşkın ve tamamen Hint üslübunda 
kalabalık tezyinatlı, hareketli iki minare 
kaidesinin (minarelerin üst kısımları 1819'- 
da yıkılmıştır) yer aldığı görülür. Ayrıca 
cephenin yan kanatlarında üstleri kon- 
sollu yağmurluklu, şahnişin halindeki 
taşkın pencereler de tamamen Hindü 
saray mimarisinden alınmış unsurlar- 
dır. Bu caminin harimindeki istinatlar, 
eski Jain tapınaklarından devşirilen iş- 
lenmiş parçalardır. Aynı hususlar Ahme- 
dâbâd'da, Ahmed Şah'ın 1423'te yaptır- 
dığı on beş kubbeli Mescid-i Cum'a'da ve 
XV. yüzyıl sonlarına ait Muhâfız Han ve 
Sipri camilerinde de kendilerini göste- 
rirler. Bu son iki camiden ilki, başlıca 
Hint sanatı özelliği olarak sütun demet- 
leri halindeki çifte minareye, diğeri ise 
bir Hindü sarayı cephesi gibi olan cephe 
taksimatına sahiptir. Hint-İslâm sanatı 
mimaride büyük bir yenilik yaratmama- 
sına karşılık mermer işçiliğinde çok bü- 
yük bir hamle kaydetmiştir ki bunun en 
güzel örneği, XVI. yüzyıla ait Seydi Sey- 
yid Camii'nin âdeta dantela gibi oyul- 
muş mermer şebekeli pencereleridir. Pâ- 
yeli büyük camilerin yanı sıra daha küçük 
camiler için, yan yana üç kubbenin ört- 
tüğü enine açılan bir harimden ibaret bir 
tip daha kabul edilmiştir. Bu tipi Delhi'de 
XV. yüzyıla ait Barâ Gumbad Camii'nde 
bulmak mümkün olduğu gibi 1505'te ya- 
pılan Delhi'deki Mothki Mescidi'nde de 
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görmek mümkündür. Kemerli bir suni 


terasın üzerinde olan caminin bu özelli- 
ği, sonraları Hint cami mimarisinde ge- 
nel bir karakter halini alır. Hint-Türk im- 
paratorları döneminde ana çizgileri böy- 
lece belirmiş olan cami mimarisi aynı 
esaslar içinde gelişmiştir. Delhi yakının- 
da 1539-1545 yılları arasında Hümâyun'- 
un başlatarak ondan sonra Şirşah'ın bi- 
tirttiği Kal'a-i Köhne Camii enine uzanan 
dar bir binadır. Harimdeki üç ana bölü- 
mün üstleri taştan birer kubbe ile örtül- 
müş, yanlarda ayrıca yarım kubbelerle 
desteklenmiş daha küçük kubbeli birer 
bölüm yapılmıştır. Bölümleri karşılayan 
cephe eyvanlarının ortalarında konsolla- 
ra dayanan balkonlar vardır. Tezyinatta 
Türk-İslâm üslübunun hâkim olmasına 
karşılık balkonlar, bilhassa kubbe geçişi- 
ni temin eden konsollar, yarım sütunlar 
tamamen Hindü üslübundadır. Bu ülke- 
de plan bakımından önemli yenilikler 
gösteren iki camiden birincisi, Ahme- 
dâbâd'da 1452 tarihli Rakiye Melik Şâban 
Camii'dir. Burada kıble duvarına doğru 
tedricen daralan bir dış çevre vardır. 
Küçük kubbelerle örtülen, pâyelerle ay- 
rılmış bu mekânlar, tam ortada sekiz 
pâyeye dayanan büyük bir orta mekânı 
çevirmektedir. İkinci önemli eser olan, 
İsanpür'da İmâdülmülk'ün XVI. yüzyılda 
yapılan camii ise Batı Anadolu'da Mani- 
sa Ulucamii ile büyük benzerlik göste- 
rir. Enlemesine uzanan pâyeli dikdörtgen 
harimin, mihrap önünde sekizgen bir 
mekânı örten büyük bir kubbesi vardır. 
Erken Osmanlı döneminin çok kubbeli 
ulucami mimarisinin bir benzerini de 
Seydi Seyyid'in 1572 tarihli Lâl Dervâze 
Camii'nde bulmak mümkündür. Enine 
uzun bir dikdörtgen biçiminde, dışı kes- 
me taş kaplı bu camide, her bir dizide 
beş tane olmak üzere üç sıra halinde 
on beş kubbe harimin bölümlerini ört- 
mektedir. İki yuvarlak gövdeli minare 
de Bursa Ulucamii'nde olduğu gibi giriş 
cephesinin ilk köşesinde yükselir. Ekber 
Şah (1556-1605) tarafından Agra'nın 37 
km. uzağında kurulan Fetihpür Sikri şeh- 
rinde bu şehrin kuruluşuna sebep olan 
veli Selim Çişti'nin mezarı etrafında “Kâbe 
benzeri olarak” inşa edilen Cuma Mescidi 
de bu çifte üslübun kaynaşmasından 
doğmuş bir eserdir. Burada Hindü üslü- 
bunda pâyeler kullanılmıştır. Ayrıca sivri 
kemerli eyvanların tezyinatının Selçuklu 
üslübunda olmasına karşılık avlu revak- 
larının üstündeki localar Hindü üslübu- 
nun hâkimiyetine işaret eder. Muazzam 
bir merdivenin nihayetinde yükselen ve 
çokgen şeklinde dışarı taşkın 41 m. yük- 
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sekliğinde âbidevi dış cümle kapısı (1601), 
her iki üslübun da izlerini gösteren muh- 
teşem bir eserdir. Caminin mihrabı ise 
tamamen İran-Türk üslübundadır. |. Ali 
Âdil Şah zamanında (1557-1579) başla- 
nan ve inşaatı bitmeyen, kapladığı alan 
11.000 m'den fazla olan devâsâ ölçülü 
Bicâpür Camii de plan bakımından pâyeli 
camilerle Hindü tapınaklarının bir karışı- 
mıdır. Geniş bir avluyu takip eden harim, 
kırık sivri kemerler ve her biri ancak içe- 
riden belirli kubbeciklerle örtülü kare 
bölümlere ayrılır. Bu otuz altı küçük bö- 
lümün ortasındaki mihrap önünde ise 
dokuz bölümlük bir sahayı örten basık 
fakat hâkim bir ana kubbe bulunmak- 
tadır. Ancak Hint'te ana kubbeli pâyeli 
cami tipi yerine, bir sırada üç kubbenin 
örttüğü enine harimden ibaret cami tipi- 
nin tercih edildiğini birçok örnek göster- 
mektedir. Şahcihanâbâd'da Şah Cihan'ın 
1644-1658'de yaptırdığı Mescid-i Cum'a 
bu tipin en büyük ölçüdeki örneğidir. 10 
m. yüksekliğinde bir teras üzerinde kır- 
mızı kum taşı ve mermerden yapılan bu 
caminin büyük bir diş merdiveni, hey- 
betli eyvana sahip bir dış cümle kapısı 
ile revaklı avlusu vardır. Yine bir eyvan- 
la geçilen harim ise üç kubbe ile örtül- 
müştür. Lahor'da 1674'te Evrengzib ta- 
rafından inşa ettirilen Pâdişâhi (Badşâ- 
hi) Camii, aynı hükümdarın Benâres'te 
Ganj ırmağı kıyısında, Hindülar'ın mukad- 
des yıkanma yerlerinde ve Şiva'nın en 
kutsal tapınağının yerinde kurdurduğu 
küçük cami hep bu mimari tipin örnek- 
leridir. Hepsinin birleştikleri husus, ca- 
minin oldukça yüksek bir terasın üstün- 
de kurulması, âbidevi bir dış cümle kapı- 
sı, bir avlu, bu avluya açılan üç eyvanlı bir 
harim cephesine ve bir sırada üç kubbe- 
nin örttüğü bir harime sahip olmalarıdır. 
Evrengzib'in Lahor'da inşa ettirdiği cami- 
nin 161 metreyi bulan boyu ve eni ile İs- 
lâm âleminin en büyük ibadet yerlerin- 
den olması da ayrıca dikkati çeker. Bu 
dört minareli camide 100.000 kişinin 
namaz kılabileceği söylenmektedir. Ay- 
nı tip, Delhi'de 1659 tarihli Müti (İnci) 
Mescidi, Agra'da Nagina Camii'nde ol- 
duğu gibi çok daha küçük ölçüdeki ve 
mermerden inşa edilmiş zarif görünüşlü 
saray camilerinde de uygulanmıştır. Müti 
Mescidi tamamen beyaz mermerden olup 
temiz, sakin hatlara sahiptir. Harimi ka- 
lın pâyelere binen dilimli sivri kemerler- 
le bölümlere ayrılmıştır. Burada ağır 
Hindü süslemesi görülmez. Nagina Ca- 
mii ise Şah Cihan tarafından saray ka- 
dınları için yaptırılmıştır. Beyaz mer- 
merden olan bina, kıble duvarına para- 
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lel iki sıra pâyeye sahiptir. Üstünü di- 
limli kemerlere oturan üç kubbe örter. 
Daha kesin bir karakter alan Hint-Türk- 
İslâm mimarisi, bu son eserlerde soğan 
biçimli kubbe ile iç kenarları çıkıntılı ke- 
merlerin revaç bulduğunu gösterir. Del- 
hide XVII. yüzyılda yapılan Soneri Ca- 
mii de bunlardan biridir. Hint cami mi- 
marisinin sonraki gelişmesi, Türk hüküm- 
darlar devrinde kurulan esaslara göre 
devam etmiştir. XVIII. yüzyılda Leknev'de 
yapılan İmambârâ Camii, bütün büyük 
ölçülerine rağmen monoton bir ifadeye 
sahip olmaktan kurtulamamıştır. İslâmâ- 
bâd'ın yanında Ravalpindi'nin 110 km. 
kadar güneyindeki Büyük Cami (Jhelum 
Camii), bir ırmağın hemen kenarında bu- 
lunması bakımından dikkat çekicidir. Bu- 
rada ince gövdeli fakat kalın şerefeli mi- 
narelerden başka cami binasının köşe- 
lerinde yerli Hint mimarisinin ilhamı ile 
yapılmış, şahnişin biçiminde, ince sütun- 
lara dayanan saçaklı köşklerin varlığı gö- 
rülmektedir. 


3. Osmanlı Türkleri. Cami mimarisi bu 
yeni dönemde, önceki dönemde başla- 
mış olan yeni tipler ve tertipler arama 
yolundaki tecrübelere devam ederek yep- 
yeni sonuçlara ulaşabilmiştir. Az bir za- 
man içinde varılan bu birbirinden farklı 
ve diğer İslâm ülkelerinde pek rastlan- 
mayan çok ileri sonuçlar, Türk sanatı- 
nın bu devirdeki canlılığını gösterir. Şu- 
rası bir gerçek ki önceleri, henüz tanı- 
nan örnekler çok sınırlı ve bunlar hak- 
kındaki bilgiler yanlış veya eksik iken 
iddia edildiği gibi bu eserlerde Bizans 
sanatının tesirini aramak doğru olmaz. 
Bizans sanatının son safhası ile, çağda- 
şı ve İstanbul'un fethini hemen takip 
eden Osmanlı-Türk mimarisi arasında 
aynı kaynaktan beslenen geleneğin de- 
vamına işaret eden izlere rastlanmaz. 
Ancak erken Bizans devrinde bir tecrübe 
eseri olarak yapılmış olan ve gerek ölçü- 
leri gerekse kullanılan mimari usuller ba- 
kımından eski Roma geleneklerine bağlı 
olan İstanbul'daki Ayasofya, Türk mimar- 
larına yeni tecrübelerinde faydalı bir ör- 
nek olmuştur. Bu devirde de yine çeşitli 
eski tipler uygulandığı gibi yeni tecrübe- 
lere de girişilmiştir. Camiler bulundukları 
yerlere göre ayrıntılarında bazı farklılık- 
lar da gösterirler. Rumeli'nin bazı yerle- 
rinde aşırı derecede uzun minareler ya- 
pılmış, Tiran'da Edhem Bey Camii, Ma- 
kedonya'da Kalkandelen Camii gibi bazı 
eserlerde camilerin içleri ve hatta dış 
cepheleri bütünüyle renkli kalem işi na- 
kışlarla bezenmiştir. Yeniçağ'daki Os- 


manlı dönemi camileri geçiş, klasik ve 
yabancı tesirler devirleri olmak üzere 
başlıca üç safhada incelenebilir. 

a) Geçiş Dönemi Camileri. Osmanlı Dev- 
leti fetihlerle yeni ülkelere sahip oldukça 
buralardaki şehir ve kasabalarda bulunan 
kiliselerden en büyüğünü, bir bakıma fe- 
tih alâmeti olmak üzere camiye çevirmiş- 
tir. Şimdi harabe halinde olan Antalya'da 
Şehzade Korkut, Karadeniz Ereğlisi'nde 
Orhan Bey, Tirilye'de (Zeytinbağı) Büyük 
Cami, Trabzon'da Yenicuma camileri eski 
kiliselerdir. Selânik Türk idaresinde iken 
birçok kilise Kâsımiyye, Hortacı Süleyman, 
İshakıyye, Suluca, Eskicuma vb. adlarla 
camiye çevrilmişti. Bunun için kıble isti- 
kametine uygun bir mihrap yapılmış, 
minber ve kürsü gibi gerekli olan şeyler 
ilâve edilerek minare, şadırvan inşa edil- 
miştir. Kiliseden çevrilen camiler bazan 
devrinde fethin gerçekleştiği padişahın, 
bazan da vezirlerin evkafındandır. Baş- 
ta İstanbul'daki Ayasofya olmak üzere 
Edirne, İznik, Trabzon, Vize, Enez, Sof- 
ya, Selânik, Ohri ve Benefşe'de (Monem- 
basia) eski Bizans Kiliseleri, Kıbrıs'ta Lef- 
koşe'de gotik mimarili Katolik katedrali 
“Ayasofya Camii” adıyla ibadete uygun 
hale getirilmiştir. İstanbul, Atina, Amas- 
ra'da olduğu gibi bazı yapılar ise Fâtih 
veya Fethiye camii adıyla anılmıştır. Başta 
İstanbul olmak üzere birçok yerleşme ye- 
rinde eski kiliseler hayır sahipleri tarafın- 
dan peyderpey camiye çevrilmiştir. İstan- 
bul'da Küçük Ayasofya, Hırâmi Ahmed 
Paşa, Koca Mustafa Paşa, İmrahor İlyas 
Bey, Bodrum (Mesih Paşa), Kariye, Atik 
Mustafa Paşa, Fenâri İsâ, Vefa Molla 
Gürâni, Zeyrek, Eski İmaret vb. camiler 
bunlardandır. 

Geçiş döneminde daha bir süre pâyeli 
ve çok kubbeli cami mimarisine sadık ka- 
lındığını bazı yerlerdeki örnekler göster- 
mektedir. Alaşehir'de iki sütunun yardı- 
mıyla altı kubbenin örttüğü 1465'e doğ- 
ru yapılan Şeyh Sinan Camii, Küre'de yal- 
nız derinliğine sıralanan bölümleri kub- 
beli, diğerleri ise tonozlu 1472 tarihli 
Hoca Şemseddin Camii, Sofya'da ortada 
dört pâyenin yardımıyla dokuz kubbe- 
nin örttüğü 1474 yılına doğru yapılmış 
Büyük Cami (Mahmud Paşa Camii), Kas- 
tamonu'da yine dokuz kubbeli ve 1506'- 
da yapılarak 1746'da genişletilen Nas- 
rullah Paşa Camii, Tokat'ta dört pâyeye 
dayanan, dokuz kubbeli Takyeciler Ca- 
mii, bu tipte yapıların başlıca örnekleri- 
dir. İstanbul'da her ne kadar çok kubbe- 
li bir ulucami yapılmamışsa da Karagüm- 
rük'te Vezir Atik Ali Paşa (6. 1511) tara- 


fından inşa ettirilen camide bu mimari 
şekil uygulanmıştır. Bu caminin, iki sü- 
tun yardımıyla eşit büyüklükte altı kub- 
benin örttüğü enine uzanan dikdörtgen 
biçiminde bir harimi vardır. 

Edirne'de Üç Şerefeli Cami ve Mani- 
sa'da Ulucami ile önceki dönemde orta- 
ya çıkmış enine uzanan cami tipi ise da- 
ha gelişmiş olarak İstanbul'da Mimar Si- 
nân-ı Atik tarafından 1462-1470 yılları 
arasında yapılan ilk Fâtih Camii'nde uy- 
gulanmıştır. 1765 zelzelesinde yıkıldığı 
için IH. Mustafa tarafından daha değişik 
biçimde şimdiki şekliyle yeniden yapılan 
bu binanın bazı eski kısımları hâlâ dur- 
duktan başka ilk planı hakkında da bilgi 
veren belgeler vardır. İlk Fâtih Camii'nde 
revaklı avluyu takip eden harim, büyük 
bir kubbe ve bunu mihrap yönünde des- 
tekleyen bir yarım kubbe ile örtülmüş, 
bu merkezi mekânın iki yanında tab- 
hâneli camilerdeki gibi duvarlarla değil 
sadece sütunlarla ayrılmış kubbeli üçer 
bölüm sıralanmıştır. Fâtih Camii İstan- 
bul'un siluetine hâkim bir tepede, bütü- 
nüyle simetrik bir plana göre düzenlen- 
miş büyük bir manzumenin merkezini 
teşkil eder. Türk sanatının bu en geniş 
ve en Zengin külliyesi birçok medrese, 
dârüşşifâ, tabhâne, türbe, kervansaray, 
hamam ve çarşıdan meydana gelmişse 
de bugün bunlardan birçoğu (medrese- 
lerin bir kısmı, hamam, çarşı, dârüşşifâ) ta- 
mamen ortadan kalkmıştır. Fâtih Ca- 
mii'nin mimari bakımdan en yakın ben- 
zeri, Atik Ali Paşa'nın yaptırdığı Çem- 
berlitaş'ta kendi adıyla anılan camidir. 
Burada da büyük kubbeli mekânın kıb- 
le tarafında yarım kubbeli bir çıkıntı, İki 
yanlarda da harimden birer sütunla ay- 
rılmış yan kanatlar vardır. 

Üç Şerefeli Cami'nin benzerleri olarak 
XV. yüzyılın ikinci yarısında yapıldığı tah- 
min edilen, fakat her kısmının aynı za- 
mana ait olup olmadığının incelenmesi 
gerekli Tokat'ta Güdükminare Camii, Ma- 
nisa'da 1474 tarihli Sinân b. Abdullah'ın 
yaptırdığı Çaşnigir, 1484 tarihli İvaz Pa- 
şa (Çaybaşı), IH. Bayezid'in zevcesi ve |. Se- 
lim'in annesi Hüsnüşah Hatun için 1491'- 
de inşa edilen Hatuniye camileri hep bu 
tipin örnekleridir. Hayrabolu'da 1496 ta- 
rihli Güzelce Hasan Bey Camii, Manisa'- 
da Kanüni Sultan Süleyman'ın annesi 
Hafsa Sultan için 1522'de inşa edilen 
Sultan Camii, aynı tipin oldukça küçük 
ölçüde uygulanışını gösteren örnekler- 
dir. Türk cami mimarisinin gelişmesinin 
bir halkası olan bu tip, kısa süre içinde 
yerini daha değişik biçimlere bırakmış- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


78 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


İstanbul'da eski Fâtih Camii'nin planı 


tır. Bu da harimin ana mekânının iki ya- 
rım kubbe ile örtüldüğü tiptir. 

Bu tip bilindiği kadarıyla ilk olarak İs- 
tanbul'da XV. yüzyıl sonunda eski bir ki- 
liseden çevrilen Koca Mustafa Paşa Ca- 
mii'nde uygulanmıştır. Aynı şema, 1501 - 
1505 tarihlerinde yine İstanbul'da muh- 
temelen Mimar Hayreddin tarafından 
yapılan Beyazıt Camii'nde âbidevi şekli- 
ni bulmuştur. İlk Fâtih Camii'nin bir ka- 
deme daha gelişmiş şekli olan bu bina- 
da, ana eksen üzerinde sıralanan esas 
kubbe ile iki yarım kubbe ve yanlarda 
ana mekândan pâye ve sütunlarla ayrıl- 
mış kubbeli bölümler vardır. Bu plan ana 
çizgileri bakımından Ayasofya'yı hatırlat- 
tığından iki yapı arasında bir bağlantı 
kurmak isteyenler çıkmıştır. Halbuki Aya- 
sofya ve Beyazıt birbirine benzer neti- 
ceye ayrı yollardan giderek ulaşmışlar- 
dır ve bu arada Ayasofya'nın rolü, böyle 
bir tecrübeye girişen Türk mimarlarına 
müşahhas bir misal teşkil etmekten iba- 
ret kalmıştır. Gösterişli revakların çevre- 
lediği bir avluya sahip olan Beyazıt Camii, 
yanlarda dışarı taşan tabhâneleri ve bun- 
ların köşelerinde yükselen en üst derece- 
de estetik değerlerini bulmuş minarele- 
riyle dış mimarinin de gelişmesini ta- 
mamladığının delilleridir. Fâtih ve Edir- 
ne'deki Beyazıt camileri gibi büyük bir 
imaret manzumesinin merkezi olması- 
na rağmen bu camiyi saran çeşitli hayır 
binaları, Fâtih Camii'ndeki gibi tam si- 
metrik bir düzene göre değil yeni bir şe- 
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hircilik anlayışı ile âdeta şehrin bir bölge- 
sine serpiştirilmiştir. 

Küçük ölçüdeki bazı ibadet yerlerinde 
ise İstanbul içinde ve dışında pek çok 
örneklerine rastlanan tek kubbeli cami 
tipi uygulanmıştır. Bunlarda genellikle 
iki veya üç bölümlü, dışarıya açık bir son 
cemaat yerini takip eden bir kubbenin 
örttüğü kare şeklinde bir harim bulu- 
nur. Bursa'daki binalarda renkli bir görü- 
nüm sağlayan taş ve tuğla örgülerinin 
varlığı dikkati çektikten başka Osmanlı 
mimarisinin sonraları bütünüyle prog- 
ramından çıkardığı, ön cephede yükse- 
len duvar da görülür. Tek kubbeli cami- 
lerin İstanbul'daki en güzel örneği, 1491 
yılında yapılan, kesme taş kaplamalı ve 
üç bölümlü son cemaat yerine sahip Sul- 
tanahmet'teki Firuz Ağa Camii'dir. Bu 
hususta en âbidevi yapı, şüphe yok ki 
Üsküp'te XV. yüzyıl sonlarında veya XVI. 
yüzyıl başlarında yapılan Mustafa Paşa 
Camii'dir. Edirne'de Beyazıt Külliyesi'nin 
ortasında bulunan büyük Beyazıt Camii 
ile ondan az sonra yapılan İstanbul'daki 
Sultan Selim Camii de tek kubbeli ca- 
milerin en büyüklerindendir. Her ikisin- 
de de esas kitleye iki yandan bitiştiril- 
miş olan tabhâneler, bu camileri aynı 
zamanda tabhâneli camilerin en âbidevi 
olanları arasına sokmaktadır. 

Bu dönemde küçük mahalle mescid- 
leri, genellikle üstü kiremit kaplı ahşap 
bir çatının örttüğü, dikdörtgen bir me- 
kândan ibaret basit yapılardı. Bunlar- 
dan bazılarının sütunlu, kemerli son ce- 
maat yerleri vardı. Cami kitlesinin, ölçü- 
lerine nisbetli mütevazi minareleri de ih- 
mal edilmemişti. Bu minareler bazan ah- 
şaptan yapılıyor, bazan da ait oldukları 
caminin küçüklük ve basitliğini giderip 
dikkati çekmek istercesine çok değişik 
biçimlerde inşa ediliyordu. İstanbul'da 
böyle ahşap çatılı küçük camilerin en gü- 
zeli, XV. yüzyılın sonlarına ait Yatağan 
Camii'dir. Yine Fâtih döneminde yapılan 
Samanveren Camii, dış cephelerindeki 
taş ve tuğla örgüsü yanında minaresin- 
deki tuğla süsleme ve şerefe çıkıntısı 
olmaksızın yapılan ezan okuma yerin- 
deki baca şeklinde pencerelerle dikkati 
çeker. Tahtakale'de han ve iş yerleri ara- 
sında sıkışıp kalan Timurtaş Mescidi ise 
duvarının bir kenarına asılı cumba biçi- 
minde ve sadece dört ezan penceresi olan 
bir minareye sahiptir. XVI. yüzyıl baş- 
larında Kadı Emin Nüreddin'in inşa et- 
tirdiği Burmalı Mescid, burmalı yivlerle 
süslü minare gövdesi bakımından önem- 
lidir. Esas bina ise basit bir dörtgen me- 
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kân halinde olup son cemaat yeri dev- 
şirme sütunlara oturan kemerlere sa- 
hiptir. Âhenkli biçimde kullanılmış taş 
ve tuğla malzeme dış görünüşe renk ver- 
miş olup yirmi yıl kadar önceki tamir- 
de yapılan ahşap çatı binanın bütününü 
örter. 

Zâviye -camilerin (tabhâneli camilerin) 
bu dönemde oldukça fazla sayıda yapıl- 
dığı görülmektedir. Edirne'de 1484-1488 
arasında yapılan Beyazıt ve İstanbul'da 
1520-1522'de inşa edilen Yavuz Selim 
camileri, bu tipin selâtin camilerinde 
uygulanışını gösteren örneklerdir. Bun- 
larda tabhânelerin ortalarına kapalı av- 
lu hâtırası olarak, kubbesinde bir aydın- 
lık feneri bulunan bir orta sofaya açılan 
dört eyvan ile köşelerde dört oda bulu- 
nur. Amasya'da bir külliyenin merkezi 
olan Beyazıt Camii'nin de esasında bu 
tipte bir yapı olduğu sanılır. Tabhâneli 
camiler genellikle devlet ileri gelenleri 
tarafından yaptırılmıştır. Kapalı avlu kıs- 
mı kubbe, kıble tarafındaki bölümü eşit 
veya daha küçük bir kubbe ile örtülü 
olanlar arasında, Bursa Karacabey'de 
1456'da yapılan Karaca Bey Camii, İstan- 
bul'da iç kemeri birer dehlizle ayrılan 
tabhâne odalarına sahip 1464 tarihli 
Mahmud Paşa, dış duvarlarının taş ve 
tuğla işçiliğiyle dikkati çeken 1465 ta- 
rihli Murad Paşa, Üsküp'te 1470'e doğ- 
ru yapılan ve aynı duvar örgüsüne sahip 
İsâ Bey, Selânik'te İshak Paşa (Alaca), 
İnegöl'de aynı bâninin eseri diğer İshak 
Paşa, Afyonkarahisar'da 1472'ye doğru 
inşa edilen Gedik Ahmed Paşa, Filibe'de 
Şehâbeddin Paşa, Edirne'de Murâdiye 
camileri bu tipin başlıca örnekleridir. 


Fâtih Sultan Mehmed devri tabhâneli camilerinden Rum 
Mehmed Paşa Camii - Üsküdar / İstanbul 


79 


CAMİ 


Tokat'ta Il. Bayezid'in annesi Gülbahar 
Hatun adına 1485'te yapılan Hatuniye, 
Amasya'da 1486 tarihli Mehmed Paşa, 
İstanbul'da 1485 tarihli Dâvud Paşa ca- 
mileri ise tabhâneli camiler arasında tek 
kubbeli ve yanlarında odaları bulunan 
yapılardır. Bunların hepsinin revaklı son 
cemaat yerleri vardır. İstanbul Üsküdar'- 
da 1473 tarihli Rum Mehmed Paşa Ca- 
mii'nde büyük kubbeli harimin kıble ta- 
rafında bir yarım kubbe vardır. Tire'de 
Yeşilce ve Edirne'de Beylerbeyi camile- 
rinde kıble tarafında zengin geçiş un- 
surları ile süslü, dışarı taşkın ve tonozlu 
namaz yerleri mevcuttur. 


b) Mimar Sinan ve Takipçileri Dönemi 
(Klasik Dönem). Artık özelliklerini kesin 
şekilde bularak gelişme yolundaki yönü 
açıkça çizilen Osmanlı-Türk mimarisin- 
de cami, Mimar Sinan ve onun üslübu- 
nu devam ettiren mimarlar döneminde 
gerek yapı sanatı gerekse yer seçilme- 
si, şehirlerin imar programı, dış hatla- 
rın güzelliği gibi hususlarda en yüksek 
seviyesini bulmuştur. Bu camilerde za- 
rif, sade fakat özgün ve her şeyi ölçülü 
olarak kullanan bir üslüp, çini, mermer, 
malakâri veya kalem işi nakış gibi süsle- 
menin bir bütün olarak düşünüldüğünü 
gösterir. Cami inşasında zaman zaman 
eski bazı tiplere uyulmakla beraber önem- 
li yenilikler de getirilmiştir. 

Önceki dönemde başlamış olmakla be- 
raber bu dönemde çok sayıda inşa edi- 
len menzil külliyelerindeki camiler de 
ayrı bir tür teşkil ederler. Anadolu'da 
ve Rumeli'de doğu ve batı yönlerinde 
uzanan sefer ve kervan yollarının üze- 
rinde kurulan bu tesisler, zamanla çev- 
relerinde yerleşme merkezlerinin yayıl- 
ması ile buralardaki şehirleşmenin çekir- 
değini oluşturmuşlardır. Doğu yönünde 
1523'e doğru Gebze'de Çoban Mustafa 
Paşa tarafından kurulan menzil külliye- 
sinin benzerleri İzmit'te Pertev Paşa, 
Yenişehir'de (Bursa) 1588 tarihli Sinan 
Paşa, Bozüyük'te Kasım Paşa ve Kara- 
pınar'da (Konya) Mimar Sinan tarafin- 
dan Sultan Selim için inşa edilmiştir. 
Kayseri yakınında İncesu'daki 1670 ta- 
rihli Merzifonlu Kara Mustafa Paşa Ca- 
mii de etrafındaki yapılarla askeri ma- 
hiyette bir menzil külliyesinin geç tarih- 
lere ait bir örneğidir. Yine Mimar Sinan'ın 
eseri olan, İskenderun körfezi yakınında 
Payas'ta Sokullu Mehmed Paşa Külliyesi 
bu çeşit manzumelerin en büyüklerin- 
dendir. Batı yönünde böyle menzil külli- 
yelerinden Tekirdağ'da Rüstem Paşa, 
Lüleburgaz'da Sokullu Mehmed Paşa, 


Çorlu'da Ali Paşa camileri ile etrafların- 
daki yapılar da bu tipe örnek olarak anı- 
labilir. 

İslâm sanatının ilk camilerinden ge- 
len pâyeli cami tipinin, Osmanlı mimari- 
sinin bu ilerlemiş çağında eski hâkimi- 
yetini bütünüyle kaybettiği ve pek nâdir 
hallerde uygulandığı görülmektedir. İs- 
tanbul'da 1573'te Mimar Sinan'ın bir de- 
ğişiklik ortaya koyma gayesiyle Piyâle 
Paşa Camii'nde uyguladığı plan, iki des- 
teğin yardımıyla eşit altı kubbenin ört- 
tüğü enine uzanan dikdörtgen biçimli 
bir harime sahip olmakla beraber, bi- 
nayı dıştan çeviren iki kat sütunlu gale- 
riler ve cephenin tam ortasında yükse- 
len minare, nihayet günümüzde kısmen 
çalınmış zarif çini süslemesiyle çok kub- 
beli camilerde genellikle görülen yekne- 
saklıktan uzaklaşmıştır. Çok eski, des- 
tekli ve düz damlı cami mimarisinin bu 
ilerlemiş dönemde hâlâ kullanıldığını 
gösteren örnekler de vardır. Nitekim Si- 
vas'ta 1564 tarihli Meydan Camii enine 
uzanan bir harime sahip olup üstündeki 
düz dam ahşap kirişlerle taşınır. Tokat 
Ulucamii, belki esası eski olmakla bera- 
ber XVIII. yüzyılda yeniden yapılarak ta- 
vanı pâyeler, kemerler, son derece zen- 
gin nakışlarla bezenmiştir. Burada yapı 
uzunluğuna gelişmiş, içi iki sıra dörder 
pâye ile üç sahna ayrılmıştır. Ancak dik- 
kate değer bir özellik, son cemaat yeri- 
nin mihrabın karşısındaki duvarın dışında 
değil uzun iki yan cephe boyunca uzan- 
masıdır. Caminin girişleri de tabiatıyla 
iki yanda açılmıştır. 

Edirne'de ilk defa olarak Üç Şerefeli 
Cami'de uygulandıktan sonra çeşitli yer- 
lerde tekrarlanarak Mimar Sinan tarafın- 
dan İstanbul Beşiktaş'ta Sinan Paşa Ca- 
mii'nde 1555'te az bir değişiklikle son 
defa kullanılan düzen, son cemaat yeri- 
ni takip eden haremi, içeride dördü kub- 
be, ortadaki ise aynalı tonozla örtülü beş 
bölümle daha derinleştirilmiştir. Bu eser 
Sinan'ın klasikleşmiş eski bir plana yeni- 
likler getirmesinin güzel bir örneğidir. 
Bu özellikleri aynen tekrarlayan bir ca- 
mi de İzmir'de Özdemiroğlu Yâkub Bey'in 
1598'de yaptırdığı Hisar Camii'dir. 

Konya'da Yavuz Sultan Selim için XVI. 
yüzyılın ilk yarısında yapılan Selimiye 
Camii'nde, bir kubbe ve yarım kubbe dü- 
zeniyle ilk Fâtih Camii mimarisi âdeta 
aynen tekrarlanmıştır. Üsküdar'da Ka- 
nüni Sultan Süleyman'ın kızı Mihrimah 
Sultan için 1547'de Mimar Sinan tara- 
fından inşa edilen İskele Camii, Beyazıt 
Camii plan düzeninden hareket etmek- 


Şehzade Camii ve planı - İstanbul 


le beraber, ortadaki ana kubbenin giriş 
tarafı istisna edilerek üç taraftan yarım 
kubbelerle desteklenmek suretiyle bir 
derece daha ileri bir safhaya işaret eder. 
Sinan 1544-1548 yılları arasında yine 
İstanbul'da yaptığı Şehzade Camii'nde, 
orta kubbeyi destekleyen yarım kubbe- 
leri dörde çıkarmak suretiyle, cami mi- 
marisinin merkezi plana sahip ve statik 
bakımından en güvenii, mükemmel eser- 
lerinden birini vermiştir. Medrese, türbe 
gibi müştemilâtı da içine almak suretiy- 
le geniş bir avlu ile sınırlanan bu binanın 
dikkate değer bir özelliği de çifte mina- 
resinin başka hiçbir yerde tekrarlanma- 
yan kabartma bezemelerle kaplı olma- 
sıdır. Yine Sinan'ın 1550-1557 yılları ara- 
sında Kanüni Sultan Süleyman için inşa 
ettiği Süleymaniye Camii, ana çizgileri 
bakımından Beyazıt Camii tertibine uy- 
maktadır. Burada âhenkli bir plan, bi- 
nanın üst yapısının şuurlu bir şekilde 
kuruluşu ile hem binanın yapım güven- 
liği, hem de dış görünüş bakımından 
tam mânası ile mükemmelliğe erişmiş- 
tir. Yan cephelerdeki dış galeriler cami 
kitlesini hareketlendirmiş ve hafiflet- 
miştir. Yapının içindeki süsleme mima- 
rinin hâkimiyetine saygılı olmuş ve onun 
güçlü hatlarını gizlemeyecek şekilde dik- 
katle uygulanmıştır. Etrafını saran ve 
şehrin topografya yapısına tam uygun- 
luk gösteren zengin ve geniş manzu- 
menin merkezini teşkil eden Süleyma- 
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niye Camii, iç avlusunun dört köşesin- 
de yükselen dört minaresi ve ehram bi- 
çiminde kademelenen kubbesiyle şeh- 
rin ufka düşen çizgisinde hâkim ve en- 
gebelerle âhenkli bir yer almıştır. Si- 
nan Tophane'de son eserlerinden Kılıç 
Ali Paşa Camii'nde (1580) aynı plan dü- 
zenlemesini daha mütevazi ölçüde uy- 
gulamış ve bir ölçüde Ayasofya'nın kü- 
çük çapta bir benzerini ortaya koymaya 
özen göstermiştir. 

Osmanlı-Türk mimarisi, 1588'de Sinan'- 
ın ölümünden sonra onun geliştirmiş ol- 
duğu esaslar içinde çalışan mimarlar 
tarafından eser vermeyi sürdürmüştür. 
Harimi örten ana kubbeyi destekleyen 
dört yarım kubbe ve köşelerde küçük 
dört kubbe sistemi, İstanbul'da Sultan 
l. Ahmed için 1609-1617 yılları arasın- 
da Sedefkâr Mehmed Ağa tarafından 
yapılan Sultan Ahmed Camii'nde uygu- 
lanmıştır. Burada Türk mimarisinde ilk 
ve son defa olarak cami yapısı ile tam 
uyum halinde altı minare yapılmış, kül- 
liyenin diğer ek yapıları çevreye dağıtıl- 
mıştır. İçinde kullanılan mavi çiçeklerle 
süslü çiniler, son yıllarda ortaya çıkan 
“Mavi Cami” adının esas kaynağı olmuş- 
tur. Aynı plan düzeni, Safiye Sultan'ın 


Süleymaniye Külliyesi'nin planı 


Mimar Dâvud Ağa'ya 1597'de başlata- 
rak ancak Mustafa Ağa tarafından 1663'- 
te Turhan Sultan için tamamlanabilen 
İstanbul Yeni Vâlide Camii'nde de uygu- 
lanmıştır. Dış avlusunda bir taraftan 
Mısır Çarşısı adı verilen bir arastası ile 
Turhan Sultan'ın türbesi bulunan bu se- 
lâtin camiinin başka külliyeler gibi bazı 
ek binaları yoktur. Hamamı yakın tarih- 
lerde yıktırıldığı gibi dış avlu da orta- 
dan kalkmıştır. Hünkâr mahfiline geçişi 
sağlayan, güzel bir sivri kemer üstüne 
oturtulmuş Kasr-ı Hümâyun, mimarisi ve 
çini süsleri bakımından eşsiz değerdedir. 
Bu plan bazı Anadolu camilerinde de kul- 
lanılmıştır. Çankırı'da 1558'de yapıldığı 
tahmin edilen Büyük Cami'de ve Tosya'da 
1584 tarihli Abdurrahman Paşa Camii'nde 
de görülmesi, planın yalnız başşehirde- 
ki selâtin camilerine inhisar etmediğini 
gösterir. Suriye'de Humus'ta (Hıms) kab- 
ristan yanındaki çifte minareli büyük ca- 
mi de ana kubbesi dört taraftan dört ya- 
rım kubbe ile desteklenen tipin bir tem- 
silcisidir. Köşelerde de dört küçük kub- 
be vardır. Mimari üslübu bu yapının geç 
bir döneme ait olduğunu gösterir. 
Mimar Sinan, nisbeten küçük ölçüde- 
ki cami yapılarında da yenilikler uygula- 


SÜLEYMANİYE KÜLLİYESİ 


1. Sâlis Medresesi 
2. Râbi' Medresesi 14. Dârüz ziyâfe 

3. Hamam 15. Tabhâne 

4. Dârülhadis Medresesi 16. Sinan Türbesi 
5. Türbedar Odası 17. Mülâzımlar 

6. Hürrem Sultan Türbesi `. Medresesi 

7. Kanüni Türbesi 

8. Cami Ö 
9. Mektep 

10. Evvel Medresesi 
tt. Sâni Medresesi 
12: Tıp Medresesi 


13. Bimarhâne 
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Süleymaniye Camii - İstanbul 


mıştır. Kubbesini dört büyük kemerin 
taşıdığı ve kubbe baskısı köşelerde ağır- 
lık kuleleriyle dengelenen, XVI. yüzyılın 
ortalarına ait Edirnekapı'daki Mihrimah 
Sultan Camii'nde böyle bir örnekle kar- 
şılaşılmaktadır. Eyüp'te 1560-1566 ara- 
sında yapılan, basık kubbesini çeviren üç 
tarafı dehlizli Zal Mahmud Paşa Camii, 
tek kubbeli cami mimarisinde önemli 
bir merhaleye işaret eder. Sinan'ın Ku- 
zey Yunanistan'daki Tırhala'da (Trikka- 
la) XVI. yüzyıl ortalarında yaptığı Osman 
Şah Camii, tek kubbeli camilerin âbide- 
vi uygulamalarındandır. Bu tip camile- 
rin ekserisi küçük ölçüde yapılar olup 
bunlara her yerde rastlanır. Rodos'ta 
1540 tarihli İbrâhim Paşa, 1588 tarihli 
Receb Paşa ve Murad Reis camileri bun- 
lardandır. Yine Mimar Sinan'ın yaptığı 
Sofya'da Bosnalı Mehmed Paşa Camii, 
çok değişmiş olmasına rağmen heybetli 
Sofya'daki Seyfullah Camii de tek kub- 
beli tipin özelliklerine sahip bir diğer eser- 
dir. Macaristan'da Peç şehrinde büyük 
meydanın kenarındaki Kasım Paşa Ca- 
mii, kiliseye çevrildiğinde gerçek mima- 
risini gizleyen kılıf kaldırıldıktan sonra 
tek kubbeli camilerin en büyüklerinden 
biri olarak tekrar ortaya çıkmıştır. 
Mimar Sinan bazı camilerinde hari- 
min orta kısmını, etrafı duvarlara gömü- 
lü veya serbest altı pâye ile belirlenmiş 
altı köşeli bir saha halinde meydana ge- 
tirmiş, bunun üzerine geçişi köşe tromp- 
ları ile sağlamıştır. İstanbul'da 1556'ya 
doğru yapılan Ahmed Paşa Camii bu tip- 
tedir. Son yıllarda ortaya atılan bir fara- 
ziyeye göre bu cami Üç Şerefeli Cami gibi 
olacakken bânisinin idamı yüzünden esas 
projesi tam olarak uygulanamamıştır. 
Bu görüş doğru olmasa bile altı pâyeli 
camilerin Üç Şerefeli Cami şeması ile 
yakın akrabalığını ve böylece Türk cami 
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XVII. yüzyıl başlarında inşa edilen selâtin camilerinin en 
büyüğü olan Sultan Ahmed Camii - İstanbul 


mimarisinin en mükemmele giden hız- 
lı gelişmesini göstermesi bakımından 
önemlidir. Sinan bu örneği, İstanbul Ka- 
dırga'da 1571'de yaptığı Sokullu Meh- 
med Paşa, Üsküdar'da 1583'te inşa edi- 
len Atik Vâlide (Nurbânü Sultan) camile- 
rinde de uygulamıştır. Sinan'dan sonra 
aynı mimari düzen, İstanbul'da 1594 ta- 
rihli Cerrah Mehmed Paşa Camii'nde ve 
çok daha sonraları 1734'te inşa edilen 
Hekimoğlu Ali Paşa Camii'nde de kulla- 
nılmıştır. 


Aynı mimari sistemin bir kademe da- 
ha gelişmişi olan sekizgen harimli ve se- 
kiz pâyeli camilerin ilk örneği olarak Mi- 
mar Sinan'ın Silivrikapı'da yaptığı İbrâ- 
him Paşa Camii gösterilir. Bu plan 1561'e 
doğru yapılan Rüstem Paşa Camii'nde 
de uygulandıktan sonra dünya mimar- 
lık tarihinin önemli yapılarından olan ve 
merkezi planın en mükemmel eserini 
teşkil eden Edirne'de Sultan Il. Selim (Se- 
limiye) Camii'nde tatbik edilmiştir. Şeh- 
rin evvelce sarayın bulunduğu yüksek 
yerinde 1569-1575 yılları arasında inşa 
edilen bu yapıda, her biri üçer şerefeli 
dört minarenin ortasındaki 31,5 m. ça- 
pında ana kubbesi, harimin bütününe 
hâkim olarak yapının üstünü örtmekte- 
dir. Duvarlara yakın sekiz pâyenin sağ- 
ladığı sekiz köşeden geçişi pandantif- 
lerle sağlanan bu kubbe caminin yapısı 
ile bütünleşmiştir. Selimiye Camii etra- 
fında başka selâtin camilerinde olduğu 
gibi çok sayıda külliye yapıları yoktur; 
yalnız iki medrese ile bir tarafında az 
bir zaman sonra ilâve edilmiş bir aras- 
tası vardır. Cami XVI. yüzyılın en güzel 
İznik çinileri ve pek az yerlerde kalabil- 
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miş nakışlarla bezenmiştir. Aynı mima- 
riyi Sinan İstanbul'da Azapkapı'da Sokul- 
lu Mehmed Paşa Camii'nde de uygula- 
mıştır. Ayrıca bu plan 1586 tarihli Me- 
sih Paşa, 1588'de yapılan Nişancı Meh- 
med Paşa, Tokat'ta Ali Paşa, Üsküdar'- 
da 1708-1711 yılları arasında inşa edi- 
len Yeni Vâlide (Gülnüş Emetullah Sultan), 
Nevşehir'de 1727'de yapılan Damad İb- 
râhim Paşa ve Bulgaristan'da Şumnu'- 
da 1745'te geniş bir külliyenin merkezi 
olarak inşa edilen Şerif Halil Paşa cami- 
lerinde de görülür. Mimar Sinan'ın son 
eserlerinden olan İstanbul'da Kazasker 
İvaz Efendi Camii, giriş cephesinin pen- 
cereli bir duvar halinde oluşu, cümle ka- 
pısı yerine cephede sağda solda çifte gi- 
rişler açılması, minarenin kıble duvarı 
dışında sağ köşede yükselmesi, nihayet 
caminin iki yan cephesi boyunda sun- 
durma biçiminde kanatların oluşu bakı- 
mından Osmanlı dönemi Türk mimari- 
sinde değişik bir örnek teşkil eder. Böy- 
lece Mimar Sinan'ın bu nisbeten küçük 
eserinde bile yenilikler aradığı açıkça 
görülür. 

Sinan döneminde ancak XVI. yüzyılın 
başlarında Rodos'ta Süleymaniye ve Ha- 
lep'te Hüsreviye camilerinde tabhâneli 
camilerin sonuncuları yapılmıştır. Bun- 
dan sonra Osmanlı-Türk mimarisi bu 
çeşit camileri artık tamamen terketmiş- 
tir. Sokullu Mehmed Paşa, Edirnekapı 
Mihrimah Sultan camileri gibi orta bü- 
yüklükteki bazı camilerde avlunun üç 
tarafında medrese odalarının sıralandı- 
ğı görülür. Selâtin camilerinden yainız 


Edirne'de Selimiye Camii ve içinden bir görünüş 


Şam'daki Süleymaniye Camii'nde tekke 
olarak kullanılan böyle bir düzenleme 
bulunmaktadır. 

Osmanlı-Türk mimarisinin bu klasik 
döneminde devletin sahip olduğu geniş 
toprakların her tarafında ahşap çatı ile 
örtülü mütevazi camiler de yapılmıştır. 
Çok basit ve sade olan, genellikle varlık- 
lı esnaf tarafından vakfedilen bu küçük 
camiler arasında, iç süslemesi ve bazı 
özellikleri bakımından kendi çapında bir 
şaheser sayılabilecek binalara da rast- 
lanır. Eyüp'te Silâhi, Balat'ta 1562 tarih- 
li Ferruh Kethüdâ, Mimar Sinan'ın ken- 
di vakfı olarak Yenibahçe'de yaptığı Mi- 
mar Sinan, 1592'te Topkapı dışında Tak- 
yeci İbrâhim Ağa, Kocamustafapaşa'da 
Ramazan Efendi (Bezirgânbaşı), Şehre- 
mini civarında Odabaşı vb. camileri, ah- 
şap çatılı küçük ibadet yerlerinden sa- 
dece birkaçıdır. Bunların arasında üstün 
kalitede çiniler, ahşap üzerine renkli na- 
kışlarla bezenmiş olanlar vardır. Takye- 
ci İbrâhim Ağa Camii'nde ahşaptan kub- 
be biçiminde bir tavanın bulunuşu, ah- 
şap çatılı camilerin birçoğunun esasında 
böyle olduğunu hatıra getirmektedir. 


Kahire'de Sinan Paşa Camii, 1571'de 
yapılmış bir Osmanlı eseri olmakla be- 
raber bilhassa hiçbir üslüba ait olma- 
yan kasnaklı kubbesiyle dıştan yabancı 
tesiri bırakır. Halbuki tek kubbeli bir Os- 
manlı camii olan bu yapının üç tarafını 
saran bir revakı vardır. Kahire'de Safiye 
Sultan adına 1610'a doğru yapılan Safi- 
ye Sultan Camii de tek kubbeli, Türk üs- 
lübunda revaklı bir avlusu ile minaresi 
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olan, üç tarafından revaklarla sarılı ve 
mihrabında İznik çinileriyle süslü, yerli 
üslüpla karışık bir Osmanlı yapısıdır. 

Filistin'de (şimdi İsrail'de) Remle'de, 
1504'te ölen Seyyid Ebü'l-Avn Muham- 
med el-Gazzi adına yapılan cami, enle- 
mesine dikdörtgen mekânlı ve içinde iki 
pâye ile altı bölüme ayrılan, bunların da 
üstleri altı kubbe ile örtülü olan Osman- 
lı camilerinin bir benzeridir. Aynı bölge- 
de, Kfar Sirkin'de en- Nebi Sâri Camii ise 
(tarihi meçhul) Edirne'deki Üç Şerefeli 
Cami gibi enine bir harime, ortada iki 
pâye ile desteklenmiş büyük bir kubbe- 
ye ve yanlarda ikişer bölüme sahiptir. 
Taberiye'deki Câmiu'l-bahri de Osman- 
l döneminde yapılmış gibi görünmek- 
tedir. En azından minaresi buna işaret 
eder. Harim tam bir kare biçiminde olup 
ortada tek bir sütun mekânı dört bölü- 
me ayırır. Bunlardan her birininin üs- 
tünde kasnaksız birer kubbe bulunmak- 
tadır. Bu cami, İslâm mimarisinde de- 
ğişik bir tip meydana getirmesi bakı- 
mından ilgi çekicidir. Anadolu'da Zile'- 
de, ortasında kare kalın bir pâye olan 
böyle dört kubbeli kare bir cami varsa 
da bunun esasında bir bedesten olarak 
yapıldığı ve sonra camiye çevrildiği söy- 
lenmektedir. 

c) Yabancı Tesirler Dönemi Camileri. Os- 
manlı-Türk sanatında, XVIII. yüzyılın or- 
talarından itibaren gittikçe güçlenerek 
hâkim olan Batı Avrupa menşeli sanat 
tesirleri önce Türk-baroğu, daha sonra- 
ları da Türk-empire üslüplarının doğma- 
sına sebep olmuştur. Bunları, XIX. yüz- 
yılın sonlarında görülen ve pek az yaşa- 
yan, hem Türk hem de yabancı sanatlar- 
dan unsurlar alan karma bir üslüp dö- 
nemi takip etmiştir. Yabancı tesirler dö- 
neminde yapılan camilerin mimari bakı- 
mından önemli bir yenilik ortaya koya- 
madıkları dikkati çeker. Fakat dış süs- 
lemelerde, kemer biçimlerinde, nisbet- 
lerde büyük farklılıklar olduktan başka 
iç bezemeler bütünüyle yabancı bir ka- 
rakter almıştır. Başlangıçta mimaride 
henüz önceki dönemin yapı gelenekleri- 
nin sürdürüldüğünü, XVIII. yüzyılda ya- 
pılan bazı büyük selâtin camileri belli 
eder. 1759-1763 yılları arasında İstan- 
bul'da Sultan IH. Mustafa'nın yaptırdığı 
Lâleli Camii'nde, ana çizgilerde hâlâ kla- 
sik dönemin bazı unsurlarının yaşadığı, 
planın ise sekiz destekli şemaya uygun 
olmasına karşılık bütün kemerlerde ba- 
rok profillerin kullanıldığı görülür. Bir 
selâtin camii olmasına rağmen eski kül- 
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Anadolu'da karma üslüpta inşa edilen yapılardan Aziziye Camii ile empire üslübunda inşa edilen İstanbul'da Ortaköy Camii 


ğişik bir düzenleme ile altında bir çarşı, 
bir tarafında da medrese ile avlu kapısı 
yanında sebil ve türbe yapılmıştır. Dört 
büyük kemerin taşıdığı tek kubbe ile 
örtülen ve 1748-1755 yılları arasında |. 
Mahmud'un başlatıp ll. Osman'ın bitirt- 
tiği Nuruosmaniye Camii, süslemesi, ya- 
pı unsurları, bilhassa yarım yuvarlak av- 
lusu ile barok üslübunun tam bir tem- 
silcisidir. Ancak Türk camilerinde barok 
mimari kısıtlı kalmış, barok kiliselerin 
cephelerinde görülen iki taraftan “S” bi- 
çimli payandalarla desteklenen yüksek 
duvar hiçbir vakit yapılmamıştır. 1765 
zelzelesinde ağır şekilde zarar gören ilk 
Fâtih Camii de Sultan Ill. Mustafa tara- 
fından 1766-1771 yılları arasında yeni- 
den inşa edilirken planı bütünüyle de- 
ğiştirilmiş ve daha önce Şehzade, Sul- 
tan Ahmed, Yeni Vâlide camilerinde kul- 
lanılan tertibin aynen uygulanması su- 
retiyle, bir ana kubbeyi dört tarafından 
destekleyen dört yarım kubbe ile inşa 
edilmiştir. Bunun için de kıble duvarı es- 
kisine göre epeyce ileriye alınmıştır. Ro- 
dos'ta 1765 tarihli Sultan Mustafa Ca- 
mi'nde kubbeli harim mekânı iki sütu- 
nun yardımı ile uzatılmış ve yanlarda da 
birer dehliz yapılmıştır. Tek büyük kub- 
benin örttüğü mekânı derinliğine uzat- 
ma fikri, bu dönemin büyük camilerinin 
çoğunda uygulanmıştır. Yine Sultan IH. 
Mustafa tarafından 1758-1761 yılların- 
da inşa ettirilen Üsküdar'daki Ayazma 
Camii ile 1853'te Dolmabahçe'de empi- 
re üslübunda Balyan ailesi mimarları ta- 
rafından Bezmiâlem Vâlide Sultan için 
yapılan camide de aynı özelliği bulmak 
mümkündür. Bu selâtin camiinde çifte 
minare aşırı derecede ince gövdeli ola- 
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sütun başlığı biçimi verilerek yapılmış- 
tır. Klasik mimariye ters düşecek şekil- 
de son cemaat yerinin üstünde küçük 
ölçüde bir saray gibi düzenlenerek tez- 
yin edilmiş bir hünkâr kasrı vardır. Dol- 
mabahçe Camii'nde bir muvakkithâne- 
den başka ek bina yoktur. Evvelce etra- 
fını çeviren pencereli dış duvarı ve bu- 
nun kapıları 1940'lara doğru yıktırılmış- 
tır. Sultan I. Abdülhamid'in 1778'de Bey- 
lerbeyi'nde Boğaz kıyısında inşa ettirdi- 
ği caminin diğer müştemilâtı İstanbul'un 
içinde Bahçekapı semtinde yapılmak su- 
retiyle külliye dağıtılmıştır. Caminin Bo- 
ğaz'ın Anadolu yakasında olmasına kar- 
şılık bânisinin türbesi, medrese, kütüp- 
hane, yıktırılarak yerinde IV. Vakıf Hanı 
yapılan aşhâne-imaret ve yerinden kal- 
dırılarak Alemdar Yokuşu başında yeni- 
den kurulan sebil şehrin işlek bir muhi- 
tinde inşa edilmiştir. Yabancı üslüplu ca- 
milerin küçük örneklerinden biri de Ata- 
türk bulvarı kenarındaki 1788 tarihli Şeb- 
safâ Kadın Camii'dir. Yeni askeri teşki- 
lâtın kurulmasından sonra Anadolu ya- 
kasında yapımına başlanan Selimiye Kış- 
lası ve etrafında inşa edilen yeni mahal- 
lelere hizmet etmek gayesiyle 1805-1806 
yıllarında Ill. Selim'in yaptırdığı kendi 
adıyla tanınan cami de barok üslübun 
tesiri altındadır. Barok ile empire üslüp- 
larının bir karışımı olarak Sultan 1l. Mah- 
mud'un 1822-1826'da Tophane'de inşa 
ettirdiği Nusretiye Camii yüksek kitle- 
siyle değişik bir görünüme sahiptir. Dört 
büyük kemerin taşıdığı bir kubbe ile ör- 
tülü binada eski Türk sanatından hiçbir 
iz yoktur. Çifte merdivenle çıkılan son 
cemaat yeri üstünde yine hünkâr kasrı 
bulunur. İrice minareleri inşaat bittik- 
Moşe, Kalın bulununca dışlarından 
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yontularak inceltilmeye girişilmiş, fakat 
sert bir fırtına sırasında yıkılmıştı. İki 
minare arasında kurulan mahyanın kub- 
benin arkasında kalması yüzünden de- 
nizden görülmemesi üzerine minareleri 
daha da uzatılmıştı. Bütün bunlar, geç 
dönem cami mimarisinde tasarıların cid- 
di mimari projelere dayanmadığının be- 
lirtisidir. Nusretiye Camii'nde külliye bi- 
nalarının yerini, caddenin karşısında yap- 
tırılmış olan ve hepsi 1956'da yıktırılan 
Tophane kışlaları almış, şadırvanı cami- 
nin yanında yapılmış, evvelce karşıda kış- 
la kapısı yanında olan sebil ve muvakkit- 
hâne ise 1956'da yandaki şadırvan av- 
lusuna taşınmıştır. Caminin evvelce et- 
rafini çeviren avlu duvarı çok daha ön- 
celeri yıkılıp kaldırılmıştır. Burada artık 
klasik Osmanlı selâtin külliyesi düzeni- 
nin bütünüyle unutulduğu görülmekte- 
dir. Nihayet 1851'de şehrin içinde inşa 
edilen Hırka-i Şerif ve 1854'te Sultan 
Abdülmecid'in yaptırdığı Ortaköy cami- 
leri de empire üslübunun başlıca örnek- 
leridir. Her ikisinin de minare şerefeleri 
korint sütun başlıklarının taklididir. Kar- 
ma üslübun daha geç örnekleri, Konya'- 
da 1872'de yapımına başlanıp birkaç yıl- 
da bitirilen Aziziye, İstanbul'da Aksa- 
ray'da 1871'de yabancı bir mimarın ese- 
ri olan Vâlide Pertevniyal ve 1886'da Sul- 
tan Il. Abdülhamid'in yaptırdığı Yıldız 
camilerinde görülür. Bu son iki camide 
yabancı mimari, eski Türk sanatından il- 
ham alınan bazı unsurlarla birlikte uy- 
gulanmıştır. Son Osmanlı sultanları selâ- 
tin camilerini, İstanbul içinde yer kalma- 
dığından ve Boğaziçi kıyıları daha itibar- 
l hale geldiğinden bu bölgelerde kur- 
durmuşlardır. Sultan Abdülaziz'in 1876 
yılına doğru Maçka sırtlarında, temelle- 
rinden dolayı Taşlık adıyla anılan yerde 
mimar Serkis Balyan'a yaptırmaya baş- 
ladığı ve dört minareli olarak tasarla- 
nan Aziziye Camii bitirilmeden kalmış- 
tır. Eğer tamamlanmış olsaydı bu cami 
de karma üslüpta, onun gelir temini için 
yapılan Akaretler evleri mimarisinde bir 
cami olacaktı. 


Planları bakımından önemli yenilik or- 
taya koymayan bu dönem Osmanlı ca- 
milerinde, harimlerinde zengin malze- 
meli bol bir bezeme ve hayret verici de- 
recede ince minarelerle karşılaşılmak- 
tadır. Bunun yanında Aksaray Vâlide Ca- 
milinde olduğu gibi Batı'nın gotik sanatı 
unsurlarının Türk sanatı süs unsurları ile 
beraberce kullanılması da bu dönemin 
özelliklerindendir. Bu dönemin daha kü- 
çük ölçülerdeki camilerinde de bu özel- 
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likler daha kısıtlı olarak varlıklarını gös- 
terir. Anadolu'nun muhtelif şehirlerinde 
XIX. yüzyıl içlerinde yapılan bazı büyük 
camiler, Erzincan'da 1939 zelzelesinde 
yıkılmış olan İzzet Paşa Camii, Malatya'- 
da yeni Ulucami ve daha birçok başka 
örnekler, dört beşik tonozla desteklenen 
bir ana kubbeli binaları ile Bizans mima- 
risindeki “kapalı haç planlı” kiliseleri ha- 
tırlatır. Bunlar da herhalde yabancı mi- 
marların eserleri olmalıdır. 

Osmanlı Devleti'ne karşı başkaldıran 
ve kendilerini sultana denk gibi gören 
bazı kişilerin hâkim oldukları yerlerde 
XVIH ve XIX. yüzyıllarda yaptıkları cami- 
lerde de İstanbul'un selâtin camilerine 
benzeme eğilimi görülür. Bunun en be- 
lirgin örneği, Yozgat'ta Çapanoğulları'- 
nın inşa ettirdikleri büyük ve gösterişli 
camidir. Çapanoğlu Mustafa Paşa tara- 
fından 1779'da yaptırılan bu camide üç 
bölümlü son cemaat yerini takip eden 
harim, İznik'teki Yeşilcami gibi kubbeli 
ana mekândan iki pâye ile ayrılan üç bö- 
lümlü bir ara mekâna sahiptir. Barok 
üslübun hâkim olduğu cami zengin şe- 
kilde bezenmiştir. 1208'de (1793-94) ca- 
miye, genişliği cami genişliğini aşan, or- 
tası aynalı tonozlu, yanlarda iki kubbesi 
bulunan bir parça ilâve edilmiş, bunun 
da girişi sütunlu ve yine üç bölümlü da- 
ha dar bir sundurma ile korunmuştur. 
Arnavutluk'ta İşkodra'da Mahmud Paşa 
Buşati'nin yaptırdığı Kurşunlu Cami de 
revaklı avlusu, kubbeli harimiyle büyük 
İstanbul camilerinin küçük ölçülerde bir 
taklididir. Kahire'de 1774'te tamamla- 
nan Muhammed Bey (Ebü Zeheb) Camii, 
esasında medrese, kütüphane ve tekke- 
den meydana gelmiş bir külliyenin mer- 


İshak Paşa Sarayı Camii - Doğubayazıt / Ağrı 


akfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-C 
Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


Kahire'de Osmanlı mimari üslübunda inşa edilen Kavalalı 
Mehmed Ali Paşa Camii - Mısır 


keziydi. Bu da diğer Osmanlı dönemi ya- 
pıları gibi etrafı revaklı tek kubbeli bir 
cami olup Memlük hânedanını ihya et- 
meye heveslenen bir bâninin eseridir; 
fakat dış görünümü ve kubbe biçimi Os- 
manlı mimari üslübuna sahiptir. Muh- 
teşem sarayı ile birlikte bir külliye teş- 
kil eden Doğubayazıt'ta İshak Paşa Ca- 
mii, bir derebeyinin bu tutumunun âbi- 
deleşmiş örneğidir. Genel hatları ile Os- 
manlı tek kubbeli cami mimarisinin ben- 
zeri gibi inşa edilen bu yapıda, Kafkas- 
lar'dan gelen yabancı sanat tesirlerinin 
izleri de sezilir. Nitekim içinde sütunlar 
bulunan ve böylece geniş bir mekân ha- 
line getirilen son cemaat yeri, bu haliy- 
le benzerine ancak hıristiyan mimarisin- 
de rastlanan bir unsurdur. Fakat şüp- 
hesiz bu görüşü aksettiren en büyük 
eser, Kahire'de 1824-1848 yıllarında Ka- 
valalı Mehmed Ali Paşa'nın inşa ettir- 
diği camidir. Kahire'ye hâkim bir tepe 
olan Kal'atülcebel üstünde yükselen bu 
heybetli yapı, ana kubbesi dört yarım 
kubbe ile desteklenen klasik Osmanlı 
camilerinin geç bir örneğidir. İçinde bir 
saray ihtişamı ile bezenmiş bu büyük 
caminin bir selâtin camii gibi boyları 82 
metreyi bulan iki minaresi vardır. Bütün 
heybetine rağmen Osmanlı camilerinin 
âhenkli nisbetlerinden yoksun olan ya- 
pının Türk selâtin camileri gibi şadırvan- 
lı, revaklı bir avlusu vardır. Bir Rum mi- 
mar tarafından yapılan binanın 1931- 
1939 yılları arasında duvarları ve kub- 
besi çatladığından kubbesi bütünüyle 
yeniden yapılmıştır. 

Anadolu'nun bazı yerlerinde küçük öl- 
çülerde ahşap camiler de bulunmakta- 


dır. Bilhassa iç aksamlarında sanat de- 
iltçilik 


ğeri yüksek olan ağaç işçiliğine sahip 
parçalar bulunan bu camilere Doğu Ka- 
radeniz kıyılarının dağlık kesimlerinde, 
Rize ve çevresinde rastlanır. 


d) Osmanlı Türklerinde Ziyaret Camile- 
ri. Asya'da müslümanlarda görülen meş- 
hed geleneği, Osmanlılar'da mimari ba- 
kımdan değişikliğe uğrayarak yaşama- 
ya devam etmiştir. Bu sebeple bazı veli 
türbelerinin yanında bir manzume (veya 
külliye) teşkil eden ziyaret camileri yapıl- 
mıştır. Bunların en ünlüsü, hiç şüphesiz 
İstanbul'da Haliç'in ucunda kurulmuş 
olan ve Ebü Eyyüb el-Ensâri'ye ait ka- 
bul edilen makamın veya mezarın ya- 
nında inşa edilen büyük camidir. Osman- 
l padişahları, büyük değer verdikleri ve 
cülüslarında kılıç kuşanma töreninin ya- 
pıldığı bu caminin bakımı ile daima ilgi- 
lenmişler ve onun yeni baştan inşasına 
da özen göstermişlerdir. Ankara'nın bü- 
yük velisi Hacı Bayram'ın, Antikçağ'ın 
Augustus Mâbedi'nin bitişiğinde inşa 
edilen camii de aynı karakterde bir eser- 
dir. Zamanla bu cami etrafında hazire 
ve türbeler oluşmuş, fakat yakın zaman- 
larda tarihi dokunun önemini bilmeyen 
idarecilerin tutumu sonucunda çoğu or- 
tadan kaldırılmıştır. Eskişehir'e bağlı Se- 
yitgazi ilçe merkezinde kurulan Seyyit 
Battal Gazi manzumesi ise Antikçağ'a 
ait bir yapıdan da kısmen istifade edil- 
mek suretiyle meydana getirilmiş tek- 
ke ve camiden ibarettir. Bizans-İslâm 
mücadelelerinin efsanevi şahsiyeti Sey- 
yit Battal Gazi'nin makamı etrafında ku- 
rulan bu önemli tekkenin büyükçe bir 
camisi vardır. Konya'da Mevlânâ ve Kır- 
şehir'de Hacı Bektâş-ı Veli türbelerinin 
yanlarında da birer cami bulunur. Bu 
arada 1925'te tekkeler resmen kapatıl- 
dıktan sonra bazılarının tevhidhâneleri 
bir minber ve minare ilâvesiyle mahalle 
camii olarak hizmete devam etmiştir. 
İstanbul'da sur dışındaki Yenikapı Mev- 
levihânesi içinde Sultan V. Mehmed Re- 
şad tarafından yaptırılan cami de mer- 
kezi planlı küçük bir bina olup Osman- 
lı dönemi Türk mimarisinin son yılların- 
da ortaya çıkan Türk neoklasik üslübun- 
dadır. 

4. Azerbaycan'da Cami. Bakü'de kale 
içinde 1078'de yapılan Mescid-i Mu- 
hammedi, minaresi üzerindeki kitâbeye 
göre üstat Mehmed b. Ebü Bekir tara- 
fından inşa edilmiştir. Caminin kendisi 
pek muntazam olmayan basit bir dik- 
dörtgen biçiminde olup bu sade mekâ- 
nın üstü bir beşik tonozla örtülmüştür. 


Bu tonoz üüz bir damla gizlenmiş, mih- 
rap ise esas kitleden dışarı taşmıştır. 
Caminin giriş kısmında çok #üçük ve yi- 
ne içten tonozlu bir mekân vardır. Ca- 
miye nisbetle çok kalın olan yuvarlak 
gövdeli minare her bakımdan Türk sa- 
nat geleneğine uygundur. Şerefe çıkın- 
tısı kalın mukarnaslı olup altında bir ya- 
zı kuşağı dolaşır, külâhı yerinde de ba- 
sık bir kubbecik vardır ki bu Azerbay- 
can minarelerine mahsus bir özelliktir. 
Genellikle buradaki camiler fazla bir mi- 
mari iddiası olmayan, basit planlı yapı- 
lardır. Şirvanşahlar Sarayı içindeki Key- 
kubad Camii de (Eskicami, XV. yüzyıl (21) 
basit bir dikdörtgenden ibaret olup kıb- 
le duvarına Seyyid Yahyâ'nın sekizgen 
planlı kümbet-türbesi bitiştirilmiştir. Ca- 
mide harim, bodur dört pâyenin taşıdı- 
ğı kemerlere oturan kasnaksız, yalnız 
dört tarafında pencereleri olan bir kub- 
be ile örtülmüştür. Fakat kubbe etrafın- 
daki bölümlerin örtü sistemleri bilin- 
memektedir. Yine aynı manzume içinde- 
ki Saray Camii çok daha iddialı bir mi- 
nareye sahiptir. 1441'de yapıldığı bilinen 
bu caminin bazı kısımları iki katlıdır. Bi- 
zans mimarisinin kapalı haç planlı kili- 
selerini andıran bu yapının bir bakıma 
Asya'nın eski geleneklere bağlı dört ey- 
vanlı binaları ile de yakınlığı vardır. Ha- 
rimi, ortada yine kasnaksız ve pencere- 
siz bir kubbe örter. Dört eyvanın üstleri 
beşik tonozludur. Binayı dikdörtgen dış 
duvarlar arasında tamamlayan köşe oda- 
larında değişik tonoz biçimleri uygulan- 
mıştır. Girişin yanındaki kalın yuvarlak 
gövdeli minare, yine mukarnaslı şerefe 
çıkması ile dilimli kubbecik biçiminde 
bir külâha sahiptir. Bakü-Şemahi yolu 
üstünde 1256'da yapılan hankahın ca- 
mii yıkılmış, şerefesine kadar harap mi- 
naresi de Bakü'deki camilerin kalın göv- 
deli minarelerinin bir benzeridir. Yıkık 
caminin basit dikdörtgen biçiminde bir 
harimden ibaret olduğu anlaşılmakta, 
zengin alçı kabartma (stucco) bezeme- 
lere sahip mihrabı, aslında caminin de 
gösterişli bir iç süslemesi olduğunu belli 
etmektedir. 


Bakü'nün kuzeyinde Hazar denizi kı- 
yısında Mardakani'de 1482 tarihli Tübâ 
Şah Camii, penceresiz kasnaklı kubbesi 
ve kesme taş duvar örgüsüyle Osmanlı 
mimarisini hatırlatır. Yine Osmanlı ca- 
milerinde olduğu gibi yüksek kemerli 
bir geçişi vardır. Burada birbirine biti- 
şik üç bina olduğundan bunlardan orta- 
da bulunanı Bakü'deki Saray Camii'nin 
çok yakın bir benzeridir. 


CAMİ 


Azerbaycan'ın batı kesimi olan Nahci- 
van'da muhteşem bir külliye olduğu an- 
laşılan 1186 tarihli Mümine Hatun Tür- 
besi yanındaki Ulucami'den hiçbir iz kal- 
mamıştır. Geçen yüzyıl sonlarına kadar 
duran ve Mümine Hatun'un oğlu Kızılars- 
lan tarafından A'cemi b. Ebü Bekir adlı 
mimara yaptırılan caminin eski resim- 
lerden çifte minareli bir taçkapısı oldu- 
ğu anlaşılmaktadır. Böylece bu bina, ben- 
zerleri Anadolu'da pek çok olan bir mi- 
marinin temsilcisiydi. Tuğla süslemele- 
re sahip olan minareler, yüksek sivri ke- 
merli taçkapıyı çerçeveliyordu. Caminin 
hiç değilse maksüre kısmında, İsfahan 
Cuma Camii'nde olduğu gibi, çok büyük 
bir kubbenin bulunduğu eski resimler- 
den anlaşılmaktadır. Bu önemli caminin 
tam planı hakkında ise elde yeteri ka- 
dar bilgi yoktur. 

Azerbaycan'ın sınırları dışında daha 
kuzeyde Hazar denizi kıyısındaki Der- 
bend'de Mimar Tâceddin tarafından ya- 
pılan Cuma Camii çok önemli bir eser- 
dir. Yapı, geniş bir avludan girilen hari- 
mi 86 X 10,50 m. ölçülerinde enine bü- 
yük bir dikdörtgen şeklindedir. Kıble du- 
varına paralel iki sıra pâye üzerinde, kıb- 
leye dikey atılmış kemerler düz damı ta- 
şır. Mihrap önündeki büyük kubbeli mak- 
süre mekânı ileriye bir çıkıntı teşkil eder. 
Böylece burada, Gazneli Mahmud'un Leş- 
ker-i Bâzâr Camii ile Anadolu'da Silvan, 
Mardin, Düneysir'de bulunan Artukoğul- 
ları camileri arasındaki mimari gelişme- 
nin bir halkası ile karşılaşılır. Bu geliş- 
menin içinde İsfahan'da Sultan Melik- 
şah'ın yenilediği Cuma Camii de yer alır. 

E) Modern Cami Mimarisi. 1. Türkiye. 
Sultan Il. Abdülhamid döneminde İstan- 
bul'da bir süre kalarak gerek Yıldız Sa- 
rayı'nda gerekse dışarıda, Avrupa'nın O 
sıralarda moda olan “art nouveau” (Al- 
manca Jugendstil) üslübunda çeşitli bi- 
nalar yapan İtalyan mimar Raimondo 
D'Aronco da (ö. 1932) 1903-1904 yılları- 
na doğru iki cami projesi hazırlamıştı. 
Bunlardan birinin, tek kubbesi ve sağ 
tarafındaki minaresiyle klasik camiler- 
den yalnız Gotik pencereleriyle farklı ol- 
masına karşılık diğeri kubbe biçimi ve 
dört köşesinde yükselen dikili taş ben- 
zeri kuleleri (?) ve dört cephesinde dı- 
şarı taşkın yarım kubbe şeklindeki sun- 
durmaları ile gerçekten garip bir bina- 
dir. D'Aronco bu projeleri uygulayama- 
dan İstanbul'dan ayrılmış, ancak Yıldız 
Yokuşu'nda Şeyh Zâfir Türbesi ile Kara- 
köy'de 1956'da yıktırılan Kara Mustafa 
Paşa Camii'nde bu üslüpta fakat fazla 
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abartmadan iki bina inşa etmiştir. XX. 
yüzyıl başlarında Türk mimarisinde baş- 
layan, milli mimarlık dönemi üslübu da 
denilen neo-klasik üslüp, bilhassa Mi- 
mar Kemâleddin Bey (6. 1927) tarafın- 
dan küçük ölçüde inşa edilen bazı cami- 
lerde uygulanmıştır. Kemâleddin Bey İs- 
tanbul dışında Bandırma, Isparta, Gey- 
ve, Konya, Samsun, Aydın ve Ankara için 
cami projeleri düşünmüşse de bunlar 
gerçekleşmemiştir. 1909'da İstanbul Ye- 
şilköy'de inşa edilen Mecidiye Camii'nde 
kare planlı mekânı tek kubbe örter, gi- 
riş cephesinde ise son cemaat yerinde 
kapalı dikdörtgen biçimli bir mekân var- 
dır. Burada tam olarak Türk neo-klasi- 
ğinin uygulanmadığı görülür. Halbuki 
1913'te Bostancı'da inşa ettiği Kuloğlu 
Mustafa Bey Camii'nde yine tek kubbe 
ile örtülü kare mekân yer almakla be- 
raber üç bölümlü son cemaat yeri eski 
camilerde olduğu gibi ihmal edilmemiş- 
tir. Bu eserlerde bütün mimari unsurla- 
rın klasik dönem (XVI-XVII. yüzyıl) Türk- 
Osmanlı camilerinin benzeri olarak ya- 
pılmasına büyük özen gösterilmiştir. Ay- 
nı yıl yine Kemâleddin Bey tarafından 
Boğaziçi'nde inşa edilen Bebek Camii de 
onun bir benzeri olarak tek kubbenin 
örttüğü kare bir harimle bunun önünde 
bulunan sütunlu revaklı üç bölümlü bir 
son cemaat yerinden ibarettir. Yalnız 
burada kareden kubbe yuvarlağına ge- 
çiş pandantiflerle sağlanmıştır. Aynı mi- 
mari Kartaltepe'de Âmine Hatun Ca- 
mi'nde de tekrarlanmıştır. Türk neo- 
klasiği üslübunda olan Beyoğlu'nda Ka- 
mer Hatun Camii ise küçük çapta, kır- 
ma ahşap çatılı bir binadır. Aynı yıllarda 
İstanbul'da Büyük Postahane arkasında 
Mimar Muzaffer Bey (6. 1920) tarafın- 
dan yapılan Küçük Hobyar Camii'nde se- 
kizgen bir plan üzerine oturtulmuş kub- 
be vardır. Ancak burada Türk neo-kla- 
siği değişik bir biçimde uygulanmak is- 
tenmiş, binanın dış yüzleri de gelenek- 
lere aykırı olarak çinilerle kaplanmıştır. 


Cumhuriyet döneminde uzunca bir sü- 
re yeni camiler yapılmadığı görülmekte- 
dir. İzmir'de (Alsancak) ve Zonguldak'ta 
Mimar Ali Saim Ülgen (6. 1963) tarafın- 
dan yapılan camiler Kemâleddin Bey'in 
başlattığı Türk neo-klasiğinin devam et- 
tirildiği yapılardır. Fakat hiç şüphe yok 
ki bu akımın en önemli eseri, Mimar Vas- 
fi Egeli (6. 1962) tarafından yapılan Şişli 
Camii'dir. Burada, Üsküdar'da Mihrimah 
Sultan Camii'nde olduğu gibi tek kub- 
beyi üç taraftan destekleyen yarım kub- 
beler sistemi uygulanmıştır. Ayrıca ca- 
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minin bütününde en ufak ayrıntıya ka- 
dar klasik dönem Osmanlı mimarisinin 
eleman ve motiflerinin aynen kullanıl- 
masına da dikkat edilmiştir. 

Bu arada 1930'lardan itibaren bazı 
mimarlar Batı'nın modern mimari anla- 
yışını takip ederek bütünüyle modern 
üslüpta yeni camiler meydana getirme 
yolunda projeler yapmışlarsa da bunlar 
genellikle kâğıt üzerinde kalmıştır. Kü- 
bizm cereyanının kuvvetli olduğu yıllar- 
da yapılan böyle bir projede, dört köşe 
planlı bir kule biçiminde bir minare ta- 
sarlanarak bunun tepesine de tepsi bi- 
çiminde yuvarlak bir örtü konulmuş ve 
Türk mimari geleneğine tamamen aykı- 
rı bir yapı düşünülmüştü. Mimar E. Ar- 
tan tarafından tasarlanan başka bir pro- 
jede ise yapılacak caminin üstü bir be- 
şik tonozla örtülerek minarenin şerefe- 
ye doğru genişlemesi teklif edilmiştir. 
1956'da Gemlik'te yapılması düşünülen 
(mimarları Evren, Dutipek, Bankoğlu, Türe) 
bir camide, dört destekli bir son cemaat 
yerini takip eden harim kübik bir kitle- 
den ibaret olup son cemaat yeri üstün- 
deki katla bütünleşmişti. Üstü bir düz 
dam halinde olan caminin harimini son 
derece basık, kasnaksız bir kubbeyi an- 
dıran kabarık bir şekil örtmekteydi. Şe- 
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refesiz olan minare ise ince uzun bir 
obelisk şeklinde düşünülmüştü. Modern 
mimarideki camilerin en büyüğü olarak 
Mimar Vedat Dalokay (6. 1992) tarafın- 
dan Ankara Kocatepe'de yapılması tasar- 
lanan projede son cemaat yerinin üstü 
düz bir beton saçakla kapatılmış, esas 
cami de kare bir plana göre düzenlene- 
rek üstü o yıllarda pek moda olan, dört 
ayağa oturan muazzam bir tonozla ör- 
tülmüş, köşelerine şerefe çıkıntısı olma- 
yan dört minare yapılması uygun görül- 
müştü. Ancak çok ağır tenkitlere uğra- 
yan bu proje uygulanamamış ve bunun 
yerine bugünkü Kocatepe Camii Mimar 
Husrev Tayla ve Fatin Uluengin tarafın- 
dan hazırlanan plana göre inşa edilmiş- 
tir. Bu çok büyük ölçülerdeki camide, 
klasik dönemin mimari esasları kullanı- 
larak büyük kubbeyi dört taraftan des- 
tekleyen dört yarım kubbe sistemi uy- 
gulanmıştır. Betondan olan dört minare- 
li cami kitlesinin bütünüyle eski Osmanlı 
dönemi selâtin camilerine benzemesine 
özen gösterilmiş, sadece son cemaat ye- 
rinde iki yanlarda kubbeler yapılması gibi 
bazı kısıtlı yenilikler getirilmesine çalışıl- 
mıştır. Böylece Türk neo-klasiğine tek- 
rar dönüldüğünü gösteren çok büyük öl- 
çülerde bir cami oluşturulmuştur. Türk 
yapı sanatında modern mimari akımına 
göre tasarlanmış bir cami mimarisinin 
oluşturulmasını isteyen bazı çevreler, Ko- 
catepe Camii'nin klasik dönem Osmanlı - 
Türk camileri geleneğine tamamen uy- 
gun bir biçimde yapılmasını tenkit et- 
mektedirler. 

Son yıllarda İstanbul'un çeşitli yerle- 
rinde, bilhassa yeni kurulan mahalleler- 
de yapılan camilerden çoğu belirli bir 
üslübu aksettirmezler. 1960'lı yıllarda 
yapılan Söğütlüçeşme camii, neo-klasik 
üslübun bir örneğini teşkil eder. Sirkeci 
tren garı yanında Mimar Aydın Yüksel 
tarafından projelendirilerek inşa edilen 
Mustafa Paşa camii ise Türk klasik üs- 
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lübunun tekrarlandığı küçük bir cami- 
dir. Burada caminin aksayan tek tarafı, 
bu kadar ufak ölçüdeki bir binada, kla- 
sik dönem Türk mimarisinin bütün un- 
surlarının hemen hemen hepsinin de bir 
arada kullanılmış olmasıdır. 


Son yıllarda camiler mahalli dernek- 
lerin zevki ve yapı anlayışının tesiri al- 
tında kalmıştır. Türkiye'nin gerek büyük 
şehirlerinde gerekse küçük yerleşim bi- 
rimlerinde kısa sürede sayısız denilecek 
kadar çok cami yapılmış, hatta birçok 
yerde imar ve yol açma bahanesiyle es- 
ki ve tarihi camiler yıktırıldığından orta- 
ya çıkan ihtiyaç sebebiyle çok daha bü- 
yük çapta yenileri yapılmıştır. Genellikle 
ciddi projelere dayanmayan bu camiler- 
de altta dükkânlar, çarşılar, bunun üs- 
tünde lojmanlar, en üst bölümde ise ca- 
mi bulunmaktadır. Estetik bakımdan son 
derece zayıf olan bu camilerin çoğunluk- 
la kubbeli oluşuna önem verilmekte, fa- 
kat nisbetlere dikkat edilmediğinden or- 
taya güzel sayılamayacak binalar çık- 
maktadır. Nisbetlerdeki aksaklık mina- 
relerde de kendisini belli etmekte, eski 
geleneklere aykırı olarak her birinde pek 
çok şerefe bulunan iki veya dört mina- 
reli camiler yapıldığı gibi uzunlukları ba- 
kımından ana kitleye son derece ters 
düşen yükseklikleriyle de eski Türk mi- 
marisinde büyük bir hassasiyetle sadık 
kalınan ölçü ve prensiplere uymamakta- 
dır. Ancak bunların yanında klasik cami 
mimarisinin belli başlı unsurlarını ye- 
ni inşa tekniklerinden de faydalanarak 
kullanmaya yönelik kayda değer eserler 
de görülmektedir. Mimar Ömer Kirazoğ- 
lu'nun projelendirdiği İstanbul'da Bey- 
koz, Paşabahçe, Fıstıkağacı ve İlâhiyat 
Fakültesi camileri bu anlayışın çeşitli uy- 
gulamalarını teşkil etmektedir. Mimar 
Cevat Ülger ise projelerini her yönüyle 
klasik özelliklere sahip olarak hazırla- 
dığı Kayseri'de Bürüngüz, Eskişehir'de 
Reşâdiye ve Tepebaşı camileriyle İstan- 
bul'daki Küçüksu camilerinde aynı za- 
manda geleneksel inşa tekniklerini kul- 
lanmış, detaylarda ise sağlamlık ve eko- 
nomik olma gibi özellikleri sebebiyle çağ- 
daş malzeme ve tekniklerden de fayda- 
lanmıştır. Projesini Yurdaer Zırhlıoğlu'- 
nun çizdiği, harimi bir büyük kubbe ile 
yanlarda iki yarım kubbenin örttüğü çift 
minareli Ataköy Camii de klasik ölçüle- 
re göre betonarme olarak inşa edilmiş 
çift minareli yeni bir camidir. Cengiz Bek- 
taş tarafından yapılan Ankara- Etimes- 
gut Camii bunlardan ayrı olarak modern 
bir anlayışı getirmektedir. Burada cami 


düz, masif, kubbesiz bir kitleden iba- 
rettir. Minare yerine de basit bir “köşk” 
yapılmıştır. Bolu'daki bir camide ise V. 
Dalokay'ın tasarladığı projenin bir ben- 
zeri, bütün kemer içleri camdan olmak 
üzere uygulanmıştır. Minaresi de bütün 
gövdesi, şerefesi ve külâhı ile cam kap- 
lıdır. Dârende yakınlarında Abdurrah- 
man Erzincâni Türbesi yanına inşa edi- 
len cami, türbe, kütüphane ve meşru- 
tadan meydana gelen küçük külliye, ça- 
dır şeklindeki mescidi, mızrak ucu şek- 
lindeki minaresi ve diğer yapılarıyla mo- 
dern mimari anlayışta inşa edilmiş bir 
başka eserdir. 


2. İslâm Ülkeleri. İslâm ülkelerinde veya 
çok sayıda müslümanın yaşadığı mem- 
leketlerde son yıllarda yapılan camiler- 
de modern üslüpların denendiği görül- 
mektedir. Fakat bunun yanında bu ülke- 
lerde oranın kendi cami geleneğini sür- 
düren binaların inşa edildiği de dikkati 
çeker. Hindistan'da 1938'de Yeni Delhi'- 
de yapılan cami (Secretariat Mosque), so- 
ğan biçimli kubbeleri, sade ve sakin hat- 
ları ile eski Hint- İslâm cami mimarisinin 
modern bir temsilcisi olmuştur. Myan- 
mar'da (Birmanya) gayet ihtişamlı ve bü- 
yük ölçülerde modern camilerin yapıldı- 
ğı bilinmektedir. Bunların üslüplarında 
da mahalli geleneğe bağlı kalınmıştır. 
Mısır'da yapılan son dönem camileri, yer- 
li eski üslübun pek iyi sonuç vermemiş 
örnekleri olarak kabul edilirler. Kahire'- 
deki Seyyide Zeyneb Camii ile Selâhad- 
din-i Eyyübi ve Râbiatü'l-Adeviyye cami- 
leri bu yeni eserlere örnektir. Bütün İs- 
lâm dünyasında cami mimarisinde ye- 
nilikler gerçekleştirmek için büyük giri- 
şimlere henüz geçilememiştir. Genellikle 
yapılan bütün yeniliklerde cami esprisin- 
den çok ayrıntılar üzerinde durularak 
modern mimarinin çeşitli görüş ve este- 
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tik anlayışları, caminin gerektirdiği özel- 
liklere ve onun gelişmesine dikkat edil- 
meksizin kabul edilmiştir. Suudi Arabis- 
tan, Küveyt ve Birleşik Arap Emirlikleri 
gibi zengin ülkelerde yapılan masraflı ve 
büyük camilerde de bu durum görül- 
mektedir. Bu da modern cami mimari- 
sinin beğendirici bir sonuca ulaşamama- 
sına sebep olmuştur. 

İslâm toprakları olmakla beraber İtal- 
yanlar tarafından Afrika'daki sömürge- 
lerinde yapılan camiler de mimari tiple- 
ri bakımından eski gelenekleri sürdüren 
yapılardır. Libya'da Trablus'ta 1937'de 
inşa edilen Bu-Harida, Suani Terria, Sey- 
di Ahmed el-Magrum, Sulük Acedabia, 
Bardia; Doğu Afrika'da Asmara, Massua; 
Etiyopya'da Keren, Harar, Gondar cami- 
leri bunların başlıcalarıdır. Dikkate de- 
ğer bir husus, bu modern camilerin ana 
çizgilerinde Türk-Osmanlı cami tipinin 
az veya çok değiştirilmiş olarak uygu- 
lanmasıdır. Bu camilerde tek ana kub- 
beden ibaret bir örtü sistemiyle yuvar- 
lak gövdeli, taşkın şerefeli ve konik siv- 
ri külâhlı Türk minaresinin tercih edildi- 
ği görülmektedir. 

Modern mimarinin camide uygulanı- 
şının en belirgin örneği, projesini Vedat 
Dalokay'ın çizdiği, Pakistan'ın yeni baş- 
şehri İslâmâbâd'da inşa edilen cami- 
dir. Burada aynı mimarın Kocatepe Ca- 
mii'nde tasarladığı biçimden farklı ola- 
rak mekân muazzam bir çapraz tonoz 
gibi tasavvur edilmiş, bir noktada birle- 
şen dört bölüm dört semerdam ile örtül- 
müştür. Caminin köşelerinde ince uzun 
dört minare yükselir. Cami mimarisin- 
de yeni arayışların örneklerinden biri de 
Pakistan'da Mimar Babed Hamid tara- 
fından projesi yapılarak 1969'da inşa 
edilen Mescid-i Tübâ'dır. Burada belirli 
bir beden duvarı yoktur. Caminin bütü- 
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nünü, hiçbir kısmı dışarıda bırakmaksı- 
zın çok büyük yayvan bir kubbe örtmek- 
tedir. Caminin önünde de büyük bir ha- 
vuz vardır. Güney'de Sind'de Sukkur Ca- 
mii'nde de görülen havuz geleneği bu- 
rada tekrarlanmıştır. Pakistan'da eski 
yerli mimari gelenekleri sürdüren mo- 
dern camiler de yapılmıştır. 

Pakistan'ın doğu bölgesinde 1982'de 
yapılan Bong Camii, genel özellikleri ba- 
kımından Tac Mahal'i andırmaktadır. Ga- 
zi Muhammed Reis'in projesine göre in- 
şa edilen yapı bir külliye olarak tasar- 
lanmıştır. Bir ana cami ile küçük mes- 
cidlerden oluşan yapılar topluluğu, yer- 
deri yükseltilmiş bir teras üzerindedir. 
Kütle kompozisyonu, soğan formundaki 
kubbeler ve kapalı şerefeli minarelerle 
oldukça hareketli bir görüntü sunmak- 
tadır. Tuğla, betonarme ve kesme taş 
malzeme ahşap, fildişi, mermer, sedef, 
renkli cam, ayna, çini fresko, altın yal- 
dızla alabildiğine zenginleştirilerek yük- 
lü bir süsleme uygulanmıştır. Fakat ca- 
mi ve bilhassa minare mimarilerinde en 
modern yenilikler Asya'nın güneydoğu- 
sundaki İslâm ülkelerinde görülür. 

Suudi Arabistan'da bilhassa Cidde'de 
son yıllarda yoğun olarak yeni camiler 
yapılmaktadır. Bunların çoğunda Mısır 
Memlük üslübunun hâkim olduğu gö- 
rülür. 
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3. İslâm Ülkeleri Dışında. Batı'nın Lond- 
ra, Paris, Petrograd, Washington, Berlin 
gibi merkezlerinde İslâm cemaati için 
yapılan camilerde, o ülkelerin sıkı bağ- 
ları olan sömürgelerinin veya maddi im- 
kânlar sağladıkları ülkelerin yerli üslüp- 
ları hâkim olmuştur. Almanya'da Berlin'- 
de I. Dünya Savaşı'ndan önce yapılan 
Fehrbellinerplatz Camii, çifte minare- 
sinin biçimleri ve soğan şeklindeki kub- 
besiyle Hint camilerini tamamen olma- 
sa bile bir dereceye kadar hatırlatır. Bu 
minarelerden lI. Dünya Savaşı sırasında 
bir tanesi tamamen diğeri ise alt şere- 
fesine kadar yıkılmıştır. Fakat garip ge- 
ometrik şekillerin toplandığı bu binada 
kale bedeni gibi duvarların üstünde sı- 
ralanan dendanlara bir anlam verilemez. 
Paris Camii ise dış yüzleri kabartmalar- 
la bezenmiş kare şeklindeki minaresiy- 
le, Kuzey Afrika'daki Mağrib üslübunda 
yapılmış camilerinin bir taklididir. Lond- 
ra yakınında 1883'te yapılan Woking Ca- 
mii, cephesinde kaş kemerli büyük ey- 
vanı, bunun üstündeki kulecikleri, garip 
kasnaklı kubbesiyle Hint mimarisinden 
alınma unsurlarla meydana getirilmiş- 
tir. Londra'nın içinde yapılması tasarla- 
nan yeni cami için Yaşar Marulyalı ile 
Levent Aksüt tarafından hazırlanan ve 
ikincilik ödülü alan projede, aynen sivri 
bir çadırı andıran ve sadece dört köşe- 
den yere bağlanan bir örtünün hâkimi- 
yeti görülür. Bu bakımdan Vedat Dalo- 
kay'ın Kocatepe Camii projesiyle yakın 
benzerlik vardır. Romanya'da Köstence'- 
deki cami ise V. G. Stefanescu adlı bir 
Rumen mimar tarafından, tarihi Mah- 
müdiye Camii yıktırılarak yerinde hiçbir 
üslüba uymayan bir biçimde, 1910'da 
inşa edilmiştir. Minaresi 45 m. uzunlu- 
ğunda olan bu cami, dört beşik tonozla 
desteklenen yüksek bir kubbeye sahip- 
tir ve ana çizgileriyle Mısır'daki Memlük 
yapılarını hatırlatır. Ancak minaresi, Tu- 


Köstence 
Camii - 
Romanya 


nus'ta XVII. yüzyılda yapılan Yüsuf Dayı 
ve Hammüde Bey camilerinin minarele- 
rini andırmaktadır. Yerine yenisi yapıl- 
mak üzere birkaç yıl önce yıkılmış olan 
Tokyo'daki cami de tek kubbeli olmakla 
beraber bilinen minare biçimlerine uy- 
mayan, üç kat halinde ve alt katta bal- 
konları olan bir minareye sahipti. Cami- 
nin duvarları Berlin'deki gibi dendanlı- 
dır. 1960 yılında teşebbüse geçilen, fa- 
kat inşa edilemeyen Almanya'da Ham- 
burg ve Aachen camileri de projelerine 
göre modern üslüpta yapılar olacaktı. 
Büyük bir Türk ve müslüman nüfusun 
yaşadığı Almanya'da ortaya çıkan iba- 
dethâne ihtiyacı, önceleri işçilerin kur- 
duğu mahalli derneklerce satın alınan 
çeşitli bina ve salonların mescid haline 
getirilmesiyle karşılanmaktaydı. Artan 
ihtiyaçlara paralel olarak çoğalan ve güç- 
lenen bu dernekler son yıllarda daha iyi 
mali imkânlara da kavuşunca satın al- 
dıkları arsalar üzerine özellikle kubbeli, 
minareli, milli ve dini mimariden yoğun 
izler taşıyan camiler inşa ettirmeye baş- 
lamıştır. Halen birçoğunun inşaatı de- 
vam eden bu yeni camilerden tamam- 
lanarak ibadete açılanlar şunlardır: Ku- 
zey Ren Westfalya eyaletinin küçük bir 


Modem cami mimarisine örnek gösterilebilecek Gemlik ve Varşova camilerinin proje maketleriyle Aachen Camii'nin maketi 
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kasabası olan Werl'de müştemilâtıyla bir- 
likte 900 m? bir arsa üzerine inşa edi- 
len kubbeli, tek minareli ve 400 kişi ka- 
pasiteli cami 1990 yılında ibadete açıl- 
mıştır. Mimarı Heiner Heuschöfer'dir. 
Aynı eyaletin küçük bir yerleşim merke- 
zi olan Marl-Hamm'da ise projesini mi- 
mar Walter Gantenberg'in çizdiği kub- 
beli - minareli 1500 kişilik büyük bir cami 
yapılmıştır. Yine bu eyaletteki Wasseling 
kasabasında Lebib Kaya'nın 250 m? üze- 
rine kurulu cami projesi tamamlanmıştır. 


Baden Würtenberg eyaletinin tarihi şe- 
hirlerinden biri olan Pforzheim'de Diya- 
net Türk-İslâm Kültür Derneği tarafın- 
dan 700 m? inşaat alanı olan kubbeli, 
tek minareli bir cami yaptırılmıştır. Gök- 
çen Sungur Tekin'in projelendirdiği ca- 
mi 1500 kişi kapasiteli bir yapıdır. Ame- 
rika Birleşik Devletleri'nde Washington'- 
da 1960'lı yıllarda yapılan büyük cami 
bir İslâm kültür merkezi ile birliktedir. 
Burada da Kuzey Afrika, Mısır ile Hint 
mimarilerinin karışımı olan bir yapı mey- 
dana getirilmiştir. Yalnız içinde duvarla- 


rı kaplayan çiniler Türk üslübunda ola- 
rak Kütahya'da imal edilmiştir. 1940'lı 
yıllarda modern bir anlayışla çepeçevre 
pâyeli bir revakın kuşattığı kubbeli yu- 
varlak bir bina şeklinde inşa edilen Zag- 
rep Camii, Antikçağ'ın “tholos” denilen 
yapılarının İslâm sanatına uydurulma- 
sından doğmuştur. Camiden ayrı olarak 
da üç minaresi vardı. Sonradan komü- 
nist idare tarafından minareleri yıktırı- 
larak müze haline getirilen bu cami gü- 
nümüzde (1992) Revolition müzesi ola- 
rak kullanılmaktadır. Mimar Konieczny'- 
nin projesine göre Varşova'da inşası ta- 
sarlanan cami, kare bir kitlenin üzerin- 
de yüksek bir kasnağa oturan bir kub- 
beden ibarettir. Osmanlı minarelerini an- 
dıran dört minarenin avlunun köşelerin- 
de yükselmesi düşünülmüştür. İtalya'- 
nın ve aynı zamanda Batı Katolikliği'nin 
merkezi olan Roma'da yapılmakta olan 
büyük caminin kaba inşaatının tamam- 
landığı bilinmektedir. 

İsviçre'nin Cenevre (Genève) şehrinde 
yakın tarihlerde yapılmış küçük caminin 
çok basit dış mimarisi yanında, sekizgen 
biçimli gövdeli çifte şerefeli, Osmanlı ti- 
pine yaklaşan bir minaresi vardır. İç süs- 
lemesi ise bütünüyle Arap üslübundadır. 

Yunanistan'da Selânik'in henüz Türk 
idaresinde olduğu yıllarda 1902'de, Vi- 
taliano Pozelli adında bir İtalyan mimar 
tarafından inşa edilen Yenicami, aslın- 
da bu şehirde yoğun bir kitle teşkil eden 
dönmeler için yapılmıştı. İçi renkli mer- 
merlerle kaplı ve çok değişik mimarili 
olan bu caminin dış görünüşü, kemerle- 
ri, pencereleri, köşelerinde yükselen ku- 
leleriyle Türk cami geleneğine tamamen 
ters düşmektedir. 
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IH. DİNİ HÜKÜMLER 


A) Cami İnşaatı, Onarımı ve Bakımı. “Al- 
lah'n mescidlerini ancak Allah'a ve âhi- 
ret gününe iman eden, namaz kılan, ze- 
kât veren ve Allah'tan başkasından kork- 
mayan kimseler imar eder” (et-Tevbe 
9/18) meâlindeki âyet-i kerime ile ko- 
nuya dair diğer âyet ve hadisleri (bk. 
M. F. Abdülbâki, Mu “cem, "mescid" md.; 
Wensinck, Miftâhu künüzi's-sünne, "me- 
sâcid" md.) göz önünde bulunduran İs- 
lâm âlimlerinin çoğuna göre söz konu- 
su naslarda yer alan “imar” tabiri cami- 
lerin inşası, onarımı, döşenmesi, aydın- 
latılması ve temiz tutulması gibi maddi 
imarı içine aldığı gibi oralarda ibadet 
etmek, Kur'an okumak ve okutmak, ilim 
öğrenmek ve öğretmek gibi mânevi imar 
faaliyetlerini de ihtiva eder. Cami yap- 
tırmanın müminlere ait bir imtiyaz ol- 
duğunu vurgulayan Kur'an âyetlerinin 
yanında bunu teşvik eden birçok hadis 
de mevcuttur. Hz. Peygamber Medine'- 
ye hicretinden hemen sonra Mescid-i 
Nebevi'nin inşaatını başlatmış ve kısa 
zamanda tamamlanmasını sağlamıştır. 
Bazı İslâm âlimleri, bulundukları belde- 
lerin durumunu göz önünde bulundura- 
rak, cami imar ve inşası ile ilgili âyet ve 
hadislerin yorumunu yapmışlar, İslâm'- 

` da cami yaptırmanın mendup veya müs- 
tehap olduğu sonucuna varmışlardır. 
Hanbeliler'in de yer aldığı diğer bir grup 
âlim ise daha kapsamlı düşünerek yer- 
leşim birimlerinde ihtiyaca yetecek ka- 
dar cami yaptırmanın farz-ı kifâye ol- 
duğu görüşünü benimsemişlerdir. Cami 
inşaatında kullanılan ana malzemelerin, 
hatta harç suyu gibi katkı maddelerinin 
dinen necis sayılmayan temiz şeylerden 
olmasının gereği üzerinde ayrıca durul- 
muştur. 

“Müşriklerin, kendi küfürlerinin şuu- 
runda olup onu bizzat itiraf ederken Al- 
lah'ın mescidlerini imar etmeye ehliyet 
ve selâhiyetleri yoktur” (et-Tevbe 9/17) 
meâlindeki âyet-i kerimede ifade edil- 
diği üzere müslüman olmayanların ca- 
mi yaptırmaları veya yapımına katkıda 
bulunmaları hoş karşılanmamış, âyette 
yer alan “imarla ilgili olarak yukarıda 
sözü edilen iki yorumdan maddi imarın 
esas alınması halinde ise bunun câiz ol- 
madığı belirtilmiştir. Bu görüşü kayde- 
den Fahreddin er-Râzi, ayrıca gayri müs- 
limlerin cami inşasına katkıda bulun- 
malarının müslümanları minnet altında 
birakabileceğine, bunun ise kabul edile- 
mez bir şey olduğuna dikkat çekmiştir 
(Mefâtihu'i-gayb, XVI, 7). Çağdaş Mısırlı 


âlimlerden Şerbâsi, dini ve siyasi yönden 
sakınca görülmediği takdirde gayri müs- 
limlerin cami yapımına katkıda buluna- 
bileceklerini söyler ve Ezher Fetva Ko- 
misyonu'nun Mâliki, Şâfii ve Hanbeli mez- 
heplerine göre bir hıristiyan tarafından 
yaptırılan camide cuma namazı ve di- 
ğer namazların kılınabileceğine dair fet- 
vasını nakleder (Yes ”elüneke fi'd-din ve'l- 
hayât IV, 19). 

Camilerin yapılış maksadı dışında kul- 
lanılması, yıktırılması, satılması câiz de- 
ğildir. Kur'ân-ı Kerim'de, “Allah'ın mes- 
cidlerinde O'nun isminin anılmasını en- 
gelleyen ve onların harap olmasına çalı- 
şan kimseden daha zalim kim olabilir?” 
(el-Bakara 2/114) buyurulmaktadır. An- 
cak toplum hayatında konuyla ilgili fark- 
lı durumlara rastlamak daima mümkün- 
dür. Meselâ bir köy halkının köylerini ta- 
mamen terketmesi sebebiyle kullanıl- 
maz hale gelen caminin âkıbeti tartışıl- 
mıştır. İmam Şâfii, İmam Mâlik ve Ebü 
Yüsuf'a göre bu yer hükmen cami olup 
satışı câiz değildir. Muhammed eş-Şey- 
bâni'ye göre ise cami olarak vakfeden- 
lerin veya vârislerinin mülkiyetine geri 
döner. Ebü Hanife'nin Ebü Yüsuf'la ve- 
ya Şeybâni ile aynı görüşte olduğuna 
dair farklı rivayetler mevcuttur. Hanbe- 
liler'in görüşüne göre bu yer satılır ve 
parası başka bir vakıfta kullanılır. Bu 
görüşü Ebü Yüsuf'a nisbet eden diğer 
bir rivayet de vardır. 


Câmi ve mescidlerin prensip olarak 
sade bir görünümde olması kabul edil- 
miştir. Sadelikten uzak süslemeler, dik- 
kat çekici yazılar ibadet esnasında kişi- 
yi meşgul edeceği ve namazın önemli 
unsurlarından olan huşüun zedelenme- 
sine sebep olabileceği için mekruh sa- 
yılmıştır. Ancak başta Hanefiler olmak 
üzere bazı âlimler camilerin kıble duva- 
rı dışındaki bölümlerine vakıf malından 
harcanmamak, övünme ve gösteriş mak- 
sadı taşımamak, israftan uzak olmak 
şartıyla yazı yazılmasında, süsleme ya- 
pılmasında sakınca görmemişlerdir. Na- 
maz kılınacak yerin temiz olması nama- 
zın şartlarından birini oluşturduğuna gö- 
re camilerin temiz tutulması müminler 
için başta gelen bir görevdir. Kur'ân-ı 
Kerim'de Hz. İbrâhim ile oğlu İsmâil'e, 
“Allah'ın evi” diye nitelendirilen Kâbe'yi 
temiz tutmaları emredilmiştir (bk. el-Ba- 
kara 2/ 125; el-Hac 22 / 26). Yine Kur'an'- 
da Allah'a nisbet edilen (el-Cin 72/18) 
ve birer ibadet yeri olan camilerin bakım 
ve temizliğine özen gösterilmesi ilâhi 
buyruk şeklinde yer almıştır. Konu ile 
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ilgili olarak birçok hadis de mevcuttur 
(ok. Wensinck, Miftâhu künüzi's-sünne, 
"mesâcid” md.). Camilerin temizliği ya- 
nında camiye girenlerin de vücut ve el- 
bise temizliğine dikkat etmeleri gere- 
kir. Kur'ân-ı Kerim'de camilere güzel el- 
biselerle gidilmesi emredilmiştir (bk. el- 
A'râf 7/31). Özellikle cemaatin diğer za- 
manlara nisbetle daha kalabalık olduğu 
cuma ve bayram günlerinde yıkanarak 
camiye gitmenin sünnet olması da bu- 
nu göstermektedir. 

B) Cami Âdâbı. “Allah'ın evi” diye nite- 
lendirilerek yüceltilen camilere girecek 
kimselerin maddi pisliklerden temizlen- 
miş olmaları yanında cünüplük gibi hük- 
mi ve küfür gibi mânevi kirliliklerden 
de arınmış olmaları gerekir. Bu sebeple 
cünüp, hayız ve nifas halinde bulunan 
kimselerin gusül abdesti almadan cami- 
ye girmeleri haramdır (Ebü Dâvüd, “Ta- 
hâret", 93; İbn Mâce, "Tahâret", 126). Ca- 
minin üstü ile camiye dahil alt ve üst 
katlar da aynı hükme tâbidir. Ancak Ha- 
nefi ve Mâliki mezheplerine göre mecbu- 
ri hallerde böylelerinin teyemmüm ede- 
rek camiye girmeleri mümkündür. Cami- 
de kalmadan sadece bir yol olarak ora- 
dan geçeceklerse Şâfii ve Hanbeli mez- 
heplerine göre teyemmüm etmelerine 
de gerek yoktur. Hanbeliler'e göre ise bir 
mecburiyet olmasa bile cünüp olan kim- 
senin abdest alarak camide durması câ- 
izdir. Bayram ve cenaze namazları için 
düzenlenmiş açık namazgâhlarla cami- 
ye bitişik avlu, revak gibi mekânlar, cü- 
nüp vb. durumdaki kimselerin girmeleri 
bakımından cami hükmü dışında tutul- 
muştur. Apartmanlarda bulunan mes- 
citlerin alt ve üstündeki daireler de bu- 
nun gibidir. Camiye abdestsiz girmek 
câiz olmakla birlikte mekruhtur. Birden 
fazla kapısı bulunan camileri yol olarak 
kullanmak da hoş karşılanmamıştır. 

Kur'ân-ı Kerim'de müşriklerin, daha 
kapsamlı bir ifadeyle gayri müslimlerin 
Mescid-i Harâm'a yaklaşmaları genel 
anlamda menedilmişse de (bk. et-Tevbe 
9/28) konunun ayrıntılarına inen fıkıh 
âlimleri arasında bazı farklı görüşler 
ortaya çıkmıştır. Hanefi âlimlerine göre 
hac veya umre amacı taşımamak şar- 
tıyla bunlar Mescid-i Harâm dahil olmak 
üzere bütün camilere girebilirler. Çün- 
kü onların bu tür ziyaretleri, İslâm dini- 
nin yüceliğini anlamalarına ve onu be- 
nimsemelerine vesile olabilir. Mâlikiler 
gayri müslimlerin herhangi bir camiye, 
bu arada Mescid-i Harâm'a girmesine 
müsaade edilemeyeceği görüşünde ol- 
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makla birlikte Harem bölgesine girme- 
lerinde sakınca görmemişlerdir. Şâfii- 
ler'le Hanbeliler'e göre ise Mescid-i Ha- 
râm dışındaki camilere izinle girebilir- 
ler, ancak Harem sınırları içine girmeleri- 
ne izin verilmez. Günümüzde Haremeyn-i 
şerifeyn'in yönetiminde söz sahibi olan 
ülkede Hanbeli fıkhı uygulandığı için bu 
mezhebin görüşü doğrultusunda ted- 
birler alınmıştır. Mekke ve Medine ha- 
remlerinin girişinde kurulan kontrol mer- 
kezleri, uyarı levhaları ve gayri müslim- 
ler için yapılmış çevre yolları sayesinde 
bu hükmün uygulanmasına âzami titiz- 
lik gösterilmektedir. 


Cami âdâbına riayet edemeyecek yaş- 
ta olan çocuklarla akıl hastalarının cami- 
lere girmeleri genellikle uygun görülme- 
mişse de temyiz çağına gelmiş çocukla- 
rın camiye götürülmesi, cemaatle na- 
maza alıştırılması ve kendilerine cami- 
de Kur'ân-ı Kerim öğretilmesi teşvik 
edilmiştir. 

Hz. Peygamber'in camiye girerken oku- 
duğu çeşitli dualar hadis kaynaklarında 
yer almaktadır (meselâ bk. Müslim, “Mü- 
sâfirin", 191). Resül-i Ekrem bir hadisin- 
de, camiye girerken salâtü selâmdan 
sonra, “Allahım, bana rahmet kapılarını 
açi” (es) ele el Aİ), çıkarken 
de yine salâtü selâmdan sonra, “Alla- 
hım, senin lutuf ve keremini dilerim!” 
(Ma ye çil tl) şeklinde dua edil- 
mesini tavsiye etmiştir (Müslim, “Müsâ- 
firin”, 68; Ebü Dâvüd, "Salât", 18). Cami- 
ye sağ ayakla girmek, sol ayakla çıkmak 
sünnettir. Camiye giren kimsenin tahiy- 
yetü”l- mescid” niyetiyle iki rek'at na- 
maz kılması da sünnettir. Ezan okun- 
duğu sırada camide bulunan bir kişinin 
meşrü mazereti olmaksızın namaz kıl- 
madan çıkıp gitmesi mekruhtur. İbadet 
yerleri olan camilerde cemaati rahatsız 
eden, onların huzurunu bozan her türlü 
davranıştan uzak durmak gerekir. So- 
ğan, sarımsak gibi ağır kokulu şeyleri 
yedikten sonra camiye gitmek mekruh 
sayıldığı gibi başkalarını inciterek öne 
geçmek, rahatsızlık verecek şekilde saf- 
ları sıkıştırmak ve namaz kılanın önün- 
den geçmek de sakınılması gereken dav- 
ranışlar olarak kabul edilmiştir. 


Camilerde taraflara karşılıklı menfa- 
at sağlayan alım, satım, kira vb. akidler 
veya gelir getirici diğer işler yapılma- 
sının hükmü mezheplere göre mekruh 
veya haram sayılmış, hibe akdi ise câiz 
görülmüştür. Camide dilenmenin veya 
dilenen kimseye bir şey vermenin mek- 


ruh veya haram olduğunu söyleyen âlim- 
ler vardır. Ancak ihtiyaç sahiplerine ken- 
dileri istemeden sadaka vermek câizdir. 
Cami içinde, orada bulunanları rahatsız 
etmeyecek şekilde konuşmanın bir sa- 
kıncası yoktur. Bununla birlikte sırf soh- 
bet etmek maksadıyla camiye gitmek, 
yüksek sesle konuşmak, hatta başkala- 
rını rahatsız edecek şekilde yüksek ses- 
le zikir yapmak tasvip edilmemiştir. Ca- 
miyi kirletmemek şartıyla orada uyu- 
makta ve bir şeyler yemekte mahzur 
görmeyen fakihler bulunmakla birlikte 
Hanefi ve Mâliki âlimleri itikâf, yolcu- 
luk veya misafirlik gibi özel durumlar 
dışında bunu mekruh saymıştır. 

Namaz vakitleri dışında caminin kapa- 
tılması, içerideki eşyaya zarar verilme 
endişesi söz konusu olduğu durumlarda 
câiz görülmüş, aksi takdirde mekruh sa- 
yılmıştır. Ebü Hanife ve İmam Mâlik'e 
göre yağmur vb. mazeretler yokken ce- 
naze namazının cami içinde kılınması da 
mekruhtur. İmam Şâfii ve Ahmed b. Han- 
bel'e göre ise bunda bir sakınca yoktur. 


Namaz kılmak bakımından camilerin 
en faziletlisi Hanefi, Şâfii ve Hanbeli mez- 
heplerine göre sırasıyla Mescid-i Harâm, 
Mescid-i Nebevi ve Mescid-i Aksâ'dır. 
Mâlikiler ise birinci sırada Mescid-i Ne- 
bevi'yi, ikinci sırada ise Mescid-i Harâm'ı 
zikrederler. Faziletleri birçok hadiste de 
dile getirilen (Buhâri, “Fazlu'ş-salât fi 
mescidi Mekke ve'l- Medine", 1, 6; Müs- 
lim, “Hac”, 505-511) bu üç mescidden son- 
ra ise büyük ve cemaati kalabalık cami- 
ler gelmektedir. Ancak bu camilere de- 
vam etmek semt veya mahalle camiinin 
cemaatsiz ve metruk kalmasına yol aça- 
caksa mahalle camiinde namaz kılmak 
daha faziletli kabul edilmiştir. 


Cami inşaatı, onarımı, bakımı ve cami 
âdâbı ile ilgili hükümlere fıkıh kitapları- 
nın genel olarak “Kitâbü'ş- salât” bölü- 
münde “İmâmet” veya “Cemâat” başlık- 
ları altında, “Kitâbü! -vakf”, “Kitâbü'l- 
hazr ve'l-ibâha” ve “Kitâbü'l- kerâhiyye 
ve'l-istihsân” bölümlerinde yer verilir. 
Hadis kaynaklarında ise “el-Mesâcid” ve 
diğer ilgili başlıklar altında ele alınır. Ca- 
milerle ilgili çeşitli hükümlere dair müs- 
takil risâleler kaleme alındığı gibi birçok 
konuları ele alıp işleyen kitaplar da ya- 
zılmıştır. Zerkeşi'nin İ'Jâmü's-sâcid bi- 
ahkâmi'!- mesâcid, Cerrâf nin Tuhfe- 
tü'-r-râki" ve's-sâcid fî ahkâmi'l-me- 
sâcid, Cemâleddin el-Kâsımi'nin Islâhu7- 
mesâcid mine'l-bida' ve'1-“avâ 'id ad- 
li eserleri bunlardan bazılarıdır. 
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29-31. 
Lal MEHMET ŞENER 
[r CÂMİ ği 
(ei) 
Allah'ın isimlerinden 
L (esmâ-i hüsnâ) biri. z 


Arapça'da “toplamak, bir araya getir- 
mek” anlamındaki cem‘ kökünden sıfat 
olan ve sözlükte “toplayan, bir araya ge- 
tiren, buluşturup birleştiren” anlamına 
gelen câmi‘ bu şekliyle, ayrıca aynı kök- 
ten türeyen fiil kalıplarıyla çeşitli âyet 
ve hadislerde Allah'a nisbet edilmiştir. 
Bu kullanışlarla yirmiyi aşkın âyette yer 
alan cem' kavramı gerek bu âyetlerde 
gerekse ilgili hadislerde daha çok Allah'ın 
kıyamet günündeki cem' fiilini ifade et- 
mekte, bazı âyet ve hadislerde ise O'nun 
dünya hayatıyla ilgili toplama ve düzenle- 
me fiillerine işaret edilmektedir (bk. M. 
F. Abdülbâki, Mu “cem, "cm'a" md.; Wen- 
sinck, Mu “cem, “cm'a” md.). 
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Muhtelif naslarda Allah'ın zâtına nis- 
bet edilen câmi' ismi veya sıfatının, hem 
madde âlemi ve dünya hayatı hem de 
âhiret hayatı planında kapsadığı mâna- 
ları genişletmek mümkündür. İlgili âyet- 
lerin muhtevasında görülmemekle bir- 
likte ilk dönem âlimlerinden itibaren câ- 
mi ismi için “bütün övgü ve erdemle- 
ri zâtında toplayan” şeklinde bir mâna 
da düşünülmüştür (meselâ bk. Bağdöâ- 
di, vr. 859). Bu geniş mâna, söz konusu 
ismin esmâ-i hüsnâ hadisinde (Tirmi- 
zi, "Da'avât”, 82; İbn Mâce, “Du'â”, 10) 
mutlak olarak zikredilişine dayanılarak 
verilmiş olmalıdır. Bu telakkiye göre câ- 
mi' Allah'ın zâtını niteleyen isimler gru- 
buna girer. Gazzâli câmi'in, kâinatın ya- 
ratılış ve yönetilişiyle ilgili bir isim ola- 
rak da düşünülebileceği görüşündedir. 
Çünkü kâinat birbirine benzeyen ve ben- 
zemeyen, hatta birbiriyle çelişen birçok 
unsurun oluşturduğu tabii nesnelerden 
meydana gelmiştir. Bu kadar farklı mal- 
zemeden tam bir âhenk ve nizam arze- 
den kâinat kompleksinin meydana geti- 
rilişi (cem"), Allah'ın câmi‘ isminin bir te- 
cellisi olarak kabul edilmelidir. Bu ilâhi 
terkibin nasıl gerçekleştiğini anlayabil- 
mek için kâinattaki bütün birleşimleri 
ve etkileşimleri bilmek gerekir. Şüphe 
yok ki tabiat bilimleri alanında kaydedi- 
len ilerlemeler evrenin tanınmasına, do- 
layısıyla câmi' isminin sırlarının peyder- 
pey açılmasına yardımcı olacaktır. Câmi' 
isminin dünya hayatıyla ilgili bir tecelli- 
si de Allah'ın gönülleri birleştirmesinde 
gözlenir. Eşler, ebeveyn - evlât, kardeş- 
ler, meslektaşlar, gaye arkadaşları, hat- 
ta hemcins olmanın ötesinde ortak ta- 
rafları bulunmayan insan türünün fert- 
leri arasında mevcut olan kalbi bağlılık, 
câmi‘ isminin tecellileriyle gerçekleşen 
ilâhi lutuftan başka bir şey değildir (bk. 
el-Enfâl 8 / 63). 

Cem' kavramını Allah'a nisbet eden 
âyetlerin çoğu bu ilâhi fiilin âhiret âle- 
minde gerçekleşeceğini ifade eder. Bu 
sebeple Kur'ân-ı Kerim'de âhiretten “top- 
lanma günü” (yevmü'l-cem') diye de söz 
edilmiştir (eş-Şürâ 42/7; et-Tegâbün 64 / 
9). Yüce yaratıcı, ölüp yok olan ve mad- 
di varlıkları gözle görülemeyecek hal- 
de fenâ bulan insanları âhiret hayatın- 
da, bedenlerinin temel unsurlarını bir 
araya getirmek suretiyle yeniden can- 
landırır, hesaba çekmek ve aralarındaki 
anlaşmazlıkları gidermek için toplar ve 
nihayet iyileri cennette, kötüleri de ce- 
hennemde cem‘ eder, Câmi' isminin âhi- 
retle ilgili bu tecellisi, Kur'ân-ı Kerim'- 
de yine “toplamak” mânasına gelen haşr 
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kelimesiyle de ifade edilmiştir (bk. HA- 
ŞİR). Bu uhrevi tecellisiyle de câmi' in- 
sanları ilgilendiren ilâhi isimler grubuna 
girer. 
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ASE 7 
CAMI‘ 
(ge) 
Arap edebiyatı, fıkıh usulü 
ve mantıkta kullanılan bir terim. 


Meâni ilminde câmi', “iki şeyi zihinde 
birbirine bağlayan alâka ve münasebet” 
anlamında kullanılır. İki müfred veya iki 
cümle arasında atıf harflerinden “vav” 
ile kurulabilen bu alâka zihnin fonksi- 
yonlarına göre akli, vehmi ve hayali ol- 
mak üzere üç kısma ayrılır. 

1. Câmi'-i akli. Akıl yoluyla iki şey ara- 
sında kurulan münasebetten ibaret olup 
üç grup halinde mütalaa edilir. a) Temâ- 
sül. Aynı türden olan iki şeyi zihinde bir- 
leştiren münasebettir; saf-berrak, ilim- 
irfan, gül-lâle gibi. b) Tezat. Aralarında 
zıtlık bulunan iki şeyi birleştiren müna- 
sebettir; siyah-beyaz, soğuk-sıcak, yer- 
gök gibi. c) Tezâyüf. Birinin düşünülme- 
si diğerini de hatıra getiren şeyler ara- 
sındaki münasebettir; karı-koca, baba- 
oğul, az-çok gibi. 

2. Câmi'-i vehmi. Duyu organlarına da- 
yanmadan elde edilen bazı idrakler ara- 
sında vehim tarafından kurulan zihni 
bağlantılardan ibaret olup üç kısımda 
incelenmiştir. a) Şibh-i temâsül. Aslında 
birbirine zıt olan iki şey arasında vehmin 
onları benzer telakki etmesi sebebiyle 
meydana gelen ilgidir. Meselâ akıl, be- 
yaz ile siyahın zıt olduğuna hükmettiği 
gibi açık sarının da bu iki renge zıt ol- 
duğuna hükmeder. Vehim ise açık sarı 
beyaza benzediğinden onunla beyaz ara- 
sında münasebet kurar. b) Şibh-i tezat. 
Aklın benzer kabul ettiği iki şeyi vehmin 
zıt görmesi suretiyle meydana gelen il- 
gidir. Meselâ akıl kitap ile defterin ben- 
zer olduğuna hükmettiği halde vehim 
örfteki mânalarına bakarak bunları zıt- 
lık alâkasıyla zihinde birleştirebilir. c) 
Şibh-i tezâyüf. Gerçekte aralarında te- 
aa akne REO Ee 
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leştirmesi sonunda meydana gelen mü- 
nasebettir; güzel ile çirkin, acı ile tatlı 
gibi. 

3. Câmi'-i hayâli. Duyularla algılanan 
iki şey arasında hayal yoluyla kurulan 
münasebettir. Bu tür münasebetler in- 
sanların çevrelerine, yetiştikleri şartla- 
ra ve zamana, örf, âdet ve mesleklerine 
bağlı olarak farklılık arzeder. Meselâ ka- 
lem kavramı, bir yazarın hayalinde can- 
landırdığı şeyleri (kâğıt, mürekkep, kitap 
vb.) bir terzinin hayalinde canlandırmaz. 
Buna karşılık iğne terzinin hayalinde can- 
landırdığı şeyleri yazarın hayalinde can- 
landırmaz. 

Meâni ilminin kurallarına göre zihnin 
kelime veya cümleleri birbirine bağla- 
yabilmesi için aralarında bu birleştirme 
yönlerinden birinin bulunması gerekir. 
Aksi takdirde cümleler arasında kopuk- 
luklar meydana gelir ve fikri insicam kay- 
bolur (bk. FASIL). 

Câmi', beyan ilminin konularından bi- 
rini oluşturan istiarede taraflar (müsteâ- 
rün minh-müsteğârün leh) arasındaki mü- 
nasebet anlamında kullanılmıştır (bk. İS- 
TİARE). Ayrıca usül-i fıkıhta kıyasa gide- 
bilmek için asıl ile fer' arasında bulun- 
ması gereken müşterek illet, mantıkta 
ise usulüne uygun olarak yapılan (efrâ- 
dını câmi, ağyârını mâni) tarif için de kul- 
lanılmıştır (bk. KIYAS; TARİF). 

Câmi' İslâm literatüründe birçok kitap 
adının ilk kelimesini teşkil etmiş, “top- 
layan, bir araya getiren” anlamından do- 
layı kendi alanı ile ilgili bütün hususları, 
önemli meseleleri veya belli konuları ih- 
tiva eden tefsir, fıkıh, kelâm gibi ana İs- 
lâmi ilimlerle tıp, matematik ve biyog- 
rafi gibi çeşitli ilim dallarında yazılan 
birçok eserin adı bu kelime ile başlamış- 
tır. Nitekim Kâtib Çelebi'nin Keşfü'z-zu- 
nün'unda 130, zeylinde ise 100 civarın- 
daki eserin adının câmi' kelimesiyle baş- 
ladığı görülür. 
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O câmi‘ i 
(a ) 
Çeşitli konulara dair hadisleri 
L ihtiva eden kitap türü. > 


Câmi' kelimesi “toplamak, bir araya 
getirmek” anlamındaki cem‘ kökünden 
gelmektedir. Hadis ilminde, dinle ilgili 
meselelerin tamamını, dolayısıyla hadi- 
sin bütün kısımlarını içine alan sekiz ana 
konuyu bir araya getiren eserlere câmi' 
adı verilmektedir. Bu konular şunlardır: 
İman ve akaid; ibadet ve muâmelât (ah- 
kâm); ahlâk ve nefis terbiyesi (rikāk); ye- 
me, içme ve sefer âdâbı; tefsir, tarih ve 
siyer; oturup kalkma âdâbı (şemâil); fi- 
ten” ve melâhim*; peygamberlerin ve 
ashabın menâkıbı. 

Câmi'lerin muhtevasını oluşturan se- 
kiz bahis, bu eserler kaleme alınmadan 
önce müstakil çalışmalara konu olmak- 
taydı. “İlm-i tevhid” diye anılan akaide 
dair hadisleri toplayan İbn Huzeyme'nin 
Kitâbü't-Tevhid'i, temizlik (tahâret) ba- 
hislerinden vasiyet konularına kadar ah- 
kâmla ilgili her şeyi fıkıh kitapları terti- 
binde bablara göre sıralayan Ebü Dâvüd, 
Nesâi ve İbn Mâce'nin es-Sünen'leri, 
“ilm-i sülük” diye bilinen zühd ve takvâ 
ile ilgili hadisleri toplayan Abdullah b. 
Mübârek ve Ahmed b. Hanbel'in Kitâ- 
büz-Zühd adlı eserleri, “ilm-i edeb” de- 
nen ahlâk hadislerini bir araya getiren 
Buhâri'nin el-Edebü'1l-müfred'i, tefsir- 
le ilgili rivayetleri ihtiva eden Mücâhid 
ve İbn Cerir et-Taberi'nin tefsirleri, var- 
lıkların yaratılışına (bed'ü'l-halk) dair ri- 
vayetlerle Hz. Peygamber'in ve ashabı- 
nın hayatını konu alan İbn İshak ve İbn 
Hişâm'ın siyerleri, “ilm-i fiten” denilen 
ve ileride meydana gelecek karışıklıklara 
dair rivayetleri bir araya getiren Nuaym 
b. Hammâd'ın Kitâbü1-Fiten'i, “ilm-i me- 
nâkıb” diye anılan ve meselâ Kureyş'in, 
ensarın, aşere-i mübeşşerenin menki- 
belerine dair olan birçok eserle Hz. Pey- 
gamber'in özelliklerini dile getiren riva- 
yetleri toplayan Tirmizi'nin eş-Şemâil'i 
bu sekiz ana konunun örneklerini teşkil 
etmektedir. 

Câmi'ler hicri I. (VIIL) yüzyıldan iti- 
baren tasnif edilmeye başlanmıştır. Bu 
türün ilk örneği, Ma'mer b. Röşid'in (6. 
153/770) el-Câmi'idir. el-Câmi'i rivayet 
eden talebesi Abdürrezzâk es-San'âni 
eseri el-Musannef adlı kitabının sonuna 
eklemiştir (X, 379-468; XI. cilt). el- Câ- 
mi'in günümüze kadar geldiği bilinen iki 
nüshasından biri Ankara'da (DTCF Ktp., 
İsmail Saib Sencer, nr. 164, 79 varak), diğeri 


nr. 541, 121 varak) bulunmaktadır. Yine Il. 
yüzyılın meşhur âlimlerinden Süfyân es- 
Sevri ile Süfyân b. Uyeyne'nin günümü- 
ze kadar gelip gelmediği bilinmeyen câ- 
mi'leri ile İbn Vehb'in (6. 197/813) bazı 
kısımları günümüze ulaşan el-Câmi'i de 
(Sezgin, 1, 466) bu türün ilk örnekleridir. 
Hicri IH. (1X.) yüzyılda tasnif edilen hadis 
kitapları içinde sekiz konuyu ihtiva et- 
meleri sebebiyle câmi' adını alan üç eser 
Buhâri, Müslim ve Tirmizi'nin el- Câ- 
mi'u's-şsahih'leridir. Bazı âlimler, sekiz 
ana konudan tefsir ve kıraatle ilgili ha- 
disleri ihtiva etmediği için Sahih-i Müs- 
lim'i câmi' olarak kabul etmemişlerdir 
(Sıddık Hasan Han, s. 67). Kütüb-i Sit- 
te'nin tamamını konularına göre alfa- 
betik olarak sıralaması sebebiyle İbnü'l- 
Esir'in el-Câmi'u'l-uşül'ü de bu türün 
farklı bir örneği sayılabilir. 

Daha sonraki yüzyıllarda kaleme alı- 
nan ve çeşitli kitapları veya hadisleri bir 
araya getiren bazı eserlerin câmi' adıyla 
anılması terim anlamında değildir. İb- 
nü'l- Cevzi'nin, Sahihayn ile Tirmizi'nin 
el- Câmi'ini ve Ahmed b. Hanbel'in el- 
Müsned'ini bir araya getiren Câmi “u’l- 
mesânid ve'l-elkâb adlı eseri; İbn Ke- 
sir'in Kütüb-i Sitte ile Ahmed b. Hanbel, 
Bezzâr ve Ebü Ya'lâ el-Mevsıli'nin müs- 
nedlerinde ve Taberâni'nin e/- Mu'ce- 
mü'l-kebir'indeki hadisleri sahâbi olan 
râvilerin adlarına göre müsned* terti- 
binde sıraladığı Câmi *u'1-mesânid ve's- 
süneni'!- hâdi li-akvemi sünen'i; Süyü- 
tinin el-Câmi “u'şs-şagir ve el-Câmi'u'1- 
kebir'i sözlük anlamında birer câmi'dir. 
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CÂMİ, Abdurrahman 
(er yeis ) 
Nürüddin Abdurrahmân b. Nizâmiddin 


Ahmed b. Muhammed el-Câmi 
(6. 898/1492) 


Nakşibendi tarikatına mensup 
L İranlı âlim ve şair. aj 


23 Şâban 817'de (7 Kasım 1414) Ho- 
rasan'ın Câm şehrinin Harcird kasaba- 
sında doğdu. Daha çok Molla Câmi un- 


dimesinde (s. 290) Câm şehrine nisbetle 
ve Ahmed-i Nâmeki-yi Câmi'nin (6. 536/ 
1141) hâtırasına saygısının bir ifadesi ola- 
rak Câmi mahlasını aldığını söyler. 


İsfahan'dan Horasan'a göç eden dede- 
si Şemseddin Muhammed, burada İmam 
Muhammed b. Hasan eş-Şeybâni (6. 189/ 
805) neslinden gelen birinin kızıyla evlen- 
miş, bu evlilikten babası Nizâmeddin Ah- 
med dünyaya gelmiştir. Câmi ilk tahsili- 
ne babasının yanında başladı. Babası He- 
rat'a gidip Nizâmiye Medresesi'ne mü- 
derris olunca (823 / 1420) öğrenimini ora- 
da sürdürdü. Devrinin meşhur âlimlerin- 
den Mevlânâ Cüneyd-i Usüli'den Arap 
dili ve edebiyatının temel eserlerini oku- 
du. Ardından Seyyid Şerif el-Cürcâni'nin 
öğrencisi Ali es-Semerkandi ile Teftâzâ- 
ni'nin öğrencisi Şehâbeddin Muhammed 
el-Câcermi gibi ünlü bilginlerin dersleri- 
ne devam etti. Daha sonra Uluğ Bey za- 
manında büyük bir ilim merkezi haline 
gelen Semerkant'a giderek orada dokuz 
yıl kaldı. Uluğ Bey Medresesi'nde Bur- 
salı Kadızâde-i Rümi'den (6. 841 /1437) 
riyâziyyat dersleri aldı. Bu arada Mevlâ- 
nâ Fethullah-ı Tebrizi'nin derslerinden 
de faydalandı. Keskin zekâsı, yeteneği, 
ilmi meseleleri anlatma gücü ve görü- 
şünü çok açık olarak ortaya koyabilme 
kabiliyeti sayesinde herkesin hayranlı- 
ğını kazandı. Kâşifi Reşahdt'ta Câmi'nin 
tahsiliyle ilgili hayret verici hâtıralar nak- 
leder. Ünlü astronomi ve matematik âli- 
mi Ali Kuşçu Herat'a gittiğinde Câmi'ye 
astronomiyle ilgili zor sorular sormuş, 
cevabını hemen alınca hayranlığını giz- 
leyememiş, onunla riyâzi meseleler üze- 
rinde çalışmalar yapmış ve kendisini tak- 
dir etmişti. 

Genç yaşta döneminin bütün ilimleri- 
ne vâkıf olmasına rağmen bu ilimler Câ- 
mi'yi tatmin etmedi. Semerkant dönü- 
şünde Nakşibendi şeyhlerinden Sa'ded- 
din-i Kâşgari'ye intisap etti. Onun ve- 
fatından sonra (860 / 1456) halefi Hâce 
Ubeydullah Ahrâr'a bağlandı. Ubeydul- 
lah ile birkaç defa görüştü. Ayrıca mek- 
tuplaşmak suretiyle kendisiyle devamlı 
temasta bulundu. Manzum ve mensur 
eserlerinin çeşitli yerlerinde onu her fir- 
satta öven Câmi ölümünde de (895 / 1490) 
uzunca bir mersiye kaleme aldı. Ubey- 
dullah Ahrâr'ın Câmi üzerindeki tesirinin 
diğer Nakşi şeyhlerinden daha fazla ol- 
duğunda şüphe yoktur. 

Câmi 877'de (1472) hacca gitmek için 
Herat'tan ayrıldı. Bu yolculuk sırasında 
Bağdat'ta iken bazı Şiiler Silsiletü'z-ze- 
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ilgili bölümünü tahrif ederek Câmi'nin 
aleyhinde kullanmak istedilerse de Câ- 
mi Ehl-i beyt'i sevmenin Kur'an'ın emri 
olduğunu söyledi ve Silsiletü'z-zeheb'in 
(ok. Heft Evreng, s. 141-153) Ehl-i beyt'le 
ilgili bölümlerini okuyarak muarızlarını 
susturdu, orada bulunan âlimlerin tak- 
dirini kazandı. Hac dönüşünde Tebriz'e 
gitti. Akkoyunlu Hükümdarı Uzun Ha- 
san'ın Tebriz'de kalmasını istemesine 
rağmen oradan ayrıldı. 18 Şâban 878 
(8 Ocak 1474) tarihinde Herat'a döndü. 
Burada Sultan Hüseyin Baykara'nın ken- 
disi için yaptırdığı medresede Arap di- 
li ve edebiyatı, hadis ve tefsir dersleri 
okuttu. 18 Muharrem 898 (9 Kasım 1492) 
cuma günü Herat'ta vefat etti. Cenaze- 
si, başta Hüseyin Baykara ve Ali Şir Ne- 
vâî olmak üzere devrin bütün ileri ge- 
lenlerinin iştirakiyle kaldırıldı, şeyhi Sa'- 
deddin-i Kâşgari'nin kabrinin yanına def- 
nedildi. 


Ali Şir Nevâi, Câmi'nin vefatından son- 
ra terkibibend tarzında uzun bir mersi- 
ye yazmış (Divân-ı Fâni, s. 205-208), ay- 
rıca hayatına dair Hamsetü')-mütehay- 
yirin adlı bir eser kaleme almıştır. Mü- 
ridlerinden Süheyli de uzun bir mersiye 
yazarak onun kaybından duyduğu üzün- 
tüyü ifade etmiştir (Divân-ı Süheyli, s. 
359-362). 

Câmi'nin ilk evliliği hakkında bilgi yok- 
tur. Bir manzumesinden (Divân-ı Kâmil-i 
Câmi, s. 789) onun aile fertlerinin hepsi- 
ni kaybettiği, bu olaydan sonra bir sü- 
re yalnız yaşadığı anlaşılmaktadır. Daha 
sonra mürşidi Sa'deddin-i Kâşgari'nin 
büyük oğlu Hâce Kelân'ın iki kızından bi- 
riyle kendisi, diğeriyle de Reşahât'ın mü- 
ellifi Fahreddin Ali Safi evlenmiştir. Kay- 
naklarda Mevlânâ Muhammed adlı şair, 
âlim ve fâzıl bir kardeşinin bulunduğu, 
tarih ve müsiki dalında üstat olduğu 
zikredilmekte, Câmi de onun genç yaş- 
ta ölümü üzerine yazdığı mersiyede (DE. 
vân-ı Kâmil-i Câmi, s. 117) bu bilgiyi doğ- 
rulamaktadır. 

Öğrenim hayatı Mirza Şâhruh'un sal- 
tanat döneminde (1404-1446) geçen Câ- 
minin Timurlu sarayı ile temas kurması 
Mirza Ebü'i-Kasım Bâbür devrine (1448- 
1457) rastlar. Bâbür'e muamma ile ilgili 
bir eserini ithaf eden Câmi, daha sonra 
Sultan Ebü Said döneminde (1451-1468) 
ilk divanını tertip edip bazı tasavvufi ri- 
sâleler kaleme aldı. Onun sanat hayatı- 
nın, ilmi ve mânevi otoritesinin zirvede 
olduğu yıllar Hüseyin Baykara dönemi- 
dir (1470-1505). Bütün sultanların, ve 
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ray ileri gelenlerinin kendisine sonsuz 
hürmeti olmasına rağmen hiçbir zaman 
hükümdarlara hoş görünmeye çalışma- 
mıştır. Câmi, ilim ve sanat hâmisi Hüse- 
yin Baykara gibi hükümdarları övmek- 
le birlikte asla aşırılığa kaçmamış, met- 
hettiği kişileri hayra teşvik edici ve eği- 
tici bir üslüp kullanmıştır. Sultan Hüse- 
yin Baykara da kendi devrinin âlim ve 
şairlerini anlattığı risâlesinde Câmi'den 
büyük bir övgüyle bahseder. 


Câmi sadece Mâverâünnehir ve Hora- 
san'da tanınmakla kalmamış, Hindis- 
tan'dan Balkanlar'a kadar uzanan ge- 
niş bir alanda sultanların, âlimlerin ve 
şairlerin saygısını kazanmıştır. Fâtih Sul- 
tan Mehmed, Câmi'yi hacdan dönerken 
İstanbul'a davet etmek için Hoca Atâul- 
lah Kirmâni'yi 5000 altın hediye ile Ha- 
lep'e gönderdiyse de Kirmâni varmadan 
az önce Câmi oradan ayrılmış olduğun- 
dan bu davet gerçekleşmemiştir. Fâtih 
ikinci defa yine değerli hediyelerle Câ- 
mi'ye bir elçi gönderip ondan kelâmcı- 
lar, felsefeciler ve mutasavvifların gö- 
rüşlerini mukayese eden bir eser yazma- 
sını istemiş, bunun üzerine Câmi ed-Dür- 
retü'l-fâhire adlı eserini kaleme almış, 
ancak eser kendisine sunulmak üzere 
gönderildiğinde Fâtih vefat etmişti. Câ- 
mi'nin divanında Fâtih Sultan Mehmed'in 
fetihlerini anlatan mesnevi tarzında bir 
şiiri yer almaktadır (s. 777-778). 


Fâtih'in oğlu ll. Bayezid ile Câmi ara- 
sında karşılıklı yazılmış mektuplar (Feri- 
dun Bey, Münşeât, 1, 361, 365), sultanın 
ona karşı beslediği saygı ve sevgiyi açık- 
ça göstermektedir. Câmi Il. Bayezid'in 
bir mektubuna bir kaside ile (Divân-ı Kâ- 
mil-i Câmi, s. 36-38) cevap vermiş, başka 
bir kasidesinde de (a.g.e, s. 31-33) onu 
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övmüştür. Silsiletüz-zeheb'in üçüncü 
kısmını yine Il. Bayezid adına telif etmiş- 
tir. Eserlerinden, onun Karakoyunlu Ci- 
han Şah ile Akkoyunlu Uzun Hasan ve Yã- 
kub Bey gibi hükümdarlarla da dostane 
münasebetleri olduğu anlaşılmaktadır. 


Câmi'nin, Baykara devrinin emirlerin- 
den Ali Şir Nevâi ve Süheyli gibi şairler- 
le de yakın dostluğu vardı. Nevâi ve Sü- 
heyli onun müridleri arasında bulunu- 
yordu. Câmi Nevâl'yi sevip takdir ettiği- 
ni her vesile ile açıklamış, Hırednâme-i 
İskenderi adlı mesnevisinin hâtimesin- 
de (Heft Evreng, s. 1012-1013) onu övmüş, 
Nevâi de mesnevilerinde Câmi'yi say- 
gıyla anmıştır. Müridlerinin en meşhuru 
olan Abdülgafür-i Lâri, mürşidinin Ne- 
fehât'ına yazdığı hâşiyeye Tekmile-i Ne- 
fehâtü'l-üns adını vermiştir. Bu eser Câ- 
mi'nin hayatı ve şahsiyeti hakkında önem- 
li bir kaynaktır. 

Gençlik yıllarından hayatının sonuna 
kadar daima öğrenmek ve öğretmek- 
ten zevk alan Câmi, bu asil meşgaleden 
bir an bile geri kalmamıştır. Onun, ve- 
fatından birkaç ay önce oğlu için hazırla- 
dığı el-Fevâ'idü'2-Ziyâ "iyye adlı Arap- 
ça gramer kitabı bunun bir delilidir. Bir 
rubâisinde (Divân-ı Kâmil-i Câmi, s. 815) 
dünyada kitaptan daha güzel arkadaş 
ve dert ortağı bulunmadığını ifade et- 
mektedir. 

Divanında (s. 61, 72, 789, 797, 800) ve 
mesnevilerinde (Heft Evreng, s. 62-65, 300- 
301, 437-438, 465-467, 747-748) nazmın 
nesirden daha üstün olduğunu, iyi ve kö- 
tü şiirin niteliklerini, şiirin nasıl olması 
gerektiğini açıklamış, günümüz anlayı- 
şına uygun “şiir tenkidi” metodunu kul- 
lanarak isabetli değerlendirmeler yap- 
mıştır. Bir mesnevisinde ilgi duyduğu 
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şiir türlerinden söz ederek sonunda mes- 
nevide karar kıldığını belirten ve mes- 
nevi türündeki üstatlarının adlarını say- 
gıyla anan Câmi, nesrin ve şiirin şeriata 
uygunlukları nisbetinde gerçeklerin or- 
taya konulmasında çok etkili vasıtalar 
olduklarını, aksi halde de bütün kötülük- 
lerin kaynağı olacaklarını söyler. Ona gö- 
re şiir insanlara doğru yolu göstermek 
için kullanılmalı, şahsi menfaatlere alet 
edilmemelidir (Heft Evreng, 5. 64). 

Fars şiirinin en büyük üstatlarının so- 
nuncusu sayılan Câmi, üstün şairlik ka- 
biliyeti yanında dini, edebi ve akli ilim- 
lerle tasavvuftaki derin vukufundan bü- 
tün şiirlerinde, mesnevilerinde ve özel- 
likle tasavvufi mesnevilerinde geniş bir 
şekilde faydalanmış, ele aldığı konuları 
çok rahat ve sade bir dille anlatma gü- 
cünü göstermiştir. Onun “Hint üslübu” 
(sebk-i Hindi) diye anılan şiir akımının ilk 
öncülerinden biri olduğu ileri sürülmek- 
tedir (Divân-ı Kâmil-i Câmi, mukaddime, 
s. 250-251). 

Câmi'nin başlıca edebi eserleri Fars- 
ça'dır. Ayrıca Arapça eserler de yazmış, 
bu dile olan hâkimiyetini Arap şairlerin- 
den Ferezdak'ın bir kasidesini manzum 
olarak Farsça'ya çevirerek de göstermiş- 
tir (Heft Evreng, s. 141-145). 

Mensup olduğu Türk muhiti dolayı- 
sıyla Türkler'le çok sıkı münasebeti bu- 
lunan Câmi'nin eserleri daha sağlığında 
bütün Türk âlemine yayılmış, o devrin 
âlim ve şairlerinin ilgisini çekmiştir. 
Önemli eserlerinin Türkçe'ye çevrilmiş 
olması onun Türk edebiyatı üzerindeki 
tesirini göstermektedir. 

Tahsilini Semerkant ve Herat gibi ilim 
merkezlerinde Eş'ari mezhebi kelâmcı- 
larıyla Şâfii fıkhı esaslarına göre tamam- 
layan Câmi, İ 'ikadnâme (Nuruosmani- 
ye Ktp., nr. 3652, vr. 69-73) adlı mesnevi- 
sinde İslâm esaslarını Ehl-i sünnet inanç- 
larına göre açıklayarak kendisinin de bu 
görüşte olduğunu göstermiştir. Samimi 
bir mutasavvıf olan ve bunu yaşadığı ör- 
nek hayatla gösteren Câmi, şeyhi Sa'- 
deddin-i Kâşgari'den irşad izni aldığı hal- 
de bir tekkede şeyhlik yapmak yerine 
medresede ders verip talebe yetiştirme- 
yi tercih etmiştir. “Kendisinden ancak 
işe yarar iki söz işittim” diyerek hafife 
aldığı üstatlarından Câcermi onun ta- 
savvufa intisap etmesini esefle karşıla- 
dığını ifade eder. Câmi'nin tarikat sil- 
silesi Sa'deddin-i Kâşgari, Nizâmeddin 
Hâmüş, Alâeddin Attâr vasıtasıyla Nak- 
şibendiyye tarikatının kurucusu Bahâ- 
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rinin yanı sıra Muhammed Pârsâ, Ubey- 
dullah Ahrâr, Mevlânâ Fahreddin Lüris- 
tâni, Bahâeddin Ömer Bâğıstâni gibi dev- 
rinin önde gelen Nakşi şeyhleriyle yakın 
ilişkiler kurmuş, bunlardan Muhammed 
Pârsâ ve Ubeydullah Ahrâr'a özel bir il- 
gi duymuştur. Câmi'nin Nakşibendi tari- 
katına mensup oluşu diğer tarikat men- 
suplarından faydalanmasına engel olma- 
mış, vahdet-i vücüd'cu mutasavvifla- 
ra âdeta hayran olarak onların eserleri- 
ni şerh ve telhis etmiştir. 

Muhyiddin İbnü'l- Arabi ile İbnü'l-Fâ- 
rız tarafından işlenen ve vahdet-i vücü- 
du esas alan tasavvuf anlayışı, XV. yüz- 
yılda Doğu İslâm dünyasında bir hayli 
yayılmış olan ve Timurlular tarafından 
da himaye edilen Nakşibendiyye tarika- 
tının tasavvuf anlayışı ile Câmi vasıtasıy- 
la kaynaştırılmıştır. İbnü'1-Arabi'nin Fu- 
süsü1-hikem'ini şerheden, daha sonra 
Nakşü'-Fusüş adıyla özetleyen, İbnü'l- 
Fârız'ın kasidesine şerh yazan, Mevlânâ'- 
nın Mesnevi'sindeki ilk iki beyti açıkla- 
mak için bir risâle kaleme alan, Fahred- 
din-i lrâki'nin Lema'ât'ını Eşi““atü'l- 
Lema “ât adıyla şerheden Câmi, öte yan- 
dan Sühânân-ı Hâce Pârsâ gibi Nakşi 
şeyhleriyle ilgili bir eser yazmak sure- 
tiyle Doğu ve Batı tasavvuflarının sen- 
tezini yapmıştır. Câmi gibi cesur, ham- 
leci, coşkun ve atak ruhlu kişiler saye- 
sinde Nakşibendiyye tasavvuf tarihinin 
en değerli ürünlerini vermeye uygun bir 
ortam oluşturmuştur. Bu tarikattan söz 
edildiğinde akla hemen İmâm-ı Rabbâ- 
ni geldiği halde onun kadar, belki de on- 
dan daha ehemmiyetli bir şahsiyet olan 
Câmi'nin unutulması, üzerinde durulma- 


sı gereken önemli bir husustur. Zira bu- 
gün Câmi, eskiden medreselerde oku- 
tulan bir gramer kitabı (Molla Câmi) sa- 
yesinde tanınmaktadır. 


Câmi tasavvuf ve irfanın zor mesele- 
lerini bir âlime yaraşır tarzda sade bir 
anlatımla açıklamış, bu mesleği en yük- 
sek seviyede temsil etmiştir. Hâce Ubey- 
dullah Ahrâr'ı anlattığı bölümün sonun- 
da, “Hâcegân tarikatına mensup büyük 
şahsiyetlerin, bilhassa Bahâeddin Nak- 
şibend ve arkadaşlarının söz ve davra- 
nışları ile tarikattaki metotları incelen- 
diğinde bunların Ehl-i sünnet mezhebi 
akidesine tamamıyla bağlı oldukları, şe- 
riat ve sünnete uygun bir yol tuttukları 
açıkça anlaşılmaktadır” (Nefehât s. 413) 
diyerek bu konuda kendi görüşünü de 
ortaya koymuştur. Tasavvufun filozof ve 
kelâmcıların mesleklerinden daha üstün 
olduğunu söyleyen (Heft Evreng, s. 470- 
471) Câmi'ye göre insanı ebedi saadete 
ulaştıracak şey ancak gerçek aşktır. Var- 
lik âlemindeki bütün oluş ve tezahürler- 
de cilveleşen “aşk sultanı'dır. Seven de 
sevilen de her mertebede Hakk'ın ken- 
disidir. Mutlak aşk bütün mazhar'lar- 
dan parlamakta, her idrak ve şuurda be- 
lirmekte ve kâinattaki her bir varlıkta 
Allah'ın birliğinin delilleri müşahede edil- 
mektedir. Câmi, saf zihinleri bulandır- 
mak isteyen süfi kılığındaki cahillerden 
ateşten kaçar gibi kaçmak gerektiğine 
dikkat çeker (Heft Evreng, s. 22, 29, 126- 
127, 129) ve bunların tuzağına düşmemek 
için gerçek tasavvufun ve hakiki süfinin 
özelliklerini anlatır (a.g.e., s. 478-479). 


Eserleri. Kaynaklarda Câmi'nin Farsça 
ve Arapça kırk beşin üzerinde eseri bu- 


è N 
Abdurrahman -1 8 i 
Ccâmi'nin İkem 
Tefsirü'-Kur'ân Siz EĞİM İÇEL 
ir eseri AP RI zi 
adlı bir eserin ol 
başında a ala ii 
kendi id 
el yazısıyla 
Yâkub Bey'e e ; 
ithaf ettiği Birsa SARPE a Toloi 
3 2 
bir manzumesi > Ge bil ize 5 
(Süleymaniye Ktp., Bf oi >» m 
Ayasofya, VE yp pa a Diote 
nr. 405) rar Eği £ merke 2s 
ve bir diğer Pa Serpol Eğ Suzi 
yazma 3 522 Sad Dpi 
“ie 
eserin gi Ee ie 
zahriyesindeki EM PİLİ 
el yazısı ELE o rt Paar. 
dü Kt TİP EYT 
P- 7 
FY, nr. 1423, 


lunduğu zikredilmektedir. Ancak bunla- 
rın bir kısmı günümüze ulaşmamıştır. 
Eserlerinin konusunu tasavvuf, edebi- 
yat, edebi ve dini ilimler teşkil eder. Câ- 
mi, tasavvufa dair yazdığı müstakil risâ- 
le ve kitapları yanında tasavvufi görüş- 
lerini bütün manzum ve mensur eserle- 
rine serpiştirmiştir. Bu bakımdan eser- 
lerinin konu itibariyle tasnife tâbi tutul- 
ması oldukça güçtür. 


A) Manzum Eserleri. 1. Divanları. Câmi, 
müstakil mesnevileri dışındaki kaside, 
terciibend, terkibibend, gazel, kısa mes- 
nevi, kıta, rubâî ve muammalardan iba- 
ret olan şiirlerini üç divanda toplamış- 
tır. Ali Şir Nevâi'nin arzusu üzerine bu 
divanların her birini yazıldıkları dönem- 
leri belirtecek şekilde adlandırmış, bi- 
rincisine oldukça uzun olmak üzere her 
üç divana birer mukaddime yazmıştır. 
Bu mukaddimelerde nesir ve şiir halin- 
de ifade edilen sözün öneminden bah- 
sederek nesir yazarlığı gibi şairliğin de 
asla vazgeçilmesi mümkün olmayan iş- 
lerden biri olduğunu söylemiş, şiir ve 
edebiyatın değerini âyet ve hadislerden 
deliller getirmek suretiyle ispata çalış- 
mıştır. Fâtihatü'ş-şebâb adını verdiği ilk 
divanı 884 (1479) yılında tertip edilmiş 
olup gençlik yıllarına ait şiirlerini, ertesi 
yıl düzenlediği Vâsıtatü'1-“ıkd adlı di- 
vanı orta yaş şiirlerini ihtiva eder. Hâti- 
metü'1- hayât adıyla 896 (1491) yılında 
düzenlediği üçüncü divanı ise yaşlılık dö- 
nemi manzumelerinden oluşmaktadır. 
Câmi, divanlarında çoğunlukla âşıkane 
gazeller olmak üzere şuur ve irfan kay- 
nağından süzülmüş hikmetli öğütlerin 
yer aldığını, insanın dünya ve âhiretini 
telef edecek alçakların övgüsüne dair bir 
şey bulunmadığını, sultanlarla ilgili met- 
hiyelerin gönül almak ve kendini beğen- 
dirmek maksadıyla değil birer zaruret 
sonucu kaleme alındığını söyler (Divân-ı 
Kâmil-i Câmi, s. 803). Câmi'nin divanları 
İran dışında İstanbul (1284 (1867), Lek- 
nev (1876), Kanpür (1890) ve Lahor'da 
(1933) basılmıştır. Divanların İran'da Hü- 
seyin Pejman'ın önsözüyle yapılan bas- 
kısında (Tahran 1317 hş.) Câmi'nin bütün 
şiirleri mevcut değildir. Hâşim Râzi'nin 
302 sayfalık mukaddimesiyle birlikte Df- 
vân-ı Kâmil-i Câmi adıyla yapılan bas- 


râr, Yüsuf u Züleyhâ, Leylâ vü Mec- 
nün, Hırednâme-i İskenderi adlı yedi 
mesnevisinden oluşan bir eserdir. Çeşit- 
li yazma nüshaları bulunan eser Murta- 
zâ Müderris-i Gilâni tarafından neşre- 
dilmiştir (Tahran 1337 hş.). 3. Hadis-i Er- 
ba in. Çihl Hadis diye de anılan bu ri- 
sâle, kırk hadisin Farsça manzum tercü- 
melerinden ibarettir. Eser Erba “in adıy- 
la Tahran'da (1295) taş basması olarak 
neşredilmiştir (ayrıca bk. Karahan, TDED, 
IV/4, s. 345-371). 4. Risâle-i Terceme-i 
Kelimât-ı Kudsiyye. Hz. Ali'nin bazı söz- 
lerinin manzum tercümeleridir (İÜ Ktp., 
FY, nr. 455, vr. 272-274b). 5. Risâle-i Sa- 
gir der Mu'ammâ. 890 (1475) yılında 
yazılan eserin (Nuruosmaniye Ktp., nr. 
4171, vr. 538-540) Bihişti Ramazan Efen- 
di tarafından Şerh-i Manzüme-i Mu- 
ammå adıyla yapılan Türkçe şerhi 977'- 
de (1569-70) tamamlanmıştır (Süleyma- 
niye Ktp., Tarlan, nr. 52/8). 


B) Mensur Eserleri. 1. Nefehâtü'l-üns*. 
Câmi'nin, erkek ve kadın büyük süfile- 
rin hal tercümeleriyle tasavvufi terimle- 
rin açıklamalarını ihtiva eden en önemli 
eseridir. Birçok yazma nüshası bulunan 
eser, Lâmii Çelebi tarafından çeşitli ilâ- 
velerle Türkçe'ye tercüme edilmiştir (Me- 
fehât Tercümesi, İstanbul 1289). 2. Nak- 
dü'n-nusşüs fi şerhi Nakşi'l-Fuşûş. Cå- 
mi, Muhyiddin İbnü'l- Arabi'nin meşhur 
eseri Fusüşü'1- hikem'i Nakşü'1- Fuşüş 
adıyla ihtisar etmiş, daha sonra Farsça 
olarak Nakdü'n-nusüs adıyla şerhetmiş- 
tir. Önce Fusüsü'l-hikem'deki terimler- 
le prensipler anlatılmış, daha sonra ese- 
rin bölümleri belli bir tertibe göre şer- 
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hedilmiştir. Telifi 863 (1459) yılında ta- 
mamlanan ve çeşitli baskıları olan eser 
(Bombay 1306 / 1888, 1326/ 1908) son ola- 
rak W. C. Chittikk tarafından yayımlan- 
mıştır (Tahran 1977). 3. Şerhu Fusüşü')- 
hikem. Fuşüşü'1- hikem'in Arapça şer- 
hi olup 896 (1491) yılında kaleme alın- 
mıştır. Eser, Abdülgani en - Nablüsi'nin 
Şerhu Cevâhiri'n-Nusüs fi halli keli- 
mâti'l-Fuşûs adlı eserinin (I, İstanbul 
1304, II, Kahire 1323) kenarında basılmış- 
tır. 4. Eşi"'atü'l-Lema'ât. Şerh-i Le- 
ma'ât olarak da anılan bu kitap, Fahred- 
din-i Irâki'nin Lema “ât adlı eserinin şer- 
hidir. Câmi'nin Ali Şir Nevâi'nin isteği üze- 
rine yaptığı bu şerh 886 (1481) yılında 
tamamlanmıştır. Çok sayıda yazma nüs- 
hası bulunan eser ayrıca Tahran'da ba- 
sılmıştır (1353 hş.). 5. Levâ'ih. Farsça 
secili nesirle kısa makaleler halinde ya- 
zılmış olup tasavvufi konuları ihtiva eden 
eserin 870 (1465) yılında telif edildiği 
sanılmaktadır. Birçok yazma nüshası bu- 
lunan eser İstanbul (1312), Leknev (1880, 
1936) ve Tahran'da (1312 hş.) neşredil- 
miştir. Levâ ih, E. H. Whinfield ile Mir- 
za Muhammed Kazvini tarafından Le- 
vaih Treatise of Sufism adıyla İngiliz- 
ce'ye (Londra 1928) ve sadece ilk bölü- 
mü Türkçe'ye çevrilmiştir (İstanbul 1291). 
6. Risâle-i Tehliliyye. Kelime-i tevhid 
hakkında kaleme alınan bir risâledir (La- 
hor 1297/1879; Madras 1290/1873). 7. 
Sühânân-ı Hâce Pârsâ. Nakşibendi Şey- 
hi Muhammed Pârsâ'nın eserlerindeki 


bazı sözlerden derlenmiş bir risâledir 
(Nuruosmaniye Ktp., nr. 4171, vr. 5897- 
5924). 8. Risâle fi'l-vücüd. Varlığın ma- 
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kı ise (Tahran 1341 hş.) Câmi'nin üç di- Câmi'nin 
vanını da kapsamaktadır. Divanların ol- yüsufu 
dukça eksik olarak Almanca'ya yapılan SN ee 
tercümeleri Leipzig (1855) ve Wien'de minyatürlü 
(1858) yayımlanmıştır. 2. Heft Evreng”. iki sayfa 
Câmi'nin Silsiletü z-zeheb, Selâmân ü Sk 
Ebsâl, Tuhfetü'l-ahrâr, Şubhatü'!- eb- vr. 18-23) e R i 
Türkiye Diyanet Vakfı Islâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 
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hiyeti ve Allah'ın varlığının ispatına dair 
bir eser olup (Nuruosmaniye Ktp., nr. 4376, 
vr. 175-176; nr. 3646, vr. 581-582; nr. 4406, 
vr. 263-266) N. L. Heer tarafından Arap- 
ça metni ve İngilizce tercümesiyle bir- 
likte neşredilmiştir (*Al-Jami's Trati- 
se on Existence", Islamic Philosophical- 
Theology, Albany 1975). 9. Serrişte-i Ta- 
rik-i Hâcegân. Risâle fî zikr adıyla da 
anılan eser, Nakşibendi esaslarına göre 
zikirden ve kulun bununla Allah'a yönel- 
mesinden bahseder (Kâbil 1343 hş.). 10 
Tefsirü'1- Kur'ân. Fâtiha'dan itibaren 
Bakara süresinin 23. âyetine kadar olan 
kısmın tefsiridir. Önsözünden anlaşıldı- 
ğına göre Câmi Kur'ân-ı Kerim'in tama- 
mını tefsir etmeyi düşünmüş, ancak ese- 
rini tamamlayamamıştır. 883 (1478) yı- 
ından sonra telif edilen eserin bir nüs- 
hası Süleymaniye Kütüphanesi'nde bu- 
lunmaktadır (Ayasofya, nr. 405). 11. Risâ- 
le-i Şerh-i Hadis. Ebü Zer el-Ukayli'nin 
rivayet ettiği bir hadisin şerhidir (Nuru- 
osmaniye Ktp., nr. 4171). 12. Risâle der 
Menâsikü1-hac. Câmi bu eserini hacca 
giderken kısa bir süre kaldığı Bağdat '- 
ta 22 Şâban 877 (22 Ocak 1473) tarihin- 
de tamamlamıştır. Bir girişle yedi bö- 
lümden oluşan eserin son kısmı Arap- 
ça'dır. Çeşitli kütüphanelerde (meselâ 
bk. Nuruosmaniye Ktp., nr. 3646, vr. 219- 
235) yazma nüshaları mevcuttur. 13. Şe- 
vâhidü'n-nübüvve*. Peygamberliğin de- 
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lilleri ve Hz. Peygamber'in risâletinden, 
Ehl-i beyt, sahâbe ve tâbiinden başla- 
yarak din büyüklerinin hayat ve fazilet- 
lerinden bahseden eseri Câmi, Ali Şir Ne- 
vâhnin arzusu üzerine 885 (1480) yılın- 
da telif etmiştir. Nefehâlü'l-üns'ü ta- 
mamlar mahiyette olan kitabın henüz 
ilmi bir neşri yapılmamıştır. Hindistan 
(1279, 1288) ve Leknev'de (1876, 1882) ba- 
silan eseri Lâmii Çelebi Terceme-i Şe- 
vâhidü'n-nübüvve adıyla Türkçe'ye çe- 
virmiştir. 14. Bahâristân”. Sa'di'nin Gü- 
listân'ı örnek alınarak yazılmış Farsça 
ahlâki ve edebi bir eser olup M. Nuri Gen- 
cosman tarafından aynı adla Türkçe'ye 
tercüme edilmiştir (İstanbul 1949). 15. 
el-Fevâ'idü2-Ziyâ'iyye. Hayatta ka- 
lan tek oğlu Ziyâeddin Yüsuf için kale- 
me aldığı bu eser, Cemâleddin İbnü"l-Hâ- 
cibin e/-Kâfiye'sinin şerhidir. Telifi 11 
Ramazan 897'de (7 Temmuz 1492) ta- 
mamlanan ve Şerh-i Molla Câmi, Mol- 
Ja Câmi veya sadece Câmi adlarıyla anı- 
lan Arap gramerine dair bu eser, Türk 
medreselerinde son zamanlara kadar 
ders kitabı olarak okutulmuştur. Bu şer- 
hin de hâşiyeleri yapılmış (bk. Brockel- 
mann, GAL Suppl, I, 533 vd.), Terceme-i 
Fevâ 'idü'4-Ziyâ?iyye adıyla Abbas Ku- 
lı Sipihr tarafından 1282'de (1865) Fars- 
ça'ya çevrilmiştir (eserin çok sayıdaki bas- 
kıları için bk. Ethé, Catalogue of the Persi- 
an Manuscripts, s. 1357). 16. Risâle der 
“İlm-i Kâfiye. Risâle-i Kâfiye olarak da 
anılan eserde redif ve kafiyenin tarifin- 
den sonra kafiye ilmine ait terimler açık- 
lanmaktadır (Kalküta 1872). 17. Tecnisü1- 
lugat. Cinas sanatı hakkında bir risâle- 
dir (Kalküta 1818). 18. Risâle-i Müsiki”. 
Müsiki nazariyatı hakkındaki bu eser 890 
(1485) yılında kaleme alınmıştır (Taşkent 
1960). 19. Kitâb-ı Sarf. Risâle-i Şarf adıy- 
la da anılan eser Arapça'nın sarfını Fars- 
ça olarak açıklar (Nuruosmaniye Ktp., nr. 
3646, vr. 248-252). 20. Risâle-i Münşe "dt. 
Câmi'nin mektuplarından oluşan bir eser- 
dir (Nuruosmaniye Ktp., nr. 4171, vr. 4979- 
5264). Beş bölüme ayrılan risâlede Fars- 
ça manzum mektuplar da yer almakta- 
dır. Câmi'nin, çağdaşı olan şeyh, âlim, 
sultan ve devlet ileri gelenlerine yazdığı 
bu mektuplar tarihi açıdan da önemli- 


-dir. Sadece Münşe'ât adıyla da anılan 


risâle basılmıştır (Kalküta 1811; Leknev 
1264/1847; Kanpür 1873). 21. Risâle-i 
Kübrâ der Mu “ammâ. Câmi'nin muam- 
maya dair yazdığı en büyük risâle olup 
Risâle-i Evvel der Mu “ammå adıyla da 
anılmaktadır (Nuruosmaniye Ktp., nr. 4171, 
vr. 559°- 394°). 22. Risâle-i Mutavassıt 
“ammâ (Nuruosmaniye Ktp., 
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4171, vr. 524°-538?), 23. Risâle der Be- 
yân-ı Kavâ'id-i Mu'ammâ (Nuruos- 
maniye Ktp., nr. 4171, vr. 510P-5243), 24 
ed-Dürretü'!- fâhire. Kelâmcılar, felse- 
feciler ve mutasavwvfların akidelerinin 
mukayese ve muhakemesine dair oriji- 
nal bir eser olup Fâtih Sultan Mehmed'in 
isteği üzerine 886 (1481) yılında Arapça 
olarak kaleme alınmıştır. Câmi bu ese- 
rinde, asırlarca üzerinde tartışılan Al- 
lah'ın varlığı ve birliği, sıfatlarının, ilmi- 
nin, iradesinin mahiyeti, kelâmının ka- 
dim ve âlemin ezeli olup olmadığı gibi 
konuları ilmi usullere uygun olarak in- 
celemiştir. ed-Dürretü'1-fâhire'nin ilmi 
neşri, Abdülgafür-i Lâri'nin şerhi ve İmâ- 
düddevle'nin Farsça'ya tercümesiyle bir- 
likte N. L. Heer ve A. Müsevi Bihbehâni 
tarafından yapılmış (Tahran 1980), ayrı- 
ca Abdülgafür-i Lâri'nin şerhiyle birlik- 
te yine N. L. Heer tarafından İngilizce'- 
ye çevrilmiştir (Albany 1979). 25. Şerh-i 
Mimiyye-i Hamriyye-i Fârizıyye. İb- 
nü'l-Fârız'ın “Hamriyye” kasidesinin şer- 
hi olup 875 (1470) yılında kaleme alın- 
mıştır (İstanbul 1309). 26. Şerh-i Kaşi- 
de-i Tâ'iyye-i Fârizıyye. Aynı şairin “Tâ- 
iyye” kasidesinin şerhidir. 27. Risâle der 
Şerh-i Rubâ 'iyyât. Vahdet-i vücüd hak- 
kındaki çeşitli rubâilerin şerhi olup bir 
mecmua içinde basılmıştır (İstanbul 1309). 
28. Risâle-i Şerh-i Beyt-i Hüsrev-i Dih- 
levi (Nuruosmaniye Ktp., nr. 4171, vr. 5889- 
5894). 29. Risâle-i Şerh-i Beyteyn-i Mes- 
nevi-i Mevlevi. Mesnevi'nin ilk iki bey- 
tinin şerhidir (Nuruosmaniye Ktp., nr. 4171, 
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vr. 5869-588'). Süleyman Neş'et tarafın- 
dan yapılan tercümesi (Terceme-i Dü 
Beyt-i Mesnevi) basılmıştır (İstanbul 1263). 
30. Risâle fi'l- “arüz (Nuruosmaniye Ktp., 
nr. 3254, vr. 404-409; nr. 3652, vr. 639- 
648). 31. Risâle-i Fihrist (İÜ Ktp., FY, nr. 
23, vr. 139b-1424). Câmi'nin bütün eser- 
lerinin isminin zikredildiği bu fihrist ha- 
yatının son yılında hazırlanmış olmalıdır 
(Câmi'nin eserlerinin yazma nüshaları için 
ayrıca bk. Eth&, Catalogue, nr. 894-976; 
Münzevi, Fihrist tür.yer.; FME, s. 392-446; 
Karatay, Farsça Yazmalar, s. 234-259; ba- 
sılmış eserleri için bk. Fihrist-i Kitâbhâ-yi 
Çâpti Fârsi, tür. yer.). 
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© CÂMİ, Ahmed-i Nâmeki 
(eril sel ) 
Ebü Nasr Ahmed 
b. Ebi'i-Hasen en-Nâmeki 
(6. 536/1141) 
Câmiyye tarikatının kurucusu, 
mutasavvıf- şair. 


B 2 

441'de (1049) Horasan'ın Keşmir böl- 
gesindeki Nâmek köyünde doğdu. Şey- 
hülislâm, Şeyh-i Câm, Pir-i Câm ve özel- 
likle Jendepil (Zendefil) gibi unvanlarla 
tanınır. Meşhur sahâbi Cerir b. Abdullah 
el-Beceli'nin soyundan geldiği için Şeyh 
Ahmed el-Arabi veya Ahmed ei-Beceli 
adıyla da anılır. Doğduğu yer olan Hora- 
san'ın Nâmek köyüne nisbetle kendisi- 
ne Ahmed-i Nâmeki denildiği gibi daha 
sonra yerleştiği Câm şehrinde meşhur 
olduğu için Ahmed-i Câm veya Ahmed-i 
Câmi de denilmiştir. 


Câmi, Sirâcü's -sâ'irin adlı eserinde 
bizzat anlattığına göre gençlik yıllarını 
avare ve ayyaş olarak geçirdi. Dost ve ar- 
kadaşları için düzenlediği bir işret mec- 
lisi sırasında karşılaştığı birtakım hâri- 
kulâde haller tövbekâr olmasına vesile 
oldu. Ailesini ve köyünü terkederek Câm 
şehri civarındaki bir dağda inzivaya çe- 
kildi. On sekiz yıl boyunca devam eden 
inziva hayatında fıkıh, kelâm, hadis, tef- 
sir, edebiyat ve tasavvuf sahalarında bil- 
gi sahibi oldu. Menâkıbnâmesinde bu 
bilgileri kendisine Hızır'ın öğrettiği nak- 
ledilen Câmi'nin mânevi ve tasavvufi ha- 
yatı meşhur süfi Ebü Saîd-i Ebü'l-Hayr'ın 
(6. 444 / 1052) ruhani tesirine bağlanmak- 
tadır. Menkıbeye göre Ebü Said, Hz. Ebü 
Bekir'den kendisine intikal eden hırka- 
nın ileride ortaya çıkacak olan Ahmed-i 
Câmi'ye verilmesini oğlu Ebü Tâhir'e va- 
siyet etmiş ve bu vasiyet yerine getiril- 
miştir. Bu menkıbe sebebiyle Câmi, Ebü 
Said'e mânen mürid olan kırk veliden 
biri kabul edilmiştir. Bu velilerden biri 
de İmam Gazzâli'nin mürşidi Ebü Ali el- 
Fârmedi olup Ahmed-i Câmi'nin tasav- 
vuftaki makamının Nakşi silsilesinde yer 
alan bu zattan daha üstün olduğu söy- 
lenir. Câmi ile Ebü Said'in ruhaniyeti ara- 
sında varlığı kabul edilen bu alâkaya gö- 
re onun Üveysi olduğu söylenebilir. An- 
cak Câmi ile Ebü Said hemen hemen bir- 
birinin zıddı denilecek kadar farklı dü- 
şüncelere sahiptirler. Ebü Said insanları 
tövbe, zühd ve takvâya, Ahmed-i Câmi 
ise aşk ve müsamahaya davet eder. Bi- 
rincisi irşadda sert ve çatık kaşlı, ikinci- 
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etmiştir. Mensur eserlerinde zühd ve 
takvâya önem veren Ahmed-i Câmi şi- 
irlerinde daha çok sevgiden bahsetmiş, 
âşıkane, hatta zaman zaman rindâne 
manzumeler kaleme almıştır. 

Menkıbeye göre Câmi kırk yaşınday- 
ken ilham yoluyla kendisine inzivayı ter- 
ketmesi bildirilmiş, bunun üzerine in- 
sanların arasına karışarak elli yıldan faz- 
la bir süre irşadla meşgul olmuştur. Va- 
az vermek ve nasihat etmek üzere git- 
tiği Serahs, Bâzcân, Herat, Merv, Bâharz 
ve Nişâbur'da bulunan âlim ve emirlerle 
tanıştı; dini gerçeklerin yaygınlaşması 
ve halkın ahlâk bakımından düzelmesi 
için çaba gösterdi. 1140'ta hacca gitti, 
dönüşte Nişâbur'a uğradı ve şehrin ileri 
gelenleriyle görüştü. 10 Muharrem 536'- 
da (15 Ağustos 1141) Câm şehri civarın- 
da Me'dâbâd (Mehdâbâd) köyündeki zâ- 
viyesinde vefat etti ve buraya defnedildi. 
Uzun bir ömür süren Câmi'nin 300.000, 
bazı kayıtlara göre 600.000 kişinin hi- 
dayetine vesile olduğu rivayet edilir. 

Me'dâbâd o devirde önemli bir yer ol- 
mamakla beraber gerek şeyhin türbesi- 
nin burada olması, gerekse çocukları ve 
torunlarının burada oturmaları sebebiy- 
le müridlerinin ziyaret ettiği, hatta yer- 
leştiği bir belde haline geldi. Timur ve 
Hümâyun gibi meşhur hükümdarlar da 
bu ziyaretçiler arasındadır. Kısa bir sü- 
re sonra Me'dâbâd şehri Türbet-i Câm 
veya Türbet-i Şeyh-i Câm diye anılmaya 
başlandı. Mezarı üzerinde inşa edilen ve 
bir sanat şaheseri sayılan türbesi Küm- 
bed-i Sebz veya Kümbed-i Firüzşâhi adıy- 
la meşhurdur. 

Bazı mutasavvıfların bekâr yaşamayı 
tercih ettikleri bir devirde yaşamış olan 
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Câmi'nin otuz dokuzu erkek, üçü kız ol- 
mak üzere kırk iki çocuğu olmuş, baş- 
kalarına da evlenmeyi tavsiye etmiştir. 
Soyu dokuz asırdır İran'da Meşâyih-i Câm 
adıyla anılmakta ve bugün de mânevi 
nüfuzu devam etmektedir. İbn Battüta 
onu Hint padişahının öldürttüğünü, bu 
devirde Câm şehrinin şeyhin çocukları- 
nın elinde bulunduğunu, bunların büyük 
servetlere sahip olduklarını, bolluk ve 
refah içinde yaşadıklarını kaydetmek- 
teyse de İbn Battüta'nın şeyhin ölümü 
konusunda verdiği bilgi doğru değildir. 
Ahmed-i Câmi'nin soyundan geldikleri- 
ni iddia eden bazı meşhur şahıslar var- 
dır. Meselâ Hümâyun'un annesi Mâhim 
Begüm, Ekber Şah'ın annesi Bâni Be- 
güm ve Bânü Ağa soy şecerelerini şey- 
he bağlamışlardır. 

Gerek elde bulunan Ünsü't-tâ'ibin ve 
Miftâhu'n-necât adlı eserlerinden, ge- 
rekse menkibelerinden anlaşıldığına gö- 
re Câmi Sünni bir mutasavvıftır. Miftâ- 
hu'n-necât'ta Allah'a imandan sonra 
Ehl-i sünnet ve'l-cemaat'a sadakatle bağ- 
lı kalmayı en önemli vazife sayar ve Sün- 
niliğin esaslarını izah eder. Semâ”"ın ha- 
ram olmadığına dikkat çektikten sonra 
kendi zamanında semâ yapanların nef- 
sani arzularına uyduklarını, birçoğunun 
bilerek veya bilmeyerek İbâhiliğe ve zın- 
dıklığa kaydığını söyler. Mensuplarına 
cehri zikir yerine hafi zikri tavsiye eder. 
Cahil ve menfaatperest şeyhleri, mur- 
dar şeyleri çok uzaklardan gören ve ko- 
kusunu alan kartallara benzetir ve men- 
faat peşinde koşan bir şeyhin, müridini 
ancak murdar leş peşinde koşturacağı- 
nı ifade eder. “Her çeşmeden su içilmez, 
her otlakta otlamak doğru olmaz” diye- 
rek böyle şeyhlere intisap edenleri uya- 
rır. O yalnız cahil şeyhlere değil devrinin 
zâhir ulemâsına da hücum eder; Arap- 
ça bilmek ve konuşmakla âlim olunama- 
yacağını, Arapça bilmeyen herkesin de 
cahil olmadığını ısrarla belirtir. Bu tâviz- 
siz tavrı Câmi'ye bir hayli düşman ka- 
zandırmıştır. Ancak halk üzerindeki güç- 
lü tesiri muhaliflerinin kendisine zarar 
vermesine imkân bırakmamış, aksine 
şeyhin itibar ve nüfuzu gittikçe artmış 
ve bu tesir ölümünden sonra da devam 
etmiştir. Çocukları, torunları ve mürid- 
leri onun mânevi hâtırasını büyük bir İti- 
na ile devam ettirmişler ve zamanla bu 
hareket Câmiyye” tarikatı haline gel- 
miştir. 

Şeyhin, Zahirüddin İsâ ve Şehâbeddin 
İsmâil adlı iki oğlu ile Şemseddin Mu- 
tahhar adlı oğlundan olan torunu Kut- 


büddin Muhammed'in eserleri günümü- 
ze kadar ulaşmıştır. Rumüzü'l-hakü'ik 
ve Sırrü'l- bedâyi' adlı eserlerin müel- 
lifi Zahirüddin İsâ ilim ve edebiyatta ça- 
ğının ileri gelenlerindendi. Şehâbeddin 
İsmâil, babası hakkında Der İsbâi-ı Bü- 
zürgi-i Şeyh-i Câm adlı bir menâkıb- 
nâme yazarak muhaliflerinin şeyhe yö- 
nelttikleri ithamları cevaplandırmıştır. 
Abdurrahman-ı Câmi Nefehâtü'!-üns'- 
te şeyhi anlatırken bu eserden faydalan- 
mıştır. İbn Mutahhar mahlasını kullanan 
torunu Kutbüddin Muhammed'in Hadi- 
katü'1- hakika (Tahran 1343 hş.) adlı ta- 
savvufi bir eseri vardır. 


Eserleri. Câmi'nin eserleri genellikle 
tasavvuf, âdâb, mev'iza ve nasihata da- 
ir olup sade ve basit bir üslüpla Farsça 
olarak kaleme alınmıştır. Müellif mak- 
sadını diyaloglarla anlatmayı tercih et- 
miş, sık sık teşbih ve temsillere başvur- 
muştur. Başlıca eserleri şunlardır: 1. Mi£ 
tâhu'n-necât. Tövbekâr olan oğlu Nec- 
meddin'in arzusu üzerine ona kurtulu- 
şun anahtarını vermek maksadıyla ya- 
zılmış olup bir mukaddime ile yedi bö- 
tümden ibaret tasavvufi bir eserdir. Sü- 
leymaniye Kütüphanesi'nde (Lala İsmâil, 
nr. 682/2; Hacı Mahmud, nr. 1042/2) yaz- 
maları bulunan eser Ali Fâzıl tarafından 
neşredilmiştir (Tahran 1347 hş.). 2. Üns 
(Enis) ü't-tâ'ibin şırâtü'llâhi'I-müsta- 
kim. Taraftarlarının çoğaldığını ve her- 
kesle görüşmenin mümkün olmadığını 
gören şeyh, fikirlerini müntesiplerine 
doğru olarak aktarabilmek için bu eseri 
yazmak lüzumunu duymuştur. Tasavvu- 
fi inanç, hal ve hareketlerin diyaloglar 
şeklinde işlendiği eser Ali Fâzıl tarafın- 
dan iki cilt halinde neşredilmiştir (Tahran 
1350 hş.). 3. Ravzatü'l-müznibin. 526'- 
da (1132) telif edilen bu eser de Ali Fâ- 
zıl tarafından neşredilmiştir (Tahran 1355 
hş.). 4. Risâle-i Semerkandiyye. Câmi'- 
nin Semerkant'tan yazdığı mektuplar- 
dan meydana gelir. Gaznevi'nin Makâ- 
mât-ı Jendepil (Tahran 1340 hş.) adlı ese- 
rinin eki olarak (s. 329-347) kısmen neş- 
redilen bu eserin yazma bir nüshası Sü- 
leymaniye Kütüphanesi'nde bulunmak- 
tadır (Nâfiz Paşa, nr. 399, 12-379). 5. Di- 
vân. Ahmed, Ahmed-i Câm, Ahmed-i Câ- 
mi mahlaslarını kullanan şairin âşıkane 
hatta rindâne sayılabilecek manzumele- 
riyle zühdi şiirlerinin yer aldığı eser 1302- 
1342 yılları arasında Hindistan'da çeşit- 
ii defalar basılmıştır. Eserin bazı basım- 
ları 2820, bazıları 4000 beyittir. Divanın 
2537 beyitten meydana gelen yazma bir 
nüshası, mesnevi tarzında kaleme alınan 


Kalenderâme'si ile birlikte Süleymani- 
ye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır (Nâ- 
fiz Paşa, nr. 399). 


527'de (1133) telif edilen Bihârü'l- 
hakika ve 533'te (1139) yazılan Künü- 
zü'l-hikme adlı eserlerinin de muhtelif 
yazmaları vardır. Sirâcü's-sâ'irin adlı 
üç ciltlik eserinin bir nüshası ise Tahran 
Milli Kütüphanesi'ndedir (nr. 4625). 

Kaynakların zikrettiği Fütühu'r-rüh, 
İ'tikadnâme, Mahabbetnâme, Zühdiy- 
yât (şiirler), Süz u Güdâz ve es-Sırrü1- 
meknün ve'l-“ikdü'l-manzüm fi't- tl- 
sımât adlı eserler bugüne ulaşmamıştır. 
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el-CÂMİ' i-AHKÂMİ1-KUR'ÂN a 
( LBT yelesi ) 
Ebü Abdullah Muhammed 
b. Ahmed el-Kurtubi'nin 
(ö. 671/1273) 


L Kur'ân-ı Kerim tefsiri. J 


Kurtubi'nin en hacimli ve önemli ese- 
ri olan el-Câmi' li-ahkâmi'!- Kur'ân 
(Tefsirü'l-Kurtubi) tefsir kaynakları ara- 
sında seçkin bir yere sahiptir. Eserin mu- 
kaddimesinde, takip ettiği metot hak- 
kında kısa bilgi veren müfessir daha son- 
ra tilâvet âdâbı, Kur'an öğrenmenin öne- 
mi, kınanan re'y tefsiri, tefsirde sünne- 
tin yeri, el-ahrufü's-seb'a (yedi harf), sü- 
re ve âyetlerin tertibi, Kur'an'ın faziletiy- 
le ilgili olarak uydurulan hadisler vb. ba- 
zı konulara yer vermiş, istiâze” ve bes- 
melenin tefsiriyle asıl tefsire girerek si- 
ra ile süreleri ele almıştır. 

Mukaddimede belirtildiği üzere âyet- 
ler açıklanırken faydalanılan kaynaklara 
işaret edilmiş, bazı istisnalarla birlikte 
genellikle nakledilen görüşlerin kimlere 
ait olduğu zikredilmiştir. Müfessirlerin 
naklettikieri kıssalara ancak ihtiyaç ha- 
linde yer verilmiş, nüzül sebepleri, kıra- 
at ihtilâfları, lugat, nahiv, nesih gibi ko- 
nular üzerinde titizlikle durulmuş, mak- 
bul re'y tefsiriyle me'sür (rivayete daya- 
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nan) tefsirin birlikte ele alınmasının gü- 
zel örnekleri ortaya konmuştur. 
Âyetlerin ihtiva ettiği hüküm ve mese- 
leler birinci mesele, ikinci mesele... şek- 
linde numaralanarak ayrıntılarıyla ele 
alınmış, bu sırada tefsir, hadis, fikih ve 
diğer ilimlere dair çok geniş kaynaklara 
başvurulmuş, bu eserlerdeki görüşler 
bazan aynen nakledilmekle yetinilirken 
bazan da tartışılmış, sebepleri zikredi- 
lerek tercihler yapılmıştır. Ehl-i sünnet 
dışındaki fırkaların ve özellikle Mu'tezi- 
le'nin görüşleri ele alınarak çürütülme- 
ye çalışılmıştır. Kurtubi bu titizliği yanın- 
da şer'i asıllara aykırı olmayan işâri tef- 
sir'lere zaman zaman yer vermekte 
mahzur görmez. Kendisi Mâliki olmakla 
beraber mezhep taassubu da gütmez. 
Delillerini kuvvetli bulduğu diğer mez- 
heplerin bazı görüşlerini tercih ettiği ol- 
muştur. Meselâ Bakara süresinin 43. 
âyetinin tefsiri sırasında Mâlikiler'in ay- 
kırı görüşlerine rağmen, kari” olan ço- 
cuğun imâmeti câizdir” ve aynı sürenin 
187. âyetinin tefsiri vesilesiyle, “Unuta- 
rak orucunu bozan kimsenin bunu kaza 
etmesi gerekmez” şeklindeki hüküm- 
leri benimsediği görülür. Muhalifleriyle 
tartışmasında naziktir. Ebü Bekir İbnü'l- 
Arabi'yi sertliği sebebiyle tenkit eder. 


Endülüs âlimlerinin hâkim tutumunu 
takip eden Kurtubi belâgat nüktelerine 
pek temas etmez. Usulcüler kadar ay- 
rıntılı olmasa da zaman zaman usül-i 
fıkıh kaidelerine başvurur ve fürüun bu 
kaidelere bina edilişinin güzel örnekle- 
rini verir. Hadis ilmine vukufu sebebiyle 
rivayetleri değerlendirmeye tâbi tutan 
müfessirin, az da olsa zayıf ve nâdiren 
de mevzü hadislerle İsrâiliyat'a yer verip 
bunlar hakkında herhangi bir değerlen- 
dirme yapmadığı da olur. Bu yönüyle 
onun İbn Kesir İsmâil b. Ömer (6. 774/ 
1373) ve Şevkâni (6. 1250/ 1834) gibi mü- 
fessirlere örnek teşkil ettiği söylene- 
bilir. 

Kurtubi'nin faydalandığı pek çok kay- 
nak arasında İbn Atıyye el-Endelüsi'nin 
(6. 542/1148) el-Muharrerü'l-veciz ad- 
lı tefsirinin ayrı bir yeri olduğunda ve 
özellikle Kurtubi'nin takip ettiği metot 
bakımından bu eserden etkilendiğinde 
şüphe yoksa da İbn Atıyye'nin bu eseri- 
ni “büyük ölçüde Kurtubi'nin tefsirinin 
esası” olarak değerlendiren A. Jeffery'nin 
bu görüşünde mübalağa bulunduğunu 
kabul etmek gerekir (bk. Mukaddimetân, 
Giriş, s. 4). Zira bilhassa hadislerin kay- 
naklarına işaret edilerek bunların değer- 
lendirmesi, kıraat ihtilâflarıyla dil ve na- 


hiv açısından meselelerin daha geniş şe- 
kilde ele alınması gibi pek çok husus 
göz önüne alınırsa Kurtubi'nin İbn Atıy- 
ye'yi gerilerde bıraktığını söylemek doğ- 
ru olur. 

Safedi, İbn Ferhün ve Dâvüdi gibi âlim- 
lerin kendisinden övgü ile söz ettikleri 
Kurtubi'nin bu eseri büyük hacmine rağ- 
men ilim çevrelerinde, özellikle Doğu'da 
(Ortadoğu'da, bk. İbn Haldün, HI, 1032) 
büyük ilgi görmüş ve muhtelif baskıları 
yapılmıştır (1-1V, Kahire 1950; 1353-1369 / 
1935-1950; 1380; I-XX, 1386-1387/ 1966- 
1967). 


BİBLİYOGRAFYA : 

Kurtubi, el-Câmi'; Safedi, el-Vâfç, Il, 122-123; 
İbn Ferhün, ed-Dibâcü'l-müzheb, ll, 308-309; 
İbn Haldün, Mukaddime, li, 1032; Dâvüdi, Ta- 
bakatü'-müfessirin, Il, 65-66; Mukaddimetân 
ft “ulâmi’l-Kur’ ân ve hümâ: Mukaddimetü Ki- 
tâbi'-Mebâni ve Mukaddimetü İbn “Atıyye (nşr. 
A. Jeffery), Kahire 1954, nâşirin girişi, s. 4; M. 
Hüseyin ez-Zehebi, et-Tefsir ve'i-müfessirân, 
Kahire 1381/1961-62, Il, 123-130; el-Kasbi 
Mahmüd Zelat, el-Kurtubi ve menhecühü fi't- 
tefsir, Kahire 1399/1979; Ma'a'l-Mektebe, s. 
380-381; Mustafa İbrâhim el-Meşini, Medrese- 
tü't-tefsir fi l-Endelüs, Beyrut 1406/1986, s. 
691-702; R. Arneldez, “al - Kurtubi”, E/? (İng.), 
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< 
el- CÂMÏ‘ li- AHLÂKPr- RÂVİ 
ÇEİS ali ) 
Hatib el-Bağdâdi'nin 
(6. 463/1071) 
hadis öğrenim ve 


öğretim usullerine dair eseri. 


is A 


Tam adı el-Câmi' li-ahlâkıT-râvi ve 
âdâbi's-sâmi" olan eserde hadis riva- 
yetiyle meşgul olanların bu ilmin öğre- 
timi sırasında uymaları ve uygulamaları 
gerekli olan kurallar tesbit edilmekte- 
dir. Eser on bölüm olup her biri farklı 
hacimlerde otuz üç bab ve 233 fasıldan 
meydana gelmektedir. Mukaddimede Hz. 
Peygamber'in ve İslâm büyüklerinin ah- 
lâk ve âdâbına uyarak hadis öğrenmek 
gerektiğinden söz edilmekte, daha son- 
raki bölümlerde hadis tâlibinin (sâmi') iyi 
niyet sahibi olması, hocalarını iyi seçme- 
si, derse giderken, hocanın huzuruna gi- 
rerken, ders dinlerken, soru sorarken 
belli kaidelere riayet etmesi, hadisleri 
yazarken, yazdıktan sonra mukabele 
ederken hata etmemeye çalışması gibi 
konular üzerinde durulmaktadır. Daha 
sonraki bölümlerde râvinin (hoca) ahlâ- 
kına temas edilmekte, onun talebeleri- 
ne durumlarına uygun şekilde davran- 
ması, yöneticilerden menfaat bekleme- 


el- CÂMİ’ Yi - AHLÂKI r- RÂVİ 


mesi, kılık kıyafetine dikkat etmesi, ta- 
lebelerine ders verirken belli kaideleri 
gözetmesi gerektiği belirtilmekte ve kim- 
lere hadis rivayet edebileceği anlatılmak- 
tadır. Daha sonra muhaddisin rivayet sı- 
rasında hataya düşmemek için dikkat 
edeceği hususlar ele alınmakta, imlâ” 
meclisi ve imlâ âdâbı, hadis öğrenimi için 
yapılacak seyahatler ve âdâbı, öğrenilen 
hadisleri iyi muhafaza etmenin yolları 
ve unutmamanın çareleri zikredilmek- 
tedir. 


Hatib el-Bağdâdi eserine aldığı her 
bilgiyi senedleriyle beraber nakletmek- 
te ve hemen her konuyu hadislerle, sa- 
hâbi sözleri ve uygulamalarıyla, tâbiîn 
görüşleriyle ve nihayet konunun uzman- 
larının tesbit ve tavsiyeleriyle delillendir- 
mektedir. Farklı görüşler arasından be- 
nimsediklerini, “Bizim tercih ettiğimiz 
budur” diyerek değerlendirmekte, bazı- 
larını da tenkide tâbi tutmaktadır. Me- 
selâ yürürken, ayakta dururken, yatar- 
ken ve abdestsizken hadis rivayet etme- 
yi hoş görmeyenlerin kanaatlerini nak- 
lettikten sonra, bu hallerde hadis riva- 
yet etmeyi uygun bulmayanların asıl 
maksadının hadise saygı göstermek ol- 
duğunu, yoksa söz konusu hallerde ha- 
dis rivayet eden kimsenin günah işleme- 
diği gibi yanlış bir iş de yapmış sayılma- 
yacağını belirtir. Hürmete en lâyık olan 
Kur'ân-ı Kerim'in söz konusu hallerde 
okunması câiz olduğuna göre hadis riva- 
yetinin de câiz olması gerektiğini söyler 
(I, 410). 


el-Câmi', hemen hemen yarısı mer- 
fû* olan 1924 rivayeti ihtiva etmekte- 
dir. Bu rivayetlerin içinde güvenileme- 
yecek kadar zayıf olanlara rastlanmak- 
tadır. Müellifin bunlara işaret etmeme- 
sinin sebebi, o devirde hadisi senediyle 
zikrettikten sonra ayrıca sıhhat duru- 
munu açıklamaya gerek duyulmayışı ola- 
bilir. Fakat Hatib el-Bağdâdi gibi bir oto- 
ritenin, üzerine hüküm bina etmek üze- 
re zikrettiği delillerin durumunu açıkla- 
maması yanılmalara sebep olacağı için 
önemli bir kusur olarak değerlendirile- 
bilir. Eserin bu eksiği onu neşre hazır- 
layanlardan bilhassa Mahmüd et-Tah- 
hân'ın tahkikiyle telâfi edilmiştir. 

Eser ilk defa Muhammed Re'fet Said 
tarafından yayımlanmıştır (Küveyt 1401/ 
1981). Bu neşrin müellifin hayatı, eser- 
leri ve el-Câmi'in değerlendirilmesine 
dair 162 sayfalık mukaddimesiyle hâti- 
mesi dışında pek önem arzetmediği ve 
metinle ilgili kayda değer bir çalışma 
yapılmadığı görülmektedir. Nitekim ese- 
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ri daha sonra tekrar yayımlayan (Riyad 
1403/1983) Mahmüd et-Tahhân bu neş- 
ri ilmi usuller bakımından tenkit etmiş 
ve tesbit ettiği belli başlı hataları sıra- 
lamıştır (I, 7-11). Tahhân'ın neşri eser- 
deki rivayetlerin numaralanması, yer yer 
harekelenmesi, müellife ait değerlendir- 
melerin müstakil paragraflar halinde yıl- 
dız işaretiyle belirlenmesi ve nihayet di- 
ğer tahric" ve tahkik esaslarının yerine 
getirilmesiyle önem kazanmaktadır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Hatib el-Bağdâdi, el-Câmi' li-ahlâkı'rrâvi 
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ry İsmail L. ÇAKAN 


CÂMİ-i MİYÂNE 
(bk. ORTA CAMİ). 


CAMİ MÜSİKİSİ 
Dini Türk müsikisinin 


C camide icra edilen kısmı. J 


Nitelik bakımından cami ve tekke (ta- 
savvuf) müsikisi olmak üzere ikiye ayrı- 
lan dini Türk müsikisinin camide icra 
edilen, gerek ibadet sırasında gerekse 
ibadet öncesi ve sonrasında ortaya çı- 
kan ses müsikisinden ibarettir. 


Camideki ibadetin esasını namaz teş- 
kil ettiğinden cami müsikisi denince ak- 
la ilk gelen şey, namazın cemaatle kılın- 
ması sırasında imam ve müezzinin (mü- 
ezzinlerin) çok defa irticâli olarak, yani 
hâfizalarındaki melodi kalıplarına belirli 
ibareleri döşemeleri şeklinde tanımla- 
nabilecek bir ses müsikisine dayalı faali- 
yetleri olmaktadır. Bu faaliyet esnasın- 
da herhangi bir çalgı aleti kullanılmadı- 
ğından ses en önemli unsurdur. İmam 
ve müezzinin birbirinin ardından oku- 
malarında dikkat edilecek en mühim hu- 
sus, aynı makamları icra etmeleri veya 
birbiriyle uyuşan makam ve dizileri kul- 
lanmalarıdır. 


Cami müsikisi müezzinin ezan oku- 
ması, İhlâs süresinin kıraati, kâmet ge- 
tirmesi, namazın cemaatle kılınması sı- 
rasında imamın ilk tekbirden selâm ve- 
rinceye kadar geçen süredeki kıraati, 
selâmdan sonra müezzin tarafından oku- 
nan ibareler, tesbihat, arada okunan 
mahfel sürmesi”, dua ve mihrâbiyenin 
bütününe verilen isimdir. Ancak bu ara- 
da zaman zaman bu türler içine giren 
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temcid, münâcât, salâ (salât), tardiye, 
tekbir, mevlid, mirâciye, Muhammedi- 
ye, tevşih, cami na'tı ve ramazan ilâhi- 
leri de cami müsikisinin önemli birer 
formu olarak ortaya çıkmaktadır. 

Cami müsikisinde güfteyi teşkil eden 
metinler çoğunlukla Arapça olup Türk 
din müsikisi özelliklerine göre bestelen- 
mişlerdir. Bazı tasavvufi konuların da 
yer aldığı bu güftelerde zühd, takvâ, 
ubüdiyyet ve dua unsurları hâkimdir. 

Cami müsikisine ait eserler genellikle 
tek kişinin icrasına dayanmaktaysa da 
bunlardan besteli olanlar bazan müez- 
zinler tarafından koro halinde okunur. 
Bu toplu icraya “cumhur müezzinliği” 
adı verilmiştir. Din dışı Türk müsikisi- 
nin, örneği zamanımıza kadar ulaşmış 
hemen bütün makamlarının kullanıldığı 
cami müsikisinde acem, acem -aşiran, 
bayati, bestenigâr, eviç, hicaz, hüseyni, 
hüzzam, ırak, rast, sabâ, segâh, uşşak 
vb. makamlar daha çok kullanılmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

E Ergun, Antoloji, I, 11-12, 13; Il, 401; Nuri 
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1974), s. 11. N vi 
Oaar Nuri ÖZCAN 


l el-CÂMİ‘ li-MÜFREDÂTİ”1-EDVİYE | 
ve'l- AĞZİYE 


(bk. el-MÜFREDÂT). 


CÂMİ-i RÜMİ 
(ev e) 


XVI. yüzyıl divan şairi. 
lz z pu 


Gelibolulu Âli'nin asıl adını Ahmed ola- 
rak bildirdiği şair, Molla Câmi (6. 898/ 
1492) ile karıştırılmaması için Câmi-i Rü- 
mi, uzun süre Mısır'da bulunduğundan 
dolayı da Câmi-i Mısri olarak anılmıştır. 
Latifi, Molla Câmi'ye hizmet ettiğinden 
Câmi mahlasını aldığını belirtirse de (Tez- 
kire, s. 116) yaşadıkları dönemler itiba- 
riyle bu mümkün değildir. Latifi'ye gö- 
re Kastamonulu, Riyâzi ve Âli'ye göre ise 
Geliboluludur. Şuarâ tezkirelerinde (Kı- 
nalızâde, I, 245-246; Riyâzi, vr. 443P) Da- 
vutpaşalı Câmi ile ve aynı mahlası taşı- 
yan diğer bazı şairlerle karıştırılan Câ- 
mi-i Rümi hakkında en doğru bilgi Saâ- 
detnâme adlı kendi eserinin mukaddi- 
mesinde bulunmaktadır. Buna göre si- 
pahi oğlanları zümresine mensup olan 
şair Kanüni devrinde Mısır'da Hazine-i 


Âmire kâtipliği yapmıştır. Burada çıkan 
bir veba salgınında dört oğlunu birden 
kaybedince Kanüni tarafından Kâbe'nin 
tamiri işine nezaret etmek üzere Mek- 
ke'ye gönderildi ve üç yıl süren tamir sı- 
rasında burada kaldı. Kanüni zamanın- 
daki bu ilk önemli tamirin 1551-1555 
yılları arasında devam ettiği bilinmekte- 
dir. Görevinin sona ermesi üzerine İs- 
tanbul'a giden Câmi, padişah tarafından 
mükğfatlandırıldıktan sonra daha üst 
bir görevle Mısır'a döndü. 


Bu dönemde Hüseyin Vâiz-i Köşifi'nin 
Kerbelâ Vak'ası'na dair RavZatü'ş-şühe- 
dâ? isimli eserini Saâdetnâme adıyla 
tercüme ederek padişaha ithaf etti. Bu 
eseriyle İstanbul şairleri ve ulemâsı ara- 
sında daha iyi tanındığı gibi şöhreti de 
yayıldı. Belki de bu sebeple Mısır'da bir 
sancak beyliğine tayin edilerek mükâ- 
fatlandırıldı. Şair, Kınalızâde ve Riyâzi'- 
nin verdiği bilgilere göre Il. Murad za- 
manında da (1574-1595) bu görevi yü- 
rütmekteydi. Kaynaklarda ölüm tarihi- 
ne rastlanmamakla beraber Mısır'da ve- 
fat ettiği bilinmektedir. 


Mürettep bir divanı bulunmayan, şiir- 
lerine çeşitli mecmualarda rastlanan Câ- 
mi'nin kaside, gazel ve müseddeslerin- 
den güçlü bir şair olduğu ve divan şiiri- 
ne her yönüyle vâkıf bulunduğu anlaşıl- 
maktadır. Bazı tezkirelerde yer almama- 
sı, İstanbul dışında yaşamasına ve divan 
tertip etmemesine bağlanabilir. Bir kı- 
sım şiirleri, Câmi mahlasını kullanan di- 
ğer şairlerin manzumeleriyle karışmış- 
tır. Nitekim tezkirelerde örnek olarak 
kaydedilen şiirlerinden yalnız Riyâzi ve 
Kafzâde Fâizi'dekiler ona âittir. Şiirleri 
arasında “şem'” redifli kasidesiyle Habi- 
bi'nin “dedim-dedi” redifli müseddesi- 
ne yazdığı nazire en tanınmış eserleri 
arasındadır. İlk olarak İsmail Hikmet Er- 
taylan onun bu naziresini neşretmiş (Ha- 
yat, nr. 67, s. 5), daha sonra Sadeddin 
Nüzhet Ergun bu nazire ile birlikte çe- 
şitli mecmualardan derlediği bazı şiirle- 
rini yayımlamıştır. 

Câmi'nin en tanınmış eseri, Saâdet- 
nâme adıyla yaptığı Ravzatü'ş- şühedâ” 
tercümesidir. Daha önce Fuzüli'nin Ha- 
dikatü's-süadâ'da büyük ölçüde fayda- 
landığı bu eserin tercümesinde göster- 
diği başarı şaire asıl şöhretini sağlamış- 
tır. Sade bir dille kaleme alınıp yer yer 
şairin duygularına tercüman olan man- 
zum ve mensur ifadelerle süslenen Sa- 
âdetnâme, bazı Türk ve İran şairlerinin 
konuya uygun şiirleriyle de zenginleşti- 
rilmiştir. Eser aslına bağlı kalınarak on 
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bab halinde tercüme edilmiş, başında 
ve sonunda Kanüni'yi öven parçalara yer 
verilmiştir. Kütüphanelerde birçok yaz- 
ma nüshası bulunan eserin (TCYK, 455- 
458) bilinen en eski tarihli nüshası 986'- 
da (1578) istinsah edilmiş olup Topkapı 
Sarayı Müzesi Kütüphanesi'ndedir (Re- 
van, nr. 1092). Ancak bu kütüphanedeki 
dört nüsha (Revan nr. 1092, 1361, 1497; 
Koğuşlar, nr. 1000) yanlış olarak Hacıha- 
sanzâde Câmi'ye ait gösterilmiştir (Ka- 
ratay, Il, 77-78). Aynı şekilde Gölpınarlı 
da Mevlânâ Müzesi'nde mevcut bir Sa- 
âdetnâme nüshasını (nr. 5426) Hacıha- 
sanzâde'nin eseri olarak zikretmiş (Kata- 
log, HI, 318), Karatay ise Tercüme-i Rav- 
zatü'ş-şühedâ adıyla eserine aldığı bir 
başka nüshayı (TSMK, Bağdat Köşkü, nr. 
290) Hasan Câmi-i Mısri adına kaydet- 
miştir (Katalog, I, 367). İstanbul Üniver- 
sitesi Kütüphanesi'nde de Câmi-i Mıs- 
ri adına kayıtlı üç yazma bulunmaktadır 
(TY, nr. 1702, 2374 (istinsah tarihi 999 / 1590- 
91), 3310). Ali Emiri nüshası (Millet Ktp., 
nr. 326) yazı ve tezhip bakımından olduk- 
ça değerlidir. Eserin bir başka nüshası 
ise Nuruosmaniye Kütüphanesi’ ndedir 
(nr. 3417). 
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ial MusTAFA UZUN 


CÂMİA 
(bk. ÜNİVERSİTE). 


CÂMİATÜ'd-DÜVELİ'I-ARABİYYE 
(bk. ARAP BİRLİĞİ). 


el-CÂMİATÜ'1- OSMÂNİYYE 


Haydarâbâd'da 1918 yılında kurulan 
ve bugün de faaliyetini sürdüren 


üniversite. 
L j 


Hindistan yarımadasında gittikçe za- 
yıflayan Bâbürlü İmparatorluğu'nun ye- 
rine XIX. yüzyıl ortalarında İngiliz idare- 
sinin hâkim olmaya başlamasıyla bir ta- 
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raftan İngilizce resmi dil olurken diğer 
taraftan İngiliz eğitim sistemi de uygu- 
lanmaya başlanmıştır. Fakat muhtar bir 
devlet olarak kalan Haydarâbâd Nizam- 
lığı, kendi para birimi, gümrük, ulaşım, 
posta, ordu gibi müesseselerin yanı sıra 
resmi dili Farsça ile geleneksel eğitim 
sistemini de muhafaza etmiştir. 


1856'da Başbakan Sir Sâlâr Cang, dev- 
letin en önemli eğitim müessesesi olan 
Dârülulüm'u kurdu. Burada düzenlenen 
imtihanlar sonunda kazanan öğrencilere 
bugünkü ilk, orta, lise, üniversite ve yük- 
sek lisans dereceleri seviyesinde rüşdiye, 
münşi, mulvi, âlim, fâzıl ve kâmil dere- 
celerinde diplomalar veriliyordu. 1884'- 
te resmi dil Farsça'dan Urduca'ya çevril- 
di ve o tarihten itibaren halk arasında, 
Urduca eğitim yapan bir üniversitenin 
kurulması yolunda devamlı dile getirilen 
bir istek belirdi. 1911'de Nevwvâb Mir Os- 
man Ali Han, Haydarâbâd nizamı oldu- 
ğunda birtakım politik ve idari reform- 
lara girişti ve özellikle eğitime öncelik 
verdi. Bu arada Eğitim Bakanlığı hima- 
yesinde devletin en önemli şahsiyetleri- 
nin katılmasıyla düzenlenen eğitim şü- 
rasının İ Mart 1915'te aldığı kararlar- 
da sanat, bilim ve teknoloji alanlarında 
yüksek öğretimin Urdu dilinde yapılaca- 
ğı belirtildi. Bu karar öğretmenler, öğ- 
renciler ve bütün Haydarâbâd halkı ta- 
rafından desteklendi. Eğitim Bakanlığı 
tarafından Mir Osman Ali Han'a sunulan 
bir dilekçe üzerine 26 Nisan 1917'de, ni- 
zamın adını taşıyacak olan Osmaniye Üni- 
versitesi'nin temelini oluşturan bir ka- 
rar yayımlandı. 

Bundan sonra Eğitim Dairesi tasarı- 
ya pratik bir şekil vermeye başladı. Ön- 
celikle Urduca yüksek eğitim verebilmek 
için okul açmadan önce çeşitli konular- 
da ve yeterli sayıda ders kitabına sahip 
olmak gerektiği konusu üzerinde durul- 
du ve bu amaç İçin iki yıllık bir hazırlık 
dönemi düşünüldü. İlk merhalede üni- 
versitede okutulacak değişik konular- 
daki standart ders kitaplarının üstün 
nitelikli, konuyu öğretmeye yetenekli ve 
Urduca'ya hâkim bilim adamları tara- 
fından tercüme edilmesine karar verildi 
ve 14 Ağustos 1917 de bir tercüme ve 
derleme bürosu kuruldu. 1950'ye kadar 
bu büroda 130 mütercim görev yapmış 
ve 400'den fazla kitap hazırlanmıştır. 
Mütercimler işe başladığında öncelikle 
ve önemle standart ilmi terimlerin ha- 
zırlanması problemi ele alındı. Bu nok- 
tada iyi düşünülmüş bir plan ve siste- 
matik bir usul takip edildi. Matematik, 
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fizik, kimya, biyoloji, ekonomi gibi her 
bilim dalı için ayrı bir terim komisyonu 
oluşturuldu. Her komisyon o bilim dalı- 
nın uzmanları ile dilcilerden meydana 
geliyordu. Bu komisyonlarda dile hâki- 
miyetlerinin yanı sıra konu hakkında da 
bilgi sahibi olan uzmanlar bu iki grup 
arasında köprü görevini üstlendiler. Böy- 
lece her birine önemli zaman ve çaba 
harcanarak 1917'den 1939 yılına kadar 
çeşitli konu ve bilim dallarında 55.000'e 
yakın Urduca teknik terim türetildi. 


Urduca olarak yüksek öğretim 1918'- 
de Dârülulüm Yüksek Okulu'nda hazır- 
lık sınıfı ile başladı. O zamana kadar bir 
hükümet kuruluşu olan ve klasik eğitim 
metodu takip edilen okulda o yıl açılan 
hazırlık sınıfı Osmaniye Üniversitesi adı 
altında öğretime başladı. Hazırlık döne- 
mi üç yıldı. Osmaniye Üniversitesi Koleji 
28 Ağustos 1919'da 225 öğrenci ve yir- 
mi beş öğretim üyesiyle sanat, bilim - 
fen ve dil alanlarında birkaç dalda sınıf 
açarak resmen öğretime başladı. 1919'- 
da Hint yarımadasının tek gözlemevi 
olan Nizâmiye Rasathânesi de üniversi- 
teye bağlandı. Üniversite daha sonraki 
yıllarda hızla gelişti. Başşehirdekilere ek 
olarak ülkenin diğer bölgelerinde de Os- 
maniye Üniversitesi'ne bağlı yüksek okul 
ve kolejler açıldı. Böylece Haydarâbâd 
Devleti, yarımadanın diğer devlet ve eya- 
letlerindeki genel uygulamanın aksine 
bütün fakültelerin üniversitenin bir par- 
çası olduğu Amerika ve Avrupa'nın “üni- 
ter” eğitim sistemini uygulamaya koy- 
du. XIX. yüzyılda eğitime başlamış olan 
Dârülulüm, 1919'un başlarında üniver- 
site ile birleştirilerek Kur'an, tefsir, ha- 
dis ve fıkıh gibi derslerin okutulduğu bir 
ilâhiyat fakültesi haline getirildi. Diğer 
fakültelerin öğrencilerine olduğu gibi 
İngilizce buranın öğrencileri için de mec- 
buri ders haline getirildi. Derslerin stan- 
dardı Hint yarımadasındaki diğer üni- 
versitelerin üstünde tutulmuştu. Osma- 
niye Üniversitesi öğretim üyeleri mes- 
leklerini sadece hayatlarını kazanmanın 
bir aracı olarak değil, bütün şevk ve ener- 
Jilerini adadıkları bir misyon olarak dü- 
şünen kişilerden oluşuyordu. Üniversite 
yönetimi de bütün yarımadada bu va- 
sıfları haiz elemanları bulabilmek için 
bir hayli çaba sarfetmiştir. 

Osmaniye Üniversitesi 1943-1944 öğ- 
retim yılına kadar bütün birimleri ve per- 
soneliyle hükümete bağlı bir kuruluştu. 
Devletin en yüksek otoritesi olan nizam 
üniversitenin sahibi, başbakan rektörü, 
eğitim bakanı da rektör yardımcısı idi. 
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1943-1944 öğretim yılında rektör yar- 
dımcılığı bakanlıktan ayrıldı ve dünyanın 
diğer üniversitelerinde olduğu gibi öğ- 
retim üyeleri arasından müstakil bir yö- 
netici seçilmeye başlandı. 

Önceleri başşehir Haydarâbâd'da ki- 
ralanmış birkaç binada eğitimini sürdü- 
ren üniversite, 1930'lu yıllarda şehrin 
banliyösündeki geniş bir arazide lojman 
ve öğrenci yurtlarıyla birlikte kurulan 
yeni kampüsüne taşındı. Organizasyo- 
nun tamamlanması ve ileri düzeyde ça- 
lışma ve araştırmaların gelişmesi bu dö- 
nemde gerçekleşti. Yine bu dönemde 
temel araştırmalar yapılan bir enstitü 
ile laboratuvarlar açıldı. Daha sonraki 
yıllarda, XIX. yüzyılda tesis edilmiş olan 
Dâiretü'l-maârifi'n-nizâmiyye adlı yayın 
kuruluşu da üniversiteye bağlandı ve mil- 
letlerarası düzeyde faaliyete geçti. Za- 
manla Hint yarımadası ve diğer ülkeler- 
deki araştırmacı ve öğretim elemanları 
ile ilişkiler geliştirildi. Üniversite, eğitim 
dilinin Urduca olmasına rağmen dünya 
üniversiteleriyle eşit düzeyde kabul edil- 
di; milli ve milletlerarası birçok konfe- 
ransa ev sahipliği yaptı. 


Osmaniye Üniversitesi kurulmadan ön- 
ce Haydarâbâd'da Doğu bilimleri okutu- 
lan birkaç okul ve kolej ile İngilizce eği- 
tim yapan bazı kurumlar bulunuyordu 
ve bu imkânlardan sadece belirli bir halk 
kesimi faydalanabiliyordu. Üniversite açı- 
lınca orta sınıf aileden birçok genç bu- 
radan mezun oldu; bunlar gazete ve der- 
gilerde makaleler yazarak, kitaplar ya- 
yımlayarak ilmin ilerleyip gelişmesine 
katkıda bulundular. Ayrıca üniversitenin 
öğrenci ve mezunları okul dışında dü- 
zenlenen halk konferansları vasıtasıyla 
ekonomik, sosyal ve politik alanlarda ve 
ilmin her dalında topluma bilgi verdiler. 
Bu durum da halk arasında fikri uyanı- 
şa ve çağdaşlaşmaya vesile oldu. 


İngiliz yönetimi sırasında muhtar bir 
statüye sahip olan Haydarâbâd Nizam- 
lığı, Pakistan ve Hindistan devletlerinin 
kuruluşu (14, 15 Ağustos 1947) sırasında 
da İngilizler'le yapılan özel bir anlaşma- 
ya göre statüsünü muhafaza etti. An- 
cak Hindistan hükümeti bu durumu ka- 
bul etmeyip Haydarâbâd'a birleşme tek- 
lifinde bulundu. Teklifinin reddi üzerine 
de dört gün süren askeri bir harekâtla 
yaklaşık 17 milyon nüfuslu bu devletin 
topraklarını ilhak etti. Ardından bölge- 
nin yönetimini Hindistan ordusunun ku- 
mandanı üstlendi ve üniversitenin kanu- 
nu gereğince bu general rektörlüğe de 
getirilmiş oldu. Bu siyasi değişmenin Os- 


104 


maniye Üniversitesi üzerindeki asıl et- 
kisi ise devletin resmi dilinin Urduca'- 
dan İngilizce'ye çevrilmesiyle birlikte üni- 
versitenin ve ona bağlı bütün kuruluş- 
ların öğretim dilinin de İngilizce'ye dön- 
dürülmesi şeklinde kendini gösterdi. O 
tarihten itibaren üniversite aynı adla fa- 
kat eğitim dili İngilizce olarak öğretimi- 
ne devam etmektedir. 
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fil- KIRÂÂTİ’s- SEB‘ 
( alla a oan ) 
Ebü Amr ed-Dâni'nin 
(6. 444/1053) 


kırâat-i seb'aya dair eseri. 


E J 


Mukaddimesinde bazı kimselerin, bu 
ilme dair gereksiz tafsilât ve tekrarlar- 
dan uzak ve başka bir kaynağa ihtiyaç 
göstermeyecek kadar doyurucu bir eser 
yazmasını istemeleri üzerine bu kitabını 
telif ettiğini söyleyen Dâni eserde kıra- 
at ilminin usul ve fürüu, rivayet ve ta- 
rikleri, sahih olan ve olmayan unsurları 
hakkında yeteri kadar bilgi verdiğini be- 
lirtmektedir. 


. bab incelenirken “Zikru Nâfi' 


Câmi 'u'l-beyân'ı rivayet eden Dâni'- 
nin talebesi Ebü Dâvüd Süleyman b. Ne- 
câh, eseri hocasından Rebiülevvel 440'- 
ta (Ağustos 1048) okuduğunu belirttiği- 
ne göre (Câmi'u'i-beyân, s. 3) bu tarih- 
ten önce telif edildiği anlaşılan eser otuz 
üç babdan meydana gelmiştir. Bablar 
içindeki bölümler için “Zikr” başlığı kul- 
lanılmış, meselâ kıraat imamlarının ad- 
ları, onlardan kıraat nakledenlerie ilgili 
el- Mede- 
ni”, “Zikru ruvâtihi”... gibi alt başlıklara 
yer verilerek konunun anlaşılması ko- 
laylaştırılmıştır. 1-31. bablarda el-ahru- 
fü's-seb'a”, kıraat imamlarının hal ter- 
cümeleri, onların hocaları, talebeleri, Ki- 
raat ilmindeki senedleri hakkında bilgi- 
ler verilmiş, istiâze*, besmele ve Fâtiha 
sûresindeki kıraat farklılıkları, Kıraat 
imamlarının genel başlıklar altında in- 
celenebilecek usul ve ihtilâfları etraflıca 
ele alınmıştır. Eserde en geniş yeri alan 
32. babda, her sürenin başına “Zikru ih- 
tilâfihim fi süreti...” başlığı konularak 
Bakara süresinden Nâs süresinin sonu- 
na kadar, genel başlıklar altında ince- 
lenmesi mümkün olmayan kıraat ihtilâf- 
larına ve bu ihtilâflarla ilgili rivayetlere 
yer verilmiştir. Farklı kıraatler açıklanır- 
ken de her bir ihtilâf konusu için “baş- 
ka bir ihtilâf” anlamına “harf” kelimesi 
kullanılmıştır. 33. bab ise kırâat-i seb'a” 
imamlarından İbn Kesir'in (6. 120/738) 
kıraatinde yer alan tekbir konusuna ve 
bu konudaki rivayetlerin incelenmesine 
ayrılmıştır. 

İbn Mücâhid'in (6. 324/936) Kitâbü's- 
Seb “a'sından sonra bu konuda telif edi- 
len kitaplar arasında önemli bir yeri olan 
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ve daha sonraki müellifler için önemli 
bir kaynak olma vasfını kazanan Dânf- 
nin bu eserinde kıraat ihtilâflarıyla ilgili 
rivayetler Taberi'nin tefsir konusunda 
yaptığı gibi geniş şekilde bir araya geti- 
rilmiş ve bu ihtilâflar genelde sağlam ve 
muttasıl” senedlerle kıraat imamlarına 
kadar ulaştırılmıştır. Mukaddimede de 
belirtildiği üzere (Câmi u’l-beyân, s. 4), 
kıraat imamlarının okuyuşlarıyla ilgili ola- 
rak çeşitli kaynaklarda mevcut bilgiler 
ve semâ” yoluyla gelen rivayetlerle ye- 
tinilmeyerek onların kıraatlerini tilâvet 
yoluyla rivayet eden ve aynı zamanda 
bunları uygulayan kurrânın rivayetleri 
esas alınmış ve kıraatin râvisi olarak ye- 
di imamın her biri için bu vasıftaki kişi- 
ler seçilmiştir. İbnü'l-Cezeri ve Kâtib Çe- 
lebi eserde meşhur yedi imama daya- 
nan 500'den fazla rivayet ve tarikin bu- 
lunduğunu zikretmekte ise de (en-Neşr, 
I, öl; Keşfü'z-zunün, 1, 538) bunların sü- 
rekli göz önünde bulundurulan ve dik- 
kate alınanlar değil yer yer ve çok sey- 
rek olarak zikredilen rivayet ve tarikler 
olduğu anlaşılmaktadır. Zira bizzat Dâ- 
ni mukaddimesinde bu eserde kırk ri- 
vayetle 160 tarikin bir araya getirildiği- 
ni belirtmektedir (Câmi'u'l-beyân, $. 7). 

Münkatı* bazı senedlerin de yer al- 
dığı eserde (bk. a.e, Giriş (Atik), s. 69; 
a.e., s. 107) rivayet zincirinde mevcut za- 
yıf râvilere dikkat çekilmiş, yanlışlara 
işaret edilmiş ve delilleri ortaya konul- 
muştur (meselâ bk. a.e, s. 443, 496, 515, 
528, 534, 535-536, 622). Bu arada yer yer 
doğru veya yanlış olduğu belirtilmeden 
farklı okuyuşlar arasında tercihler yapıl- 
mıştır (meselâ bk. a.e., s. 514). 


Eserde Dâvüd b. Ebü Tayyibe'nin (6. 
223/838) Kitâbü'1- Vakf ve'l-ibtidâ'ı, 
Ebü Ubeyd el-Kasım b. Sellâm'ın (6. 224/ 
838) Kitâbü'l-Me 'âni ve yirmi beş ima- 
mın kıraatini ihtivâ eden Kitâbü'!-Kı- 
râ” ât'i, İon Sa'dân'ın (ò. 231 / 845) Kitâ- 
bü'l-Vakf ve'l-ibtidâ?, el-Câmi' ve el- 
Mücerred'i, Ebü Hâtim es-Sicistâni'nin 
(6. 255/869) Kitâbü'1-Kırâ*ât'i, Ebü Tâ- 
hir Abdülvâhid b. Ömer'in (6. 349/960) 
el-Faşl ve el-Beyân'ı gibi zamanımıza 
ulaşmayan pek çok kaynaktan faydala- 
nılmış ve iktibaslar yapılmış olması ese- 
re ayrı bir önem kazandırmıştır (bk. Câ- 
mi'u'l-beyân, s. 200, 224, 356, 444, 537, 
548, 549, 592). Dâni bu eserlerde mevcut 
bilgi ve rivayetleri bize aktarmakla kal- 
mamış, zaman zaman onları tenkit et- 
miş, tercihlerde bulunmuştur. İbnü'l-Ce- 
zerinin “bir benzeri telif edilmemiştir” 
dediği (en-Neşr, I, 61) ve Arap şiirinden 


bazı örneklerin şâhid olarak kullanıldığı 
eserde (meselâ bk. Câmi'u'l-beyân, s. 55, 
662), kıraat ihtilâflarının tesbitine esas 
olmak üzere, kıraat imamlarından ge- 
len rivayetlerle bu konuda telif edilmiş 
kitaplar ve Hz. Osman'ın muhtelif şehir- 
lere gönderdiği mushaflar yanında za- 
man zaman İbn İsâ el-Küfi (6. 130/747), 
Muhammed b. Seb'ün (6. 212/827) ve 
Yahyâ b. Muhammed el-Uleymi (6. 243/ 
857) gibi bazı âlimlerin özel mushafların- 
dan da faydalanılmış olması onun ori- 
jJinalliğini daha da arttırmıştır (meselâ 
bk. a.e., S. 623). 

Geniş muhtevası sebebiyle daha çok 
bir müracaat kitabı vasfını taşıyan eser 
üzerinde M. Kemal Atik Atatürk Üniver- 
sitesi İlâhiyat Fakültesi'nde bir doktora 
çalışması yapmıştır. Atik Nuruosmaniye 
Kütüphanesi'nde (nr. 62) mevcut en es- 
ki yazma nüshayı esas alıp bu nüsha- 
dan istinsah edilmiş olan Kahire (Dârü'l- 
kütübi'l-Mısriyye, 1, 94) ve Bankipür (Pat- 
na, |, 13, 110) nüshalarından da faydala- 
narak eserin edisyon kritiğini yapmış, 
buna Dâni'nin hayatı ve eserine dair 88 
sayfalık bir de mukaddime eklemiştir. 
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fi TEFSİRİ”1- KUR'ÂN 
ÇALAN yi b ül ) 
Muinüddin el-İci'nin 
(6. 905/1500) 
Kur'an tefsiri 
(bk. İCİ, Muinüddin). 


CÂMİL”1-BEYÂN 
an TE'VİLİ ÂYİI- KUR'ÂN 
(ASİ kai ğe li gele ) 
İbn Cerir et-Taberi'nin 
(6.310/923) 


Kur'ân-ı Kerim tefsiri. 
L ur'ân-ı Kerim tefsiri | 


Zengin tefsir malzemesini bir araya 
toplayan eser, gerek daha sonraki tef- 
sir çalışmaları gerekse ilmi ve tarihi tet- 
kikler için çok değerli bir kaynak niteli- 
ğinde olup Câmi“u71-beyân fi tefsiri'1- 
Kur'ân ve Tefsiru İbn Cerir, Tefsirü'f- 
Taberi adlarıyla da bilinmektedir. 

Talebelerinden Ebü Bekir Ahmed b. 
Kâmil, Taberi'nin bu tefsirini kendileri- 
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ne 270 (883) yılında yazdırdığını söyle- 
diğine göre (Yâküt, XVI, 62) eserin bu ta- 
rihten önce telif edildiği anlaşılmakta- 
dir. Ebü Bekir b. Bâlüye, onun bu eseri- 
ni talebelerine 283-290 (896-903) yılla- 
rı arasında yazdırdığını söylemekte ise 
de (Hatib, H, 164; Yâküt, XVIII, 42) bunun 
ayrı bir talebe topluluğu olduğu tahmin 
edilmektedir. Taberi, tefsirine yazdığı 
uzunca mukaddimede Kur'ân-ı Kerim'in 
diğer sözlere olan üstünlüğü, Kur'an'ın 
Arap diliyle nâzil olduğu, Kur'an'ın tefsiri 
ve te'vili, yedi harf (el-ahrufü's-seb'a”), 
Kur'an'ın re'y" ile tefsiri, Kur'an'ı tefsir 
eden sahâbiler, Kur'an'ın tefsir edilme- 
sini hoş görenler ve görmeyenler, Kur'an 
ve sürelerin isimleri, süre ve âyetin mâ- 
naları gibi konuları işlemekte, özellikle 
Kur'ân-ı Kerim'in indirildiği dil üzerinde 
durarak Kur'an'da Arapça'dan başka ke- 
limeler bulunduğunu iddia edenlerin gö- 
rüşlerini reddetmektedir. Taberi'ye gö- 
re Kur'an'da mevcut olduğu ileri sürü- 
len yabancı kelimeler lafız ve mâna iti- 
bariyle Arapça ile uyuşmuş, Kur'an'ın nü- 
zülünden önce Arapçalaştırılmış kelime- 
ler olup sayıları da çok azdır ve Kur'an'ın 
Arap diliyle nâzil olduğu gerçeğini zayıf- 
latacak şeyler değildir. 

Taberi eserinde önce Hz. Peygamber'- 
den gelen haberlere, sonra sahâbe ve 
tâbiilerin görüşlerine dayanır. Saîd b. Cü- 
beyr, Mücâhid, İkrime, Katâde, Hasan-ı 
Basri, İbn Cüreyc, Süddi, Abdürrezzâk, 
Ferrâ, Ebü Ubeyde, Ali b. Ebü Talha ve 
daha pek çok kişinin nakillerinden ve 
tefsirlerinden faydalanır. Kisâi, Ferrâ, 
Ahfeş, Ebü Ali el-Kutrub gibi Basra ve 
Küfe lugatçı ve nahivcilerinin görüşleri- 
ne yer verir. Tarih kitaplarından da fay- 
dalanarak Vehb b. Münebbih, İbn İshak 
ve diğerlerinden nakillerde bulunur. Mu- 
hammed b. Sâib el-Kelbi, Mukâtil b. Sü- 
leyman ve Vâkıdi'den meşhur tarihinde 
istifade ettiği halde hadis tenkitçileri 
tarafından itham edilmeleri sebebiyle 
bunların rivayetlerini tefsirine almamış- 
tır. 


Tefsir etmek istediği âyete “el-kavlü 
fi te'vili kavlihi teâlâ” diye başlar ve da- 
ha sonra âyetin tefsirini yapar. O âyet 
hakkında Hz. Peygamber, sahâbe ve tâ- 
billerden gelen haberleri nakleder; bu 
rivayetleri kendi aralarında birbirine uy- 
gun olup olmama açısından tasnif eder. 
Âyeti âyetle ve sünnetle, eğer bunlar 
yoksa Arap dili kaideleriyle açıklamaya 
çalışır. Bu bakımdan onun bu eseri nak- 
li (rivayete dayalı) tefsirler türüne girer- 
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Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 
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se de tenkit ve tercihlere yer verilmiş 
olması ona ayrı bir özellik kazandırır. 

Taberi Kur'an âyetlerini sadece re'y 
ile açıklamaktan kaçınmış ve bu şekilde 
hareket edenlere karşı çıkmıştır. Bir kim- 
senin Hz. Peygamber'den gelen bir nas 
veya ona delâlet edecek bir husus bu- 
lunmadıkça Kur'an'ı tefsir etmesini doğ- 
ru bulmaz. Bu kişinin re'yinde isabet de 
etse hata etmiş olacağını söyler. Taberi 
bu görüşünü, Hz. Peygamber'den riva- 
yet edilen ve hadisçiler tarafından ga- 
rib* olarak değerlendirilen, “Kim Kur'an 
hakkında kendi re'yiyle söz söylerse, isa- 
bet etmiş de olsa, hata yapmış olur” (Ebü 
Dâvüd, “İlm”, 5; Tirmizi, “Tefsir", 1) ha- 
disiyle teyit etmeye çalışır. 

Hadis ilmine vâkıf olan ve hadis ten- 
kitçilerince de güvenilir bir âlim sayılan 
Taberi, tefsirinde yer verdiği rivayetle- 
rin isnadlarını genellikle tam olarak ve 
titizlikle zikreder; hatta bazı râviler hak- 
kında bilgiler verir ve râvinin adını unut- 
muşsa bunu da açıkça söyler (meselâ bk. 
Câmi'u'l-beyân, 1, 32). Ancak zaman za- 
man ilk şeyhinin adını zikretmeden, “had- 
deseni ba'Zu ashâbinâ” diyerek rivayet- 
te bulunduğu da olur. Dil yönünden ke- 
limelerin sözlük anlamları üzerinde du- 
rur ve onların Arap dilindeki kullanılış- 
larını inceler. Sarf ve nahiv meselelerin- 
de Basra ve Küfe âlimlerine dayanır. An- 
cak genelde Küfe nahivcilerinin görüşle- 
rini tercih eder. Zaman zaman kelime- 
lerin i'rabları üzerinde önemle durur ve 
nahivcilerin mânayı açıklayıcı mahiyet- 
teki görüşlerine yer verir. Kelimelerden 
kastedilen mânayı açıklamak için bazan 
şairin adını zikrederek, bazan da zikret- 
meden eski Arap şiirlerinden bol mik- 
tarda örnekler (şevâhid) getirir. 

Aynı zamanda bir kıraat âlimi olan Ta- 
beri, yeri geldikçe kıraat ihtilâflarına işa- 
ret eder ve bunlar arasında tercihler ya- 
par. Bu tercihlerinde genellikle Küfe kur- 
râsının okuyuşlarını dikkate aldığı görü- 
lür. Bazan da her iki kıraati uygun bul- 
duğundan tercihi okuyuculara bırakır 
(meselâ bk. Câmi'u'l-beyân, IV, 328-329; 
VİN, 351). Zaman zaman “cedelciler” di- 
ye adlandırdığı kelâmcıların görüşlerini 
ele alıp tartışan Taberi esas olarak Sele- 
fiyye görüşünü benimser (el-Hüfi, s. 140). 
Fıkıhta ise müstakil bir mezhep sahibi 
olup (Abdülhalim Mahmüd, s. 39) bu sa- 
hada ayrı eserler vermiş olmasına rağ- 
men tefsirinde bilhassa ahkâm âyetle- 
rinde fıkhi görüşlere yer verir. Burada 
önce âlimler ve mezhepler arasındaki 
tartışmaları nakleder, sonra bunlardan 
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tercih ettiğine işaret eder; bu görüşler- 
den hiçbirini beğenmiyorsa kendi görü- 
şünü delilleriyle birlikte ortaya koyar. 
Taberi, tefsirinde pek fazla olmasa 
da İsrâiliyat'a yer vermiştir. Genellikle 
bu gibi haberlerin isnadı Kâ'b el-Ahbâr, 
Vehb b. Münebbih, İbn Cüreyc, İbn İs- 
hak ve Süddi'ye dayanmaktadır. Tarihin- 
de daha çok olan bu tür rivayetleri Ta- 
beri sadece bir haber olarak nakletmiş, 
isnadlarını vererek bunları değerlendir- 
meyi genellikle okuyucuya bırakmıştır. 


Taberi'nin eseri, gerek ilk devirlere ait 
olan ve günümüze intikal etmemiş bulu- 
nan tefsirlere ulaşmak, gerekse lugat, 
tarih, fıkıh, kıraat, kelâm, nahiv ve eski 
Arap şiiri konularında araştırma yapmak 
isteyenler için vazgeçilmez bir kaynak- 
tır. Eserin önemi sadece bu devirlere ait 
bilgi ve haberleri toplayıp daha sonraki 
nesillere aktarmasında değil, aynı za- 
manda değerli bir âlim olan müellifinin 
görüş ve tercihleriyle daha da zengin bir 
kaynak haline gelmiş olmasındadır. Bu 
bakımdan onun nakli tefsirin en mükem- 
mel ve hacimli örneğini teşkil ettiğini 
söylemek gerekir. Nitekim İbnü'l-Kıfti 
bu eserden daha büyük ve faydalı bir 
tefsir görülmediğini söyler. Süyü de 
bunu tefsirlerin en değerlisi olarak nite- 
lendirir (İnbâhü'r-ruvat, II, 89; el-İtkân, 
IV, 212; el-Hüfi, s. 157). 

Noeldeke'nin 1860'lı yıllara kadar tam 
bir yazma nüshasının bulunmadığına işa- 
ret ederek, “Bu kitap elimizde olsaydı 
daha sonra yazılmış tefsir kaynaklarının 
hepsinden müstağni olurduk” (bk. Goldzi- 
her, s. 108) dediği Taberi tefsiri, nâşir 
Mustafa b. Muhammed el-Bâbi el-Hale- 
bi'nin anlattığına göre (bk. Fihrist, s. 2), 
Necid emirlerine ait özel bir nüsha esas 
alınarak Mısır'daki Hidiv ve Halep'teki 
Ahmediyye kütüphanelerinde mevcut 
nüshalarla karşılaştırılmış ve eser Ezher 
âlimlerinden bir heyet tarafından tas- 
hih edilerek kenarında Nizâmeddin Ha- 
850/ 1446) Tefsiru garâ'ibi1-Kur'ân ve 
reğü “ibi'1-furkân adlı eseri olduğu hal- 
de fihristle birlikte otuz bir cüz olarak 
basılmıştır (Kahire 1321). Daha sonra bu 
matbu nüsha Hidiv Kütüphanesi'nde 
mevcut yazma nüsha ile tekrar karşılaş- 
tırılıp gerekli tashihler yapıldıktan son- 
ra Mısır Hidivi Il. Abbas Hilmi Paşa'nın 
himaye ve desteğiyle otuz cüz olarak tek- 
rar basılmıştır (Kahire 1323-1330). Eser 
için Hermann Haussleiter Register zum 
Our”ânkommentar des Tabari adıyla 


bir fihrist hazırlamıştır (Strassbourg 1912). 
Câmi 'u'l-beyân Mustafa es-Sekkâ'nın 
tahkikiyle Mustafa el-Bâbi el-Halebi mü- 
essesesi tarafından otuz cüz halinde iki 
defa daha basılmıştır (Kahire 1373-1376/ 
1954-1957). Son olarak Ahmed Muham- 
med Şâkir ve Mahmüd Muhammed Şâ- 
kir kardeşler, eserin matbu ve Kahire'- 
de mevcut yazma nüshalarını, ayrıca da- 
ha sonraki tefsir kaynaklarında TaberT- 
den nakledilen metinleri karşılaştırarak 
eserin yaklaşık üçte birini (Enfâl süresinin 
47. âyetine kadar) tahkik ve tahric edip 
on üç cilt halinde basmışlarsa da (Kahi- 
re 1955-1958) bu ortak çalışma Ahmed 
Muhammed Şâkir'in 1958'de ölümü üze- 
rine Mahmüd Muhammed Şâkir tara- 
fından tek başına sürdürülmüş, o tarih- 
ten bu yana üç cilt daha (İbrâhim süresi- 
nin 27. âyetinin sonuna kadar) neşredil- 
miştir (Kahire 1958-1969). 


Muhtasarları ve Tercümeleri. Câmi'u7- 
beyân, Ebü Yahyâ Muhammed b. Sumâ- 
dih et-Tücibi (6. 419/ 1028) tarafından 
Muhtaşar min Tefsiri'1-İmâm et- Tabe- 
ri adıyla ve eserdeki garibü'l-Kur'ân"- 
la ilgili metin ve açıklamaların bir araya 
getirilmesi suretiyle ihtisar edilmiştir. 
Yazma bir nüshası San'a'da (Mütevekki- 
liyye Ktp., nr. 107, 242 varak) bulunan ese- 
rin birinci cüzü Muhammed Hasan ez- 
Zefiti'nin tahkikiyle el-Hey'etü'1- Mısrıy- 
yetü'l-âmme tarafından Kahire'de neş- 
redilmiştir (bk. Muhammed Abdülgani 
Hasan, s. 5). Fuat Sezgin bu muhtasarın 
bir heyet tarafından Farsça'ya tercüme 
edildiğini söylerse de (GAS, I, 328) Fars- 
ça'ya tercüme edilen eserin Tücibi'ye ait 
olan bu eser değil Sezgin'in müellifi meç- 
hul olarak kaydettiği aşağıdaki muhta- 
sar olduğu anlaşılmaktadır. Nitekim eser 
Mansür b. Nüh es-Sâmâni'nin (6. 366/ 
977) emriyle kurulan bir heyet tarafın- 
dan senedleri, bazı rivayet ve haberleri 
çıkarılarak Farsça'ya tercüme edilmiş- 
tir. Çeşitli kütüphanelerde yazma nüsha- 
ları bulunan ve Terceme-i Tefsir-i Ta- 
beri adını taşıyan eser Habib Yağmâi ta- 
rafından yedi cilt olarak neşredilmiştir 
(Tahran 1339 hş. / 1960). İşte Fuat Sezgin 
bu eseri müellifi bilinmeyen bir muhta- 
sarın tercümesi olarak zikretmekte ise 
de bu Farsça eserin Arapça muhtasar 
bir aslından söz etmenin doğru olmadı- 
ğı, Câmi'u'l-beyân'ın Bağdat'tan geti- 
rilen Arapça nüshasının bir heyet tara- 
fından ihtisar edilerek doğrudan Fars- 
ça'ya tercüme suretiyle meydana getiril- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 
Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


diği anlaşılmaktadır (bk. Kerâmet Ra'nâ 
Hüseyni, s. 646-650). Muhammed Ali es- 
Sâbüni ve Sâlih Ahmed Rızâ'nın birlikte 
yaptıkları ihtisar çalışması ise Muhtaşa- 
ru Tefsiri'1-Taberi adıyla iki cilt olarak 
basılmıştır (Beyrut 1403 / 1983). 


Câmi'u'l-beyân J. Cooper tarafından 
giriş ve notlar ilâvesiyle İngilizce'ye de 
muhtasar olarak tercüme edilmiştir. W. 
F. Madelung ve A. Jones tarafından The 
Commentary on the Qur'an, Being an 
Abridged Translation of Jami' al-Ba- 
yan 'an ta'wil al-Qur'an adıyla neşre- 
dilmekte olan bu tercüme, Câmi “u'l-be- 
yân'ın Ahmed Muhammed Şâkir ve Mah- 
müd Muhammed Şâkir baskısına daya- 
nılarak yapılmış, Kur'an âyetlerinin ter- 
cümesinde genellikle Arbery, bazan da 
M. Pickthall'ın İngilizce Kur'an tercüme- 
leri esas alınmıştır. Tamamı beş cilt ola- 
rak planlanan bu çalışmanın Bakara sü- 
resinin 103. âyetine kadar gelen birinci 
cildi yayımlanmıştır (Oxford 1987). Cå- 
mi“u'1-beyân'ın Pierre God& tarafından 
yapılan ve ilk cildi Paris'te 1983 yılında 
basılan muhtasar Fransızca tercümesi- 
nin de (Commentaire du Coran, Abrégé, 
traduit et annoté) şimdiye kadar üç cildi 
basılmıştır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Ebü Dâvüd, ““İlm", 5; Tirmizi, “Tefsir”, 1; 
Tâberi, Câmi'u'l-beyân; İbnü'n-Nedim, el-Fih- 
rist, s. 291-293; Hatib, Târihu Bağdâd, ll, 162- 
168; İbnü'l-Cevzi, el-Muntazâm, VI, 170; Yâ- 
küt, Mu*cemü'-üdebâ”, XVII, 40-94; İbnü'l- 
Kıfti, İnbâhü'r-ruvât, Ili, 89-90; Zehebi, Tezki- 
retü'-huffâz, 1, 710-716; a.mlf., Mizânü'li'ti- 
dâl, Ill, 498-499; İbnü'l-Cezeri, Gâyetü'n-nihâ- 
ye, Il, 106-108; İbn Hacer, Lisânü'l-Mizân, V, 
100-103; Süyüti, el-İtkân, IV, 212; Keşfü'z-zu- 
nün, l, 437; Mustafa b. Muhammed el-Bâbi 
el-Halebi, Fihrist Kahire 1321, s. 2; Serkis, 
Mu cem, Il, 1231; Brockelmann, GAL, I, 149; 
Suppl, |, 217; Sezgin, GAS, I, 323-328; E. Mon- 
tet, Le Coran (Introduction), Paris 1949, s. 59; 
l. Goldziher, Mezâhibü't-tefsiri'-İslâmi (trc. Ab- 
dülhalim Neccâr), Kahire 1374/1955, s. 107- 
120; M. Hüseyin ez-Zehebi, et-Tefsîr ve'-mü- 
fessirûn, Kahire 1381/1961-62, I, 205-224; 
Ahmed Muhammed el-Hüfi, et-Taberi, Kahire 
1390/1970, s. 85-172; Bilmen, Tefsir Tarihi, |, 
363-368; M. Abdülhalim Mahmüd, Menâhicü'r- 
müfessirin, Kahire 1978, s. 39-46; Ma “a'l-Mek- 
tebe, s. 372-374; Kerâmet Ra'nâ Hüseyni, “Nüs- 
ha-i Kühen ez Terceme-i Tefsir-i Taberi", 
Yağmat, XX/12, Tahran 1346 hş., s. 646-650; 
Muhammed Abdülgani Hasan, “Ahdesü mâ nü- 
şire fi'l-mahtütâti'l-“Arabiyye”, Mecelletü'l- 
Kitâbi'L “Arabi/Arabic Book Journal, sy. 53, 
Kahire 1971, s. 5; Ahmed Hattâb el-Ömer, “et- 
Taberi en-Nahvi el-Küfi min hilâli tefsirin”, 
AÂdâbü'r-râfidin, IX, Musul 1978, s. 235-263; 
Fikret Işıltan "Taberi", ÍA, XI, 595. 


m İSMAİL CERRAHOĞLU 


Ni |] 


CÂMİU BEYÂNİ'I-İLM 
(çak asl ) 
İbn Abdülber en-Nemeri el-Kurtubi'nin 
(5. 463/1071) 
ilim, ilim tahsili ve 
eğitim öğretim konularına dair 
Lu rivayetleri toplayan eseri. E 


Tam adı Câmi'u beyâni'l-“ilm ve 
fazlihi ve mâ yenbagği fi rivâyetihi ve 
hamlihi'dir. Müellif mukaddimesinde 
belirttiğine göre kendisinden, ilmin mâ- 
na ve ehemmiyeti, ilim yolunda sarfedi- 
len çabaların değeri, tartışmanın ilmili- 
ği, Allah'ın dini hakkında bilmeden ko- 
nuşmanın uygun olmadığı, delilsiz hü- 
küm vermenin haram olduğu, tartışma- 
nın âdâbı, taklidin câiz görüleni ve ha- 
ram olanı gibi konularda bir kitap yaz- 
ması istenmiş, o da öncelikle ilim öğ- 
renmenin âdâbını inceleyerek bu eseri- 
ni kaleme almıştır. 


Bir mukaddimeden sonra altmış do- 
kuz bab ve on bir faslın yer aldığı eser- 
de her ne kadar temel konular ana baş- 
lık halinde gösterilmemişse de müelli- 
fin bazan “câmi” başlığı altında zikret- 
tiği belli başlı bölümler şunlardır: İlmin 
her müslümana farz oluşu, ilmin ve âli- 
min fazileti, ilim tahsilinde dikkat edil- 
mesi gereken noktalar, ilmi yayma, eği- 
tim ve öğretimde hoca ve talebenin dik- 
kat etmesi gereken prensipler, ilimle 
amel etme, ulemânın ihtilâflarında dik- 
kate alınacak hususlar. Câmi'u beyâ- 
ni'l-“ilm'de Hz. Peygamber başta ol- 
mak üzere ashap, tâbiin ve daha sonra- 
ki İslâm büyüklerinin ilim, ilim tahsili, 
eğitim ve öğretim konuları etrafındaki 
tavsiye ve tecrübeleri senedleriyle bir- 
likte tesbit edilmiştir. 


İlim konusu öteden beri gerek hadis 
kitaplarının bir bölümü olarak gerekse 
müstakil eserler halinde işlenegelmiş- 
tir. Nitekim çeşitli hadis kitaplarında bu 
konu “Kitâbü'1-“İlm” başlığı altında ele 
alındığı gibi Ebü Hayseme Züheyr b. Harb 
tarafından Kitâbü1-“İlm adıyla müsta- 
kil bir eserde de işlenmiştir (nşr. ve trc. 
Salih Tuğ, İstanbul 1984). Hatib el-Bağdâ- 
di de Takyidü'!-“ilm, Şerefü ashâbi'1- 
hadis ve el-Câmi" li- ahlâkı'r-râvi ad- 
larını taşıyan üç eserinde bu konuları 
daha geniş bir şekilde ele almıştır. Bu 
dönemde eserlerin bölüm başlıklarında 
ve ayrıca kitap isimleri arasında geçen 
“ilim” kelimesinin genellikle “hadis” mâ- 
nasında kullanıldığı dikkati çekmekte- 
dir. Yine bu eserlerde “er-rihle fi tale- 
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bi'1-ilm” ifadesi, genel anlamda yapılan 
ilim yolculuklarından ziyade hadis tahsil 
etmek maksadıyla yapılan seyahatler 
için kullanılmıştır. 


Ahmed b. Ömer el-Mahmesâni el-Bey- 
rüti tarafından önce Muhfasaru Câ- 
mi “i beyâni'l- “ilm adıyla senedleri zik- 
redilmeksizin (Kahire 1320), daha sonra 
da senedleriyle birlikte (I-II, Kahire 1346, 
1368) yayımlanan eserin başka neşirleri 
de vardır (1-11, Kahire 1388/ 1968 Inşr. Ab- 
durrahman Muhammed Osman]; I-II, Ka- 
hire 1978 (nşr. Abdülkerim el-Hatib|; I-H, 
Beyrut, ts.). 
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Abdülkädir-i Merâgi'nin 
(6. 838/1435) 


müsiki nazariyatına dair temel eseri. 


Hepsi müsiki konusunda altı eseri bu- 
lunan Abdülkâdir-i Merâgi kitaplarını, 
H. G. Farmer'in bildirdiğine göre, Leiden 
Üniversitesi Kütüphanesi'nde kayıtlı (Or., 
nr. 1175) Türkçe Kitâbüll-Edvâr dışında 
(JA, I, 84) dönemin ilim dili olan Farsça 
ile yazmıştır. Ancak bu eser incelendi- 
ğinde Merâgi'nin diğer kitaplarından ta- 
mamen farklı bir üslüp ve muhteva ile 
karşılaşılmakta, bu da kitabın Merâgi'- 
ye ait olduğu görüşünü oldukça zayıflat- 
maktadır. Gittikçe olgunlaşmak üzere 
birbirlerini tamamlayan bu eserlerin en 
meşhurları Câmi'u'l-elhân ve Makâ- 
sıdül-elhân olup Makasıdü'l-elhân di- 
ğerlerinin özeti sayılabilir. 

Merâgi, müsiki nazariyatının en değer- 
li eserleri arasında yer alan Câmi'u7- 
elhân'ı 1405 yılında Semerkant'ta yaz- 
mış ve oğlu Nüreddin Abdurrahman'a it- 
haf etmiştir. Eser yazıldıktan sekiz yıl 
sonra müellif tarafından yeniden göz- 
den geçirilerek bazı ilâvelerle 1415'te Ti- 
murlular Devleti'nin üçüncü hükümdarı 
Sultan Şâhruh'a, 1418'de de onun oğlu 
Giyâseddin Baysungur'a ayrı ayrı ithaf- 
larla sunulmuştur. 

Eser bir mukaddime, on iki bab ve bir 
hâtimeden oluşmaktadır. Müellifin, kü- 
çük yaşta çeşitli ilimler tahsil ettikten 
sonra müsikiye yöneldiğini, kendisinden 
önce bu konuda yapılan çalışmaları in- 
celeyerek bilgisini ilerlettiğini, eserini 
oğulları Nüreddin Abdurrahman ve Ni- 
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zâmeddin Abdürrahim'e müsiki ilmini 
öğretmek maksadıyla kaleme aldığını 
ifade ettiği giriş kısmından sonra beş 
fasıldan meydana gelen mukaddime yer 
alır. Mukaddimede müsikinin tarifi, or- 
taya çıkışı, konusu ve gayesi ele alınmış- 
tır. Müsiki nazariyatının ana konularını 
işleyen on iki bablık asıl kısım ise top- 
lam kırk üç fasıldan meydana gelir. Bu- 
rada incelenen konular şu şekilde özetle- 
nebilir: Savt ile nağmenin tarifi ve mey- 
dana gelmesi, nağmenin işitilmesi, tesi- 
ri ve ondaki tizlik ve pestlik sebepleri; 
desâtinin (müsiki aletindeki teller üzerin- 
de parmak ucunun yerleri) taksimi; Safiy- 
yüddin Abdülmü'min'in sistemine ve bir 
başka sisteme göre on sekiz sesin elde 
edilmesi; müsiki aletlerinde perdeleri 
meydana getiren telin boyu ve en az iki 
ses arasındaki tizlik ve pestlik farkını 
gösteren buutların nisbetleri, birleştiril- 
mesi, cinsleri, sayıları ve tasnifi; dörtlü 
ve beşlilerin uyumlu şekilleri; birinci ve 
ikinci tabakadaki kısımların birleştiri!- 
mesinden meydana gelen devirler. Da- 
ha sonra iki, üç, dört ve beş telin pozis- 
yonları ile meşhur devirler (on iki makam), 
devirlerin tabakaları, Kutbüddin-i Şirâ- 
zi'nin Safiyyüddin'e ve Abdülkâdir'in her 
ikisine cevapları ile bazı itirazları yer al- 
maktadır. Ardından meşhur devirlerin 
topluca gösterilmesi, uyumlu nağmele- 
rin Arapça ve Yunanca isimleri, âvâze 
ve şubelerle perdelerin münasebetleri, 
udda güç pozisyonlar ve udla icranın ka- 
ideleri, hânende olacakların ses eğitimi, 
yakın ve uzak anlamlı terkipler, altı par- 
mağı kullanma yolları ve müsiki form- 


ları gibi konular işlenmiştir. Müsiki usul- 
lerine ait bilgilerin yer aldığı on birinci 
babda müellifin yaşadığı devirde ve da- 
ha önceki dönemlerde kullanılan usul- 
lerle kendi buluşu olan usuller açıklan- 
mıştır. Hâtimede ise müsikide şed ko- 
nusu, müsiki öğrenmeye başlayanların 
uyması gereken meclis âdâbı, müsikide 
meleke kazanma yolları, kökler (Türk, Mo- 
ğol ve Hıtaylar tarafından çalınan müsi- 
ki parçaları), meşhur müsikişinaslar ele 
alınmıştır. 

Câmi'u'l-elhân'ın üçü İstanbul'da, 
üçü de Avrupa kütüphanelerinde olmak 
üzere altı nüshası tesbit edilmiştir. İs- 
tanbul'daki nüshalardan ikisi Nuruosma- 
niye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır (nr. 
3644, 3645). İstanbul Belediyesi Atatürk 
Kitaplığı'nda kayıtlı olan (Belediye Yaz- 
maları, nr. 0.57) nüshanın XX. yüzyılın baş- 
larında Nuruosmaniye Kütüphanesi'nde- 
ki nüshadan (nr. 3645) istinsah edildiği 
anlaşılmaktadır. Avrupa'daki nüshalar 
ise Oxford Bodleian Kütüphanesi'nde ka- 
yıtlı iki nüsha ile (biri Marsh, nr. 282) Paris 
Bibliothèque Nationale'de kayıtlı (Supplé- 
ment, nr. 1774) yazmalardır. Bunlar ara- 
sında Nuruosmaniye (nr. 3644) ve Oxford 
Bodleian (Marsh, nr. 282) kütüphanele- 
rinde bulunan nüshalar müellif hattı olup 
Safer 818 (Nisan 1415) tarihini taşıyan il- 
kini Merâgi Sultan Şâhruh'a, diğerini Mu- 
harrem 808'de (Temmuz 1405) kendi oğ- 
lu Nüreddin Abdurrahman'a ithaf etmiş- 
tir. Daha sonra gözden geçirdiği bu nüs- 
haya bazı ilâveler yapmıştır. Oxford Bod- 
lejan'deki ikinci nüsha ise (bk. Ahmed 
Münzevi, s. 3892, kütüphane numarası ve- 


Câmi'u'lelhân'ın müellif hattı nüshasının son sayfası ile diğer bir nüshasının iki sayfası 


(Nuruosmaniye Ktp., nr. 3644 ve 3645, vr. 589-599) 
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rilmemiştir) Sultan Şâhruh'un oğlu Bay- 
sungur Mirza'ya ithaf edilmiştir. Câ- 
mi'u'l-elhân'ın Paris nüshası, 16 Rebi- 
ülevvel 1067 (2 Ocak 1657) tarihinde Ali 
b. Lâçin Mahmüdi Muhammedi tarafın- 
dan İsfahan'da istinsah edilen, ilk üç ba- 
bı eksik bir yazmadır. Baron Rodophe 
D'erlanger, Oxford Bodleian Kütüphane- 
si'nde kayıtlı (nr. 828) bir Câmi'u'l-el- 
hân nüshasından söz ediyorsa da bu 
eserin yukarıda belirtilen aynı bölümde- 
ki (nr. 282) nüsha olduğu ve bir dizgi ha- 
tası sonucu numarasının yanlış verildiği 
anlaşılmaktadır. 

Câmi'u'l-elhân, Nuruosmaniye Kü- 
tüphanesi'ndeki nüshalardan biri (nr. 
3644) esas alınarak bazı açıklamalarla 
birlikte Taki Biniş tarafından neşredil- 
mişse de (Tahran 1366 hş. / 1987) eserin 
tenkitli yeni bir neşrine ihtiyaç vardır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Abdülkâdir el-Merâgi, Câmi'u'kelhân (nşr. 
Taki Biniş), Tahran 1366 hş./1987; Ethâ, Ca- 
talogue, |, 1058-1060; Blochet, Catalogue, İV, 
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ial NURİ ÖZCAN 


CÂMİWI-EZHER 
(bk. EZHER). 


CÂMİU”1- FUSÜLEYN 
( odpad! sele ) 
Bedreddin Simâvi'nin 
(6. 823/1420) 


İslâm hukukuna dair 


Arapça eseri. 
L ni J 


Mecdüddin el- Üsrûşenřnin (ö. 632/ 
1235) el-Fusül'ü ile Zeynüddin el-Mer- 
ginâni'nin (6. 670/1271) Fusûlül-ihkâm 
fî usûlil-ahkâm adlı eserinin bir araya 
getirilmesinden oluşmuştur. Müellif bu 
iki eseri özetlerken bunlarda bulunan 
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tekrar ve ayrıntıları, ayrıca Merginâni'nin 
Fusülü'l-ihkâm'ındaki “Ferâiz” bölümü- 
nü eserine almamış, gerekli gördüğü 
yerlerde ise ilâvelerde bulunarak kendi 
görüşünü belirtmiştir. Câmi'u'1-fuşü- 
leyn bu iki eserin dörtte bir hacminde 
olup kırk fasıldan ibarettir. 


Hem muamelât hem de yargılama hu- 
kukuyla ilgili önemli konulara yer veren 
Câmi'u'1-fusüleyn, özellikle kazâ ve 
fetva ile ilgili meseleleri ele alması se- 
bebiyle uzun süre müftü ve kadıların 
müracaat kitabı olmuş, Mecelle'nin de 
kaynakları arasında yer almıştır. Hane- 
fi mezhebinden olan müellifin hukuki 
meseleleri serbestçe tartışması ve oto- 
rite kabul edilen klasik müelliflerin bazı 
görüşlerine itiraz etmesi dikkatleri üze- 
rinde toplamış, sonraki devirlerde yazı- 
lan bazı eserlerde müellifin bu itirazla- 
rı tartışma konusu olmuştur. Bunlar- 
dan Süleyman b. Ali el-Karamâni'nin (6. 
924/ 1518) el-Es'ile ve'l-ecvibetü'l-mü- 
te'allika bi- Câmi *i'1-fuşüleyn (Süley- 
maniye Ktp., Turhan Vâlide Sultan, nr. 
97), Zeynüddin b. Nüceym'in (6. 970/ 
1563) Câmi *u'l-fuşüleyn'e yaptığı hâ- 
şiye (Brockelmann, li, 402) ve Nişancızâ- 
de Muhyiddin Mehmed'in (6. 1031/1622) 
Nürü'1- “ayn fi ıslâhi Câmi “i1-fuşüleyn 
adlı eseri (Süleymaniye Ktp., Âşir Efendi, 

127) önemli olanlarıdır. Câmi u'l- fu- 
süleyn'de ele alınan konuları yeniden 
tertip eden Nişancızâde, ayrıntılı buldu- 
ğu bilgileri çıkararak bazı yeni ilâveler 
yapmıştır. Necmeddin er-Remli, babası 
Hayreddin er-Remli'nin (6. 1081 / 1670) 
Câmi'u'1-fuşüleyn'in kenarına kaydet- 
tiği hâşiyeyi temize çekerek ayrı bir eser 
haline getirmiş ve kitabına el-Le?âli'd- 
dürriyye fi'1-fevâ *idi'l- Hayriyye adını 
vermiştir. 

Câmi “u'l-fuşüleyn, Üsrüşeni'nin Câ- 
mi'u'ş-şığar (Ahkâmü'ş-sığar), Zenbilli 
Ali Efendi'nin Âdâbü'l-evşıyâ? adlı eser- 
leri ve Necmeddin er-Remli'nin e/-Le”â- 
li'd-dürriyye'siyle birlikte iki cilt halin- 
de basılmıştır (Kahire 1300). Eserde kay- 
naklara işaret için kullanılan harflerle 
hangi kitapların kastedildiğini gösteren 
bir cetvel 1. cildin baş tarafına konmuş- 
tur. Bulak 1301 baskısının kenarında da 
Remli'nin höâşiyesi vardır. 
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kis, Mu'cem, I, 210; Brockelmann, GAL, Il, 
290-291, 402; Suppl., M, 315. 
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el- CÂMİU’1-KEBÎR 
(bk. el- HÂVİ). 


el- CÂMİU’lI-KEBÎR 
(s! gebe! ) 
Muhammed b. Hasan eş-Şeybâni'nin 
(6. 189/805) 
zâhirü'r-rivâye” diye bilinen 
ve Hanefi mezhebinin 


ana kaynaklarını oluşturan 
altı eserinden biri. 


L <j 

el-Câmi'u's-sağir'de sadece hocası 
Ebü Hanife'den Ebü Yüsuf vasıtasıyla 
gelen görüşleri bir araya getiren Şey- 
bâni, el-Câmi'u1-kebir'i bizzat kendi- 
si telif etmiştir. Eseri yazdıktan sonra 
tekrar gözden geçirmiş, bazı bablar ve 
meseleler ilâve ederek daha hacimli ve 
kapsamlı hale getirmiştir. Ebü Hafs el- 
Kebir, Ebü Süleyman el-Cüzcâni, Hişâm 
b. Ubeydullah er-Râzi, İbn Semâa ve di- 
ğer bazı talebeleri tarafından rivayet edi- 
len el- Câmi 'u'l- kebir'de müellif me- 
seleyi ve hükmünü söylemekle yetinir, 
hükmün dayandığı delillere yer vermez. 
Eseri şerhedenlerden Cemâleddin el- 
Hasiri (6. 1238), et-Tahrir adlı şerhinde 
her konu başlığından sonra o konuda 
Şeybâni'nin dikkate aldığı ana prensibi 
zikretmektedir. Eserde delillere yer ve- 
rilmemesine karşılık Ebü Hanife, Ebü 
Yüsuf ve Şeybâni arasında görüş ayrılığı 
bulunan konulara işaret edilmiştir. Ay- 
rıca meselelerin özet halinde bile olsa 
bütün yönleriyle ele alınmadığı, konuyla 
ilgili sadece bazı meselelere yer verildi- 
ği dikkati çekmektedir. Meselâ “Bâbü's- 
salât” ile başlayan kitapta bu başlık al- 
tında sadece üç meselenin hükmü zikre- 


el -CÂMİU'İ- KEBİR 


dilmiştir. Eserde genel olarak ibadet ko- 
nuları çok kısa tutulmuş, buna karşılık 
muâmelât nisbeten genişçe ele alınmış- 
tır. 


el- Câmi'u'l- kebir üzerinde şerh ve 
ihtisar mahiyetinde birçok çalışma ya- 
pılmış, ayrıca eser manzum hale de ge- 
tirilmiştir. Kâtib Çelebi bu kitaba şerh 
yazan kırktan fazla kişinin adını sayar 
(Keşfü'z-zunün, I, 568-570). Yazma nüs- 
haları bugüne ulaşan başlıca şerhlerin 
müellifleri şunlardır: Ebü Bekir el-Ces- 
sâs, Ahmed b. Mansür el-İsbicâbi, Şem- 
sülemme es-Serahsi, Sadrüşşehid Ömer 
b. Abdülaziz, Hâherzâde, Rükneddin el- 
Kirmâni, Alâeddin el-Üsmendi, Ebü Nasr 
el-Attâbi ve Cemâleddin el-Hasiri. Ah- 
med b. Ebü'l- Müeyyed en- Nesefi tara- 
fından manzum hale getirilen el- Câ- 
mi'u'l-kebir'i Ebü Nasr el-Attâbi ve 
Muhammed b. Abbâd Hılâti de ihtisar 
etmişlerdir. Hılâti'nin meşhur muhtasa- 
rına yapılan ve yazmaları bugüne ula- 
şan önemli şerhler arasında İbn Balabân 
el- Fârisi, Mes'üd b. Muhammed el-Guc- 
duvâni, Ekmeleddin el-Bâberti ve Sa'ded- 
din et-Teftâzâni'nin şerhleri zikredilebi- 
lir (bu eserlerin yazma nüshaları için bk. 
Sezgin, |, 423-428). Hılâti'nin muhtasa- 
rının bir kısmı Mevküfâti Muhammed 
Efendi tarafından Türkçe'ye çevrilerek 
şerhedilmiş olup bir nüshası Kitâbü Ter- 
cemei Telhisi'1- Câmii'!- kebir adıyla Sü- 
leymaniye Kütüphanesi'nde kayıtlıdır (Şe- 
hid Ali Paşa, nr. 719). 

Haydarâbâd'da neşredilen kitabın (1356) 
Beyrut'ta ofset baskısı yapılmıştır (1399). 
Eseri neşre hazırlayan Ebü'l-Vefâ el-Ef- 
gâni, İstanbul'da Beyazıt Devlet (Veliy- 
yüddin Efendi), Kahire'de Dârü'l-kütübi'1- 
Mısriyye ve Tonk'ta Abdürrahim Sâhib- 
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zâde kütüphanelerinde bulunan nüsha- 
larla Hasiri ve Ebü Nasr el-Attâbi'nin 
şerhlerinden faydalanmış, bu neşirde 
İstanbul nüshasını esas alarak diğer nüs- 
halardaki farklara işaret etmiştir. İstan- 
bul ve Tonk nüshalarında, başta Ebü Yü- 
suf'un el-Emdii'si olmak üzere İmam 
Muhammed'in el-Asl (el-Mebsüt) ve ez- 
Ziyâdât'ı ile İbn Semâa ve Hişâm b. 
Ubeydullah'ın Nevâdir'lerinden yapılan 
ilâvelere de bu baskıda metinden ayrı 
olarak yer verilmiştir. Bunlar muhteme- 
len kitabı rivayet edenler tarafından ko- 
nuyla ilgileri dolayısıyla konulmuş not- 
lardır. 
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1356; ayrıca bk. nâşirin mukaddimesi, s. 3-7; 
Keşfü'z-zunün, l, 567-570; İbn Âbidin, Resâ'il, 
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s. 228-230. 
Yunus VEHBİ YAvuz 


© CÂMİU KERÂMÂTİ-EVLİYÂ | 
LBI SULS gal ) 
Yüsuf b. İsmâil en-Nebhâni'nin 
(6. 1932) 


süfilerin hayatı, menkıbe ve 


L kerâmetlerine dair eseri. | 


Müellif eserin mukaddimeden önceki 
sayfalarında (I, 1-7) kaynakları hakkın- 
da bilgi vermiştir. Kaynak olarak strala- 
nan elli eserin müellifleri arasında Ku- 
şeyri, İbnü'l-Arabi, Şa'râni, Nablusi, Yâ- 
fil, İskenderi gibi süfi müellifler yanında 
Fahreddin er-Râzi gibi âlimler de vardır. 
Nebhâni kaynaklar konusunda bilgi ve- 
rirken İbn Hanbel'in Kitâbü'z-Zühd'ü 
Ebü Nuaym'ın Hilyetü'l-evliyâ” adlı ese- 
ri, Ebü'l- Ferec İbnü'l- Cevzi'nin Şıfatü's- 
şafve'si gibi bazı eserlerdeki bilgilerin 
daha sonra yazılan eserlerde aktarılmış 
olduğunu, bundan dolayı söz konusu ilk 
kaynakları okumaya gerek görmediğini 
belirtir. Kaynaklarda kendilerine dair bil- 
gi bulunmayan veya hakkında müstakil 
eserler yazılan süfilere eserde daha az 
yer ayırdığını söyler. Osmanlı dönemi sü- 
fileri hakkında sadece eş-Şekâ iku'n- 
Nu'mâniyye'nin kullanılmış olması bu 
dönemle ilgili bir eksiklik olarak görül- 
mektedir. 


Eserin mukaddimesi (I, 7-55) dört bö- 
lümden meydana gelmiştir. Birinci bö- 


lümde kerâmet- mücize-istidrâc mese- 
leleri, ikinci bölümde tayy-i zamân, tayy-i 
mekân, ölüleri diriltmek, su üzerinde yü- 
rümek vb. yirmi beş kerâmet çeşidi söz 
konusu edilmiştir. Üçüncü bölümde iba- 
detin önemi ve gereği vurgulanarak ke- 
râmetlerin ancak ibadet ve taatlerin ne- 
ticesinde ortaya çıkabileceği konusu iş- 
lenmiştir. Dördüncü bölüm ise velilerin 
mertebe ve sınıfları hakkındaki bilgile- 
ri ihtiva eder. Burada veliler başlıca üç 
grupta ele alınmıştır. Birinci grup aktâb, 
abdâl, nükabâ, nücebâ, havâriyyün, re- 
cebiyyün gibi sayıları belli olanlar; ikinci 
grup melâmiler, fakirler, süfiler, ubbâd, 
zühhâd, kurrâ, ahbâb, muhaddesün gi- 
bi sayıları bilinmeyenlerdir. Üçüncü grup- 
ta ise sayıları belli olan ve olmayan veli- 
ler vardır; nebiler, resuller, sıddiklar, şe- 
hidler, sâlihler gibi. Nebhâni velilere ait 
kerâmetlerin aslında Hz. Peygamber'in 
mücizesi olduğunu söyleyerek bu eseri- 
nin Hüccetullah “ale1-“âlemin fi mu'ci- 
zâtı seyyidi'l-mürselin adlı kitabının 
bir devamı olarak değerlendirilmesini 
ister. 

Eserin ilk sayfalarında müellif Hz. Pey- 
gamber'in mücizeleriyle ilgili 100 hadis 
metnini iktibas etmiş, daha sonra elli 
dört sahâbiden nakledilen kerâmetleri 
bunların adlarına göre alfabe sırasıyla 
vermiştir (1, 75-97). 


Nebhâni Hz. Peygamber'e hürmeten 
adı Muhammed olan süfileri öne almış, 
daha sonra harf sırasını takip ederek 
1450 kadar süfiyi hayat ve kerâmetleriy- 
le birlikte tanıtmıştır. Şeyhi Ali el-Ömeri 
eş-Şâzeli et-Trablusi (6. 1904) hakkın- 
da geniş bilgi veren müellif (11, 202-216), 
“Hâtimetü'l- kitâb” bölümünde (li, 297- 
330) kaynaklarda zikredilen, fakat belli 
bir şahsa nisbet edilmeyen kerâmetleri 
sıralamıştır. 

Nebhâni eserin sonunda yer alan “Ki- 
tâbü Esbâbi't-te'lif” adlı risâlesinde (II, 
331-394) kendi eserleri ve bu eserleri ka- 
leme alırken dikkat ettiği hususlar hak- 
kında bilgi vermiş ve kitaplarına dair 
meşhur kişilerin yazdıkları takrizleri ik- 
tibas etmiştir. 

Câmi“u kerâmâti'1-evliyâ?, başlan- 
giçtan XX. yüzyıla kadar yaşayan pek çok 
süfiyi kısaca da olsa konu edinmesi, özel- 
likle son asırda yaşayan bazı süfileri ta- 
nıtması, ayrıca müellifin, mürşidi başta 
olmak üzere görüştüğü ve tanıştığı sü- 
filerin yanı sıra özellikle Yemenli Bâ Ale- 
vi ailesine mensup mutasavvıflar hak- 
kında geniş bilgi vermesi bakımından 
büyük önem taşımaktadır. 


Eser, önce hâmişinde Yâfilnin Neş- 
rü'l-mehâsini'!-güliye fi fazli meşâ- 
yihi's-şüfiyye adlı eseriyle birlikte (1-11, 
Kahire 1329), daha sonra da müstakil ola- 
rak (1-11, Kahire 1394 / 1974) basılmıştır. 
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CÂMİU'I-MEÂNİ ij 


Çiş ) 
XII-XVI. yüzyıllarda yaşayan 
çeşitli şair ve müelliflerin Türkçe ve 
Farsça manzum - mensur eserlerinden 


seçmelerin yer aldığı mecmua. 


L z 


Kimin tarafından tertip edildiği bilin- 
meyen eser, sonundaki istinsah kaydın- 
dan anlaşıldığına göre 940 yılı Şâban ayı- 
nın başlarında (Şubat 1534) İstanbul'da 
tamamlanmıştır. Mecmuayı hazırlayanın 
Farsça ve Türkçe'yi iyi bilen, kültürlü, 
devrine göre iyi bir hattat, zevk sahibi 
ve bilgili bir kişi olduğu anlaşılmaktadır. 
Derleyicisinin hattıyla yazıldığı kabul edi- 
len mecmuanın bilinen tek nüshası Nuru- 
osmaniye Kütüphanesi'ndedir (nr. 4904). 


Câmiu'l-meâni, çeşitli şairlerin eser- 
lerini bir araya getirmesi bakımından 
nazire mecmualarına benzemekteyse 
de daha çok bir antoloji mahiyetindedir. 
Yer yer şiir ve eserlerinden örnekler kay- 
dettiği şair ve yazarların hemen hemen 
bütün eserlerini toplamakta, bu sebep- 
le bilhassa Türkçe manzumeler bakımın- 
dan, bazı XIV-XVI. yüzyıl şairlerinin şiir- 
lerine geniş bir şekilde yer veren tek ve- 
ya en eski kaynak olma niteliğini taşı- 
maktadır. Başta M. Fuad Köprülü olmak 
üzere Abdülbaki Gölpınarlı ve S. Nüzhet 
Ergun gibi araştırmacılar, Yünus Emre 
ve Kaygusuz'un eserleri üzerinde ilk ça- 
lışmaları yaparken bu yazmayı kullan- 
mışlardır. 


Farsça, Türkiye Türkçesi ve Çağatay 
Türkçesiyle yazılmış hemen hepsi dini 
ve tasavvufi metinlerden ibaret olan mec- 
mua, Seyyid Yahyâ-yı Şirvâni'nin (ö. 868/ 
1463-64) Farsça dokuz risâlesiyle başla- 
maktadır. Ahmet Ateş'in mecmuadaki 
bütün Farsça eserlerle beraber geniş bir 
şekilde tavsif edip fihristini verdiği bu 
külliyat, Halvetiliğin ikinci piri kabul edi- 
len Seyyid Yahyâ'nın eserlerinin İstan- 
bul kütüphanelerinde bulunan en iyi nüs- 
hası durumundadır (FME, s. 371-373). Da- 
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ha sonra Mevlânâ'nın (6. 672 / 1273) Mes- 
nevi'sinden seçmeler gelmekte, ardın- 
dan sırasıyla Feridüddin Attâr (6. 618/ 


1221) Seyyid Hüseyni (Emir Hüseyin Hü- 
seyni, ö. 729/1329 (94), Ni'metullah Veli 
(6. 834/1431), Nâsır-ı Hüsrev (6. 481/ 


1088) ve XV. yüzyıl şairlerinden Edhemi-i 
Şarki'nin eserlerinden derlenmiş bölüm- 
lerle mecmuanın Farsça olan ilk kısmı 
tamamlanmaktadır. 


Bundan sonra gelen Türkçe kısmın- 
da, XIV-XVI. yüzyıllar arasında yetişmiş 
birçok şairin Türkçe eserlerinden geniş 
bölümler ve seçilmiş manzumeler bulun- 
maktadır. Halvetiyye'den Gülşeniliğin tek- 
kesini Kahire'de tesis eden Piri İbrâhim 
Gülşeni (6. 940/ 1533) ve onun şeyhi, Rü- 
şeniliğin kurucusu Dede Ömer Rüşeni 
ile (6. 892 / 1487) Fâtih devri şairlerinden 
Cemâli, Kaygusuz Vizeli Alâeddin (6. 
970/ 1563 (21) ve Kemâl Ümmi (6. 880/ 
1475) gibi şairlerin eserleri de bu bölüm- 
de yer alır. Dede Ömer Rüşeni'nin, Tür- 
kiye kütüphanelerinde mevcut en es- 
ki tarihli yazma külliyatı bu mecmuada 
bulunmaktadır (Uzun, s. a ). Aynı yerde 
Mahmüd-ı Şebüsteri'nin (ö. 720/1320) 
Farsça Gülşen-i Râz'ının özeti de kay- 
dedilmiştir (vr. 218-219). Daha sonra de- 
vam eden Türkçe kısımda Nesimi (6. 821/ 
1418 (91), Halili (6. 890/ 1485) ve Câfer - 
nin gazelleri yer almaktadır. Mecmuanın 
en değerli eserlerinden birini teşkil eden 
Yünus Emre'nin 219 ilâhisi ve Risâle- 
tü'n-nushiyye'sinin ardından Kul Ubey- 
di mahlasıyla Çağatayca şiirler yazan Şey- 
bâni Hükümdarı Ubeydullah Han'ın (6. 
946/ 1539) külliyatından seçmeler bu- 
lunmaktadır. Dini - didaktik mahiyette 
bazı mesnevilerle terciibend ve gazeller- 
den meydana gelen bu manzumeler, Bu- 
hara'da yaşayan Ubeydullah Han'ın he- 
nüz hayatta iken şiirlerinin İstanbul'da 
sevilerek okunduğunu göstermesi bakı- 
mından dikkat çekicidir. Kaygusuz'un şi- 
irlerinden seçmelerle sona eren ikinci 
kısım Attâr, Nizâmi-i Gencevi, Hâcü-yi 
Kirmâni, Mevlânâ, Kasım-ı Envâr, Ah- 
med-i Câmi ve Hâfız-ı Şirâzi'den yapı- 
lan derlemelerin yer aldığı Farsça bölüm- 
le sona ermektedir. 


Mecmuanın başında, farklı bir yazı ile 
olduğu için sonradan yapıldığı kabul edi- 
len bir fihrist bulunmaktadır. Daha ge- 
niş bir fihrist ise Halili, Câferi ve Kasım'ın 
mecmuadaki şiirlerini neşreden Muhar- 
rem Ergin'in makalesinde verilmiştir (bk. 
bibi.). 

Câmiu'l-meâni'nin özelliklerinden bi- 
ri, eserlerini derlediği şairler kadrosu 
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içinde, Osmanlı ülkesi sınırları dışındaki 
belli başlı kültür merkezlerinde yaşayan 
mutasavvıf ve şairlere de yer vermesi 
ile bunların eserlerine İstanbul'da duyu- 
lan ilgiyi, dolayısıyla da şöhretlerinin yay- 
gınlığını göstermiş olmasıdır. 
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la MusTAFA UZUN 
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CÂMİU’n-NEZÂÎR 
( ilete ) 
Eğridirli Hacı Kemal tarafından 
918'de (1512) hazırlanan 

C şiir mecmuası. J 


Eserde, XIII. yüzyıldan XVI. yüzyılın baş- 
larına kadar Anadolu'da yaşayan şairler- 
den bir kısmının şiirlerinden örnekler- 
le bunlara yapılan bazı nazireler yer al- 
maktadır. 

Hayatı hakkında Eğridirli olduğundan 
başka hemen hiçbir şey bilinmeyen şair 
Hacı Kemal, bu mecmuada 266 şairle 
birlikte kendisinin de bazı manzumele- 
rine yer vermiştir. Ömer b, Mezid'in 840'- 
ta (1437) tamamladığı Mecmüatü'n-ne- 
zâir'inden sonra düzenlenmiş ikinci na- 
zire mecmuası olan ve ondan çok daha 
hacimli bulunan eserin yakın zamana 
kadar bilinen tek nüshası, Beyazıt Dev- 


CÂMİU'n - NEZÂİR 


let Kütüphanesi'ndeki (nr. 5782) 496 va- 
raklık nüsha idi. Daha sonra Ankara Üni- 
versitesi Dil ve Tarih-Coğrafya Fakülte- 
si Kütüphanesi yazmaları arasında (İs- 
mail Saib, I, nr. 804-805) iki cift halinde 
biraz eksik yeni bir nüshası bulunmuş- 
tur. 


Hacı Kemal, Beyazıt Devlet Kütüpha- 
nesi'ndeki nüshanın iki sayfalık mukad- 
dimesinde eserle ilgili olarak, “İsmini Cå- 
miu'n-nezdir koydum. 496 varak birle 
mücelled bir kitap eyledim” dedikten 
sonra eser hakkında çeşitli bilgiler ver- 
mektedir. Buna göre mecmua 29.461 be- 
yitten meydana gelmektedir. Mecmua- 
da mevcut 232 kasidenin otuz üçü tev- 
hid, on beşi na't, on ikisi terciibend, dör- 
dü mersiye, ikisi feleknâme, otuz dördü 
murabba, dokuzu muhammes, biri mü- 
seddes, on üçü müstezad, dördü bahr-i 
tavil, ikisi muaşşer, on üçü münâcâttır. 
Bunlardan başka eserde 2832 gazel yer 
almakta, bunların içinde de müveşşah- 
lar, müfettahlar, mülemma'lar, muam- 
malar ve ilâhiler bulunmaktadır. “Müel- 
lif Hacı Kemal'in bu kitap içinde ebyât 
ve eş'ârı vardır” demek suretiyle de son 
kısımlarda kendi şiirlerinin bulunduğu- 
nu belirtmektedir. Mecmua bu mukad- 
dimeden sonra klasik manzum eserler- 
deki sıraya göre (tevhid, na't, kasideler, 
gazeller vb.) düzenlenmiştir. 

Ahmed Fakih, Şeyyad Hamza, Gülşeh- 
ri gibi Anadolu'daki Türk edebiyatının 
başlangıç dönemini temsil eden şairle- 
rin eserlerinin de yer aldığı Câmiu'n- 
nezâir, birçok şair ve eser için tek kay- 
nak olması bakımından büyük bir önem 
taşımaktadır. Ahmed Fakih'in Çarhnâ- 
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me adlı mesnevisinin bilinen tek nüsha- 
sı da bu mecmuadaki manzumeler ara- 
sında bulunmaktadır (vr. 2892-2919). Ay- 
rıca eserde, Ömer b. Mezid'in Mecmüa- 
tü'n-nezâir'inde yer vermediği Yünus 
Emre'nin şiirlerinin bulunması ve ilâhi 
tarzında yazılan başka şiirlerin de isa- 
betli olarak Yünus Emre'ye nazire ola- 
rak gösterilmesi dikkat çekmektedir. Bu- 
nun yanı sıra mecmuada bazı İran şair- 
lerinin şiirlerine de yer verilmiştir. 

Bugüne kadar eserin tamamının ilmi 
neşri yapılmadığından ve divan edebi- 
yatının başlangıç dönemiyle ilgili olarak 
tam bir kronoloji de bulunmadığından 
Câmiu'n-nezâir'de zaman zaman, da- 
ha sonra yaşayan şairlere daha önce ya- 
şayanların nazire yazmış gibi gösterildi- 
ği yolundaki eleştiriler (meselâ bk. Köp- 
rülü, İlk Mutasavuşflar, s. 263) tam bir açık- 
lığa kavuşmamıştır. 

Fuat Köprülü, Hammâmizâde İhsan'ın 
yaptığı bir fihristten faydalanarak eser- 
de yer alan şairleri Arap harflerine göre 
alfabetik sıra ile vermişse de (Milli Ede- 
biyat Cereyanının İlk Mübeşşirleri, s. 61- 
62) bazı şairlerin adının iki defa yazıl- 
ması, bazılarının iki ayrı yerde farklı şe- 
killerde gösterilmesi sebebiyle (Avni-Sul- 
tan Muhammed Han, Ahmed-i Dâi-Dâj, 
Sultan Cem-Cem, Ahizâde — İbn Ahi vb.) 
liste bir hayli kabarmıştır. Bu liste tek- 
rarlardan arındırıldığında Hacı Kemal'in 
belirttiği gibi mecmuada 266 şairin yer 
aldığı görülür. 
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5 el- CÂMİU*s-SAGİR 


(asli ) 
Muhammed b. Hasan eş-Şeybâni'nin 
(6. 189/805) 
“zâhirü'r-rivâye” diye bilinen 
ve Hanefi mezhebinin 
ana kaynaklarını oluşturan 


altı eserinden biri. 
L J 


Hanefi fıkhının ilk yazılı kaynakların- 
dan olup İmam Muhammed'in, hocası 
Ebü Hanife'den Ebü Yüsuf vasıtasıyla 
kendisine ulaşan görüşleri bir araya ge- 


tirerek telif ettiği bir eserdir. Kaynak- 
larda Şeybâni'nin el-Câmi'u's-sagğir'i 
Ebü Yüsuf'un isteği üzerine kaleme al- 
dığı belirtilmektedir. Tamamlanmasın- 
dan sonra eserini Ebü Yüsuf'a okuyan 
İmam Muhammed onun iltifatına maz- 
har olmuştur. Bazı kaynaklarda el-Câ- 
mi'u's-sağir'in İmam Muhammed'le 
Ebü Yüsuf'un müştereken kaleme aldık- 
farı bir kitap olduğu ileri sürülmektey- 
se de gerek eserin Ebü Yüsuf'un isteği 
üzerine yazıldığı ve onun tarafından tak- 
dir edildiği rivayeti, gerekse her bölü- 
mün başında “Muhammed, Ya'küb'dan 
(Ebü Yüsuf), o da Ebü Hanife'den rivayet 
etmektedir ki” ifadesi, el-Câmi'u's-şa- 
gir'in tek başına Şeybâni tarafından te- 
lif edildiği görüşünü kuvvetlendirmek- 
tedir. Eseri İnam Muhammed'den İsâ b. 
Ebân ve İbn Semâa rivayet etmişlerdir. 

Fürü'a ait olan el-Câmi'u's-sağir 
1532 fıkhi meseleyi ele almakta ve bun- 
lar hakkındaki hükümleri delillerini be- 
lirtmeksizin nakletmektedir. Şeybâni ese- 
rini, muhtemelen muhtasar oluşu sebe- 
biyle bölüm ve alt bölümlere ayırmadan 
kaleme almışsa da daha sonra Ebü Tå- 
hir ed-Debbâs kitabı bablar halinde ter- 
tip ve tasnif etmiştir. Hasan b. Ahmed 
ez-Za'ferâni tarafından ayrı bir tasnifi- 
nin daha yapıldığı bilinmektedir. Deb- 
bâs'ın tasnifinin baş tarafında İmam Mu- 
hammed'in eseri kırk kitap halinde ka- 
leme aldığı belirtilmekte, ancak onun 
tasnifi otuz üç kitabı ihtiva etmektedir. 
Bu farklılığa, birbirine yakın konuları iş- 
leyen bazı kitapların Debbâs tarafından 
birleştirilmesi yol açmış olmalıdır. 

Şeybâni'nin daha önce telif etmiş ol- 
duğu el-Mebsüt'un aksine, bu eserin- 
de Ebü Hanife ile Ebü Yüsuf ve kendisi- 
nin görüş birliği içinde oldukları mese- 
leleri bir araya getirmek istediği ileri sü- 
rülmüşse de (Desüki, s. 152) 170 kadar 
meselede ihtilâfların da zikredilmiş ol- 
ması, bu hedefin her zaman göz önün- 
de bulundurulmadığını ortaya koymak- 
tadır. Bununla birlikte bazı bölümlerde 
İmam Züfer'in görüşlerinin de belirtil- 
mesi bir tarafa bırakılacak olursa ese- 
rin esas olarak Ebü Hanife ile iki tale- 
besinin fıkhi görüşlerini ihtiva ettiği gö- 
rülmektedir. 

Ebü Yüsuf'un el-Câmi'u's-şağir'i ya- 
nından hiç ayırmadığı belirtilmekte, özel- 
likle ilk dönemlerde kadı ve müftü ol- 
mak isteyenlerin bu eseri ezberlemeleri 
gerektiği bilinmektedir. el-Câmi'u's- 
şağir küçük hacmine rağmen Hanefi fi- 


kih literatürü içerisinde önemli bir yer 
tutmuş, üzerine çok sayıda şerh ve hâ- 
şiye yazılmıştır. Leknevi bunlardan otuz 
üç kadarını zikretmektedir len-Nâfi'u'l- 
kebir, s. 46-60). Bu şerhlerden, özellikle 
günümüze ulaşmış bulunan Ebü'i-Usr el- 
Pezdevi, Şemsüleimme es-Serahsi, Mu- 
hammed b. Ahmed el-İsbicâbi, Ebü Tâ- 
hir ed-Debbâs, Sadrüşşehid Ömer b. Ab- 
dülaziz, Ebü'l-Mefâhir Tâceddin el-Ker- 
deri, Ebü'l-Leys es-Semerkandi, Ebü 
Nasr el-Attâbi, Kadihan, Cemâleddin el- 
Hasiri, Zahirüddin Ahmed b. İsmâil et-Ti- 
murtaşi (yazma nüshaları için bk. Brockel- 
mann, GAL, I, 179; Suppl., 1, 290-291; Sez- 
gin, 1, 429-430) ve Abdülhay el- Leknevi'- 
nin eserleri sayılabilir (şârihlerin geniş bir 
listesi için bk. Keşfü'z-zunün, |, 562-564; 
Leknevi, s. 46-60). Öte yandan el-Câ- 
mi'u's-sağir Necmeddin en-Nesefi, Mah- 
müd b. Ebü Bekir el-Ferâhi ve Şam müf- 
tüsü Mahmüd Hamza tarafından man- 
zum hale getirilmiştir (yazma nüshaları 
için bk. Sezgin, I, 430; eseri nazma çevi- 
renlerin geniş bir listesi için ayrıca bk. Keş- 
fü'z-zunün, l, 564). 


el-Câmi *u'ş-sağir Leknev (1291, 1294, 
1328), Bulak (1302, Ebü Yüsuf'un Kitâbü'!- 
Harâc'ının kenarında) ve Beyrut'ta (1406/ 
1986) basılmıştır. Beyrut baskısında Ab- 
dülhay el-Leknevi'nin şerhi ve bu şerhin 
başında mukaddime mahiyetinde onun, 
Hanefi fakihlerinin tabakaları, önemli 
metin kitapları, el- Câmi'u'ş-şağir ve 
şerhleri hakkında bilgi veren en-Ndfi 'u'1- 
kebir li-men yuldli'u'-Câmi'a's-şa- 
gir adlı risâlesi de yer almaktadır. el-Câ- 
mi'u'ş-şağir'in bir bölümü |. Dimitroff ta- 
rafından Almanca'ya çevrilmiştir (“Asch - 
Schaibani und sein corpus juris al-ğami 
as-sagir”, MSOS, XI (1908), s. 60-206). 
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el- CÂMİU's-SAGİR 
(Gi! as! ) 
Süyüti'nin 
(ö. 911/1505) 


derlediği kısa hadisleri 


ihtiva eden eseri. 
L al 


Süyüti yetmiş bir hadis kitabını 
Cem “u'I- Cevâmi" adıyla bir araya top- 
lamaya başlamış, fakat buna ömrü yet- 
memiştir. el- Câmi *u'ş-şagir, tamamla- 
namayan bu büyük eserin bir çeşit muh- 
tasarıdır. Müellifin 28 Rebiülevvel 907'- 
de (11 Ekim 1501) bitirdiği ve el- Câ- 
mi'u's-şağir min hadişi1-beşiri'n-ne- 
zir adını verdiği eser alfabetik olup ha- 
disler genellikle kelimenin ilk iki harfi- 
ne göre sıralanmış ve takip edilen me- 
todun gereği olarak senedler alınmamış- 
tır. Eserde kavli hadisler bulunmakla be- 
raber fiili hadislere de küçük bir bölüm 
ayrılmıştır. Hz. Peygamber'in yasakladı- 
ğı şeylere ayrılan bir bölümde ise “nehâ” 
fiiliyle başlayan hadisler nakledilmiştir. 
Umumiyetle bir veya birkaç cümlelik kı- 
sa hadislerden meydana gelen eser da- 
ha çok akaid, âdâb, tıp, tergib ve terhib, 
ilim, dua ve zikir, tövbe ve istiğfar, şe- 
mail ve fezâil konularına dairdir. Ahkâm 
hadisleri yok denecek kadar azdır. Ha- 
dislerin kimler tarafından rivayet edildi- 
ği ve hangi kaynaklarda yer aldığı, ha- 
dislerin sonuna konan bazı rumuzlarla 
belirtilmiştir. 


Eserin başlıca kaynakları şunlardır: 
Kütüb-i Sitte, Ahmed b. Hanbel'in el- 
Müsned'i, oğlu Abdullah'ın el- Müsned 
üzerine Zevâ 'id'i, Hâkim en-Nisâbüri'nin 
el-Müstedrek'i, Buhâri'nin el-Edebü'l- 
müfred ve et-Târihu'l-kebir'i, İbn Hib- 
bân'ın Şahih'i, Taberâni'nin üç Mu'cem'i, 
Said b. Mansür'un es-Sünen'i, İbn Ebü 
Şeybe ve Abdürrezzâk'ın el-Musannef 
adlı eserleri, Ebü Ya'lâ el-Mevsıli'nin el- 
Müsnedü'1-kebir'i, Dârekuini'nin es-Sü- 
nen'i, Deylemi'nin Müsnedül-firdevs'i, 
Ebü Nuaym'ın Hilyetü'l-evliyâ” adlı ese- 
ri, Ebü Bekir el-Beyhaki'nin es-Süne- 
nü'l- kübrâ'sı ve Şu 'abü'l-imân'ı, İbn 
Adi'nin el-Kâmul'i, Ukayli'nin ed-Du “a- 
fâi, Hatib el- Bağdâdi'nin Târihu Bağ- 
dâd'ı, Ahmed b. Ali el-Mevhibi'nin Kitâ- 
bü1-“İlm'i, Ebü Müsâ el-Medini'nin Ki- 
tâbü'z-Zeyl'i, Ebü'l-Ferec İbnü'l-Cevzi'- 
nin el-“İlelü'-mütenâhiye'si, Karrâb'ın 
Kitâbü Fazli'r-remy'i, Müstağfiri'nin Ki- 
tâbü't-Tıbb'ı, İbn Abdülber en-Neme- 
rinin Câmi'u beyâni'l-“ilm'i. Süyütü 
kaynak verirken çok faydalandığı eser- 


ler için birer rumuz kullanmış, daha az 
faydalandığı eserlerin ise adını yazmış- 
tir. 

Süyüti, hadis uydurmakla tanınmış ve- 
ya yalancılıkla itham edilmiş râvilerden 
eserine hadis almadığını, hadislerin sağ- 
lamlık derecesini farklı bir usulle ortaya 
koyduğunu ifade etmektedir. Buna gö- 
re Buhâri, Müslim, İbn Hibbân, Hâkim 
ve Ziyâeddin el- Makdisi'den aldığı bü- 
tün hadisleri sahih kabul etmiştir. e/- 
Müstedrek'ten nakledilen hadisler ara- 
sında tenkide uğrayanlar varsa bunları 
zikretmiştir. İmam Mâlik'in el- Muvaf- 
ta'ından, İbn Huzeyme'nin Sahih'inden, 
Ebü Avâne el-Vâsıti'nin el-Müsnedü'- 
muhrec'inden ve İbnü's-Seken'in Şa- 
hih'i ile İbnü'-Cârüd'un el- Müntekâ'- 
sından naklettiği rivayetleri ve Ebü Dâ- 
vüd'un, hakkında herhangi bir tenkid- 
de bulunmadan es-Sünen'ine aldığı ha- 
disleri de sahih kabul etmiştir. Buna 
karşılık Tirmizi, İbn Mâce, Ebü Dâvüd 
et-Tayâlisi, Ahmed b. Hanbel, Abdürrez- 
zâk, Said b. Mansür, İbn Ebü Şeybe, Ebü 
Ya'lâ el-Mevsıli'nin eserleri, Taberâni'- 
nin Mu'cemü'l-kebir ve Evsat'ı, Dâre- 
kutni, Ebü Nuaym ve Beyhaki'nin kitap- 
larında sahihle birlikte hasen ve zayıf 
hadisler de bulunduğu için bunlardan 
naklettiği hadislerle ilgili hükümlere ay- 
rıca işaret etmiştir. Ukaylı, İbn Adi, Ha- 
tib el-Bağdâdi, İbn Asâkir, Hakim et- 
Tirmizi'nin eserleri, Hâkim en - Nisâbü- 
rinin Târihu Nisâbür'u, İbnü'n-Neccâr 
el-Bağdâdi'nin Zeylü Târihi Bağdâd'ı 
ve Deylemi'nin Müsnedü-firdevs'inden 
aldığı hadisleri ise zayıf olarak nitelen- 
dirmiştir. Hadisleri sahih, hasen ve za- 
yıf diye değerlendirirken (v> «z : æ ) 
rumuzlarını kullanmış olmakla beraber 
bu rumuzlar müstensihlerin veya nâşir- 
lerin dikkatsizliği yüzünden bazan yan- 
lış yazılmıştır. Bu sebeple Abdürraüf el- 
Münâvi'nin de belirttiği gibi sadece ru- 
muzlara güvenmek doğru değildir. Ah- 
med b. Mekki el-Hamevi el-Haseni'nin 
bu eserde kullanılan rumuzları, 1056 
(1646) yılında otuz altı beyit halinde top- 
ladığı “Dav'ü'l-kabesi'l-münir li-rumü- 
zi ricâli'l-Câmi'is-sağir” adlı manzume- 
si, Muhammed Bâkır Ulvân tarafından 
Mecelletü Ma'hedi'l-mahtütâti'1- “Ara- 
biyye'de (Kahire 1975, XXI, s. 142-147) 
yayımlanmıştır. Ulvân aynı dergide da- 
ha önce de “Selâsü erâciz fi rumüzi'l-Câ- 
mi“i's-sağir” adlı bir makale yayımla- 
mıştı (1972, XVHI, s. 151-152). 

el-Câmi'u's-şağir'in ihtiva ettiği ha- 
disler Süyüt'ye göre genelde sahih ve 


el-CÂMİU's-SAGİR 


hasen olmakla birlikte zayıfları da var- 
dır. Bazı âlimlere göre ise eserde mev- 
zü rivayetler de bulunmaktadır. Nâsırüd- 
din el-Elbâni, el-Le'dli'I-masnü'a ve 
zeylinde bizzat Süyüti tarafından mev- 
zü olarak nitelendirilen bazı hadislerin 
el-Câmi “u's-sağir'de yer almasını mü- 
ellifin onları değerlendirmeye fırsat bu- 
lamaması ile açıklamaktadır (Sahihu'l- 
Câmi'is-sağir, 1, 28). Eserdeki hadislerin 
sayısı bazı kaynaklarda 10.031 ve 10.934 
olarak gösterilmekle beraber Yüsuf b. 
İsmâil en-Nebhâni, yaptığı dikkatli bir 
sayım sonucunda doğru rakamın 10.010 
olduğunu söylemektedir. 


Süyüti daha sonra 4440 hadis ilâve 
ederek eserine Ziyâdetü1-Câmi' adıy- 
la bir zeyil yazmış, bu hadisler Yüsuf en- 
Nebhâni tarafından alfabe sırasına gö- 
re ait oldukları yerlere konularak bu şe- 
kilde genişletilmiş olan eser el-Fethu- 
kebir fi Zammi'z-ziyâdeti ile'l- Câmi 'i'ş- 
sağir adıyla üç cilt halinde neşredilmiş- 
tir (Kahire 1351 / 1932). Müttaki el-Hindi 
de el-Câmi “u's-şağir ile Ziyâdetü1-Câ- 
mi “i'ş-şağir'deki hadisleri fıkıh babla- 
rına göre tertip ederek meydana getir- 
diği esere Menhecü'l-“ummâl fi süne- 
ni'l-akvål adını vermiştir. 

el-Câmi'*u'ş-sağir ilk defa 1286'da 
Kahire'de basılmış, daha sonra baskısı 
birçok defa tekrarlanmıştır. Ayrıca Fey- 
Zül-kadir ile birlikte yapılan Kahire bas- 
kısı da güvenilir bir neşirdir. Hadis me- 
tinlerinin kısa ve eserin alfabetik oluşu, 
kaynaklarının rumuzlarla kısaca zikredil- 
mesi ve diğer bazı özellikleri eseri çok 
kullanışlı hale getirmiştir. Osmanlı âlim- 
leri bu esere büyük önem vermişler, yap- 
tıkları hadis derlemelerinde onu belli 
başlı kaynaklar arasına almışlardır. Ni- 
tekim Mehmed Ârif Bey 1001 Hadis ad- 
lı eserinin bir tanesi hariç bütün hadis- 
lerini el-Câmi “u's-şağir'den seçmiştir. 
Mehmed Zihni Efendi de el-Hakâ ik 
mimmâ fi'1-Câmi'i's-sağir ve'1-Meşâ- 
rik min hadisi hayri'1-halâ ik adlı ese- 
rinde el-Câmi'u'ş-sagir'de râvi olarak 
zikredilen sahâbilerin hal tercümelerini 
yazmış (İstanbul 1311), fakat eserin “oe ” 
harfinden sonrası neşredilmemiştir. 

el-Câmi'u's-sağir'de bulunan hadis- 
lerin sağlamlık derecesini tesbit etmek 
için müstakil eserler kaleme alınmıştır. 
Münâvi Feyzü'l- kadir'de bu hadisleri 
şerhederken onların ne ölçüde güvenilir 
olduğunu da belirtmiştir. Bâ Sabreyn 
diye tanınan Ali b. Ahmed b. Said 1266 
(1850) yılında tamamladığı İthâfü'n-nâ- 
kıdi'l-basir bi- huşüşi sahihi (bi-kaviy- 
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yi ehâdisi)'I- Câmi “i's-sağir adlı kita- 
bında eserdeki sahih rivayetleri bir ara- 
ya getirmiştir. Bu konuda son zaman- 
larda yapılan çalışmalardan biri de Nâ- 
sırüddin el-Elbâni'ye aittir. el-Fethu'!- 
kebir'i esas alan Elbâni bu eserdeki 8202 
rivayeti sahih ve hasen diye değerlendi- 
rerek Sahihu'l- Câmi “i's-sağir ve zi- 
yâdetühü adıyla iki cilt halinde (Beyrut 
1406/ 1986), 6469 zayıf rivayeti de “zaif”, 
“zaif cidden” ve “mevzü" ifadeleriyle de- 
ğerlendirerek Za “ifü'1- Câmi'i's-şağir 
ve ziyâdelühü adıyla altı cilt halinde ya- 
yımlamıştır (Beyrut 1398/ 1978). Ahmed 
b. Muhammed b. Sıddik el-Gumâri de 
el-Câmi *u's-sağir'de bulunduğunu söy- 
lediği 453 mevzü hadisi e/-Mugir “ale7- 
ehâdisi'-mevzü'a fi'1- Câmi *i's-sağir 
adlı küçük hacimli kitapta toplamıştır 
(Beyrut 1402 / 1982). 

el-Câmi “u's-şağir'in belli başlı şerh- 
leri şunlardır: 1. el- Kevkebü'l-münir. 
Süyütinin talebesi İbnü'l-Alkami'ye ait 
olup Süleymaniye Kütüphanesi'nde nüs- 
haları bulunmaktadır (Hamidiye, nr. 301- 
303; Şehid Ali Paşa, nr. 454-456). 2. el-İs- 
tidrâkü'n-nadir “ale'1- Câmi *i'ş-şağir. 
Ahmed b. Muhammed el-Metbüli el- En- 
sâri tarafından yazılmıştır. Ebü'l- Vefâ 
el- Merâgi'nin araştırmasına göre eserin 
bir cildi Mektebetü'!-Ezher'de, bir cildi 
Dârü'i-kütübi'l- Mısriyye'de (Mektebetü 
Tal'at, nr. 597), bir başka cildi de el-Mis- 
bâhu'l-bâri'i'n-nadir ve'l-miftâh li'l- 
Câmi 'i'ş-sağir adıyla Bibliothèque Na- 
tionale'de bulunmaktadır (nr. 767). Di- 
ğer ciltlerin nerede olduğu bilinmemek- 
tedir. 3. FeyZü'1-kadir şerhu'I-Câmi *i's- 
sağir. el- Câmi 'u'ş-sagir şerhleri ara- 
sında en çok kabul gören Münâvi'nin bu 
eseri olmuştur. Müellif hadislerin kayna- 
ğını tesbit ederken bazan Süyütü'nin gö- 
rüşlerini nakletmekle yetinir, bazan da 
onun temas etmediği önemli kaynakla- 
ra atıflar yaparak faydalı bilgiler verir. 
Münâvi'nin bu eseri, sayfaların üst ta- 
rafında el-Câmi'u'ş-sağir'in hareke- 
lenmiş ve numaralanmış metniyle bir- 
likte altı cilt halinde basılmıştır (Kahire 
1357). Müellif fazla geniş bulduğu bu 
şerhi daha sonra et- Teysir bi-şerhi'l- 
Câmi “i's- şağir adıyla ihtisar etmiş, bu 
eser de iki cilt halinde yayımlanmıştır 
(Kahire 1286). Münâvi'nin e/-Câmi'u's- 
sağir'in zeyli üzerine de Miftâhu's-sa “â- 
de bi-şerhi'z-ziyâde adlı yarım kalmış 
bir şerhi bulunduğu kaydedilmektedir. 
4. es-Sirâcü'l-münir bi-şerhi'1-Câmi'i'ş- 
sagir. Azizi diye tanınan Ali b. Ahmed 
el-Bülâki'nin bu üç ciltlik eseri birçok 


defa basılmıştır (Kahire 1286, 1292, 1304, 
1305, 1312). 
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fal MücTEBA UĞUR 


el-CÂMİU’s-SAHÎH E 
(24 aeb ) 
Buhâri'nin 
(6. 256/870) 

Kur'ân-ı Kerim'den sonra 
en güvenilir kitap olarak kabul edilen, 
sahih hadisleri toplayan eseri. 


Adı kaynaklarda farklı şekillerde tes- 
bit edilmiştir. Nevevi tam adının e/-Câ- 
mi'u'l-müsnedi'ş-şahihi'l- muhtasar 
min umüri Resülillâh sallallahü “aley- 
hi ve sellem ve sünenihi ve eyyâmih 
(Mâ Temessü ileyhi hâcetü'l-kari li-Şahi- 
hi'-Buharı, s. 39), İbn Hacer el-Askalâni 
ise el-Câmi'u's-sahihi'1-müsned min 
hadisi Resülillâh sallallâhü “aleyhi ve 
sellem ve sünenihi ve eyyâmih (Hed- 
yü's-sâri, s. 10) olduğunu söylemektedir. 
Fakat eser Sahihu'1-Buhâri diye şöhret 
bulmuştur. 

Zehebi'nin Kur'ân-ı Kerim'den sonra 
müslümanların elindeki kitapların en üs- 
tünü olduğunu söylediği el- Câmi 'u's- 
sahih, yalnız sahih hadisleri toplayan ilk 
eserdir. İmam Şâfii, yeryüzünde İmam 
Mâlik'in e/-Muvatta'ından daha sahih 
bir hadis kitabı bulunmadığını söylediği 
zaman el-Câmi'u's-sahih henüz orta- 
da yoktu. Çoğu Mağribli olmak üzere 
Müslim'in e/-Câmi'u's-sahih'ini ona 
tercih edenler de vardır. Bu tercih, Müs- 
lim'in, eserinin mukaddimesi dışında sa- 
hih olmayan hiçbir hadisi almamasına 
karşılık Buhâri'nin bab başlıklarında sa- 
hih olmayan hadislere de yer vermiş ol- 
masından ileri geliyorsa bu doğrudur; 
ancak aşağıda görüleceği üzere Buhâ- 
rinin bu yolu seçmesinde haklı gerek- 
çeleri vardır. Eserin adındaki “müsned” 
kelimesinden de anlaşılacağı üzere Bu- 


hâri senedle nakledilmeyen rivayetleri 
kitabının dışında tutmuştur. Müslim'in 
eserini daha üstün bulanlar eğer bu- 
nunla ondaki hadislerin daha sahih ol- 
duğunu kastediyorlarsa bu iddia İslâm 
âlimlerinin büyük çoğunluğu tarafından 
reddedilmiştir. Dârekutni, Buhâri olma- 
saydı Müslim'in böyle bir eser telif ede- 
meyeceğini, zaten çalışmasında onun 
eserini esas aldığını söyler (ayrıca bk. SA- 
HİHAYN). 


Telifi. JI}. (IX.) yüzyıla kadar meydana 
getirilen hadis külliyatı sahih hadislerin 
yanı sıra hasen ve zayıf hadisleri de ih- 
tiva etmekteydi. Buhâri'nin hocası İs- 
hak b. Râhüye, sadece sahih hadisleri ih- 
tiva eden muhtasar bir kitaba duyulan 
ihtiyaçtan söz etmişti. Buhâri o günler- 
de bir rüya gördü. Elindeki bir yelpaze 
ile Hz. Peygamber'in huzurunda onu se- 
rinletiyordu. Rüya tabircileri bunu, Hz. 
Peygamber'i ona isnat edilen yalanlar- 
dan koruma şeklinde yorumladılar. Bu- 
nun üzerine Buhâri el-Câmi *u's-sahih'i, 
topladığı 600.000 hadisten seçerek mey- 
dana getirdi. Eserin hacmini büyütme- 
mek düşüncesiyle sahih hadislerin ta- 
mamını kitabına almadı. İbnü'l-Kayserâ- 
ni, el-Câmi'u'ş-sahih'in geniş çaplı bir 
eserin hulâsası olduğunu, Buhâri'nin elin- 
deki bütün hadisleri el- Mebsüt adlı bir 
eserde önce bablara göre tasnif ettiği- 
ni, bunun en sağlam rivayetlerini bir ara- 
ya getirerek meşhur eserini ortaya çı- 
kardığını söyler. Buhâri çalışmasını ta- 
mamladıktan sonra onu Ahmed b. Han- 
bel, Yahyâ b. Main ve Ali b. Medini gibi 
hadis otoritelerine sundu; onlar da dör- 
dü dışında bütün hadislerin sahih oldu- 
ğunu belirttiler. Ukayli, tenkide konu 
olan hadislerin sıhhati hakkında son sö- 
zün yine de Buhâri'ye ait olduğunu ifa- 
de etmektedir. Nitekim daha sonraları 
Dârekutni ve benzeri münekkitler eser- 
deki 110 hadisin senedlerine teknik ba- 
kımdan bazı tenkitler yöneltmişlerse de 
hadis âlimlerinin büyük çoğunluğu bu 
tenkitleri isabetsiz bulmuş, İbn Hacer 
tenkit edilen rivayetlerin ve râvilerin hep- 
sini savunmuştur (bk. Hedyü's-sârl, s. 364- 
488). Eseri inceleyenlerden Yahyâ b. Ma- 
in'in 233'te (847), Ali b. Medini'nin 234'- 
te (849) vefat ettiği dikkate alınırsa ki- 
tabın, müellifinin vefatından en az yir- 
mi üç yıl önce tamamlandığı anlaşılır. 


Buhâri eserini bir ibadet vecdi içinde 
hazırlamış, her hadisi önce abdest alıp 
(İbn Hacer el-Askalâni, Hedyü's-sârl, s. 6; 
a.mlf., Tağliku'tta “lik, V, 421) veya gus- 
ledip (Hatib, Ii, 9; Nevevi, s. 41; İbn Ha- 
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cer el-Askalâni, Tagliku't-ta'lik, V, 421) 
iki rek'at namaz kıldıktan sonra yazmış- 
tır. Bazı kaynaklarda ise el-Câmi'in her 
babını Hz. Peygamber'in kabriyle minbe- 
ri arasında ve her bab için iki rek'at na- 
maz kıldıktan sonra yazdığı rivayet edil- 
mektedir (bk. Zehebi, XII, 40). 


İbnü'l- Kayserâni Buhâri'nin el-Cöâ- 
mi'u's-şahih'i Buhara'da, bazıları ise 
Mekke'de yazdığını söylemektedirler. Te- 
lifinin on altı yıl sürdüğü ve Buhâri'nin 
Mekke'de bu kadar kalmadığı dikkate 
alınınca eserini Mekke'de yazmaya baş- 
ladığı, daha sonra Buhara'da ve uzun 
süre kaldığı Medine ve Basra'da yazıp 
tamamladığı anlaşılır. Eserin bab başlık- 
larını Hz. Peygamber'in kabriyle minbe- 
ri arasında yazdığına dair rivayet de böy- 
le yorumlanabilir. 

Hadis Sayısı. el-Câmi'u's-sahih'i Fi- 
rebriden rivayet edenlerden Abdullah 
b. Ahmed el-Hamevi'nin sayımına göre 
eserde 108 kitâb, Kâtib Çelebi'ye göre 
ise 100 küsur kitâb, 3450 kadar bab bu- 
lunmaktadır. Muhammed Şerif Tokadi 
kitâb sayısının 68, bab sayısının 3730, 
Muhammed Fuâd Abdülbâki ise kitâb 
sayısının 97, bab sayısının 3889 olduğu- 
nu söylemektedir. Eser üzerinde geniş 
bir fihrist hazırlayan Abdullah b. Muham- 
med Guneymân'a göre eserde 91 kitâb, 
3867 bab bulunmaktadır. İbnü's-Salâh'a 
göre eserde mükerrerleriyle birlikte 7275 
hadis olup tekrarsız rivayetlerin sayısı 
4000, bunların içinde muttasıl senedle 
rivayet edilenler ise 2602'dir. Ta'likler 
arasında bulunan merfü rivayetleri de 
hesaba katınca tekrarsız muttasıl ha- 
dislerin sayısı 2761'i bulur. İbn Hacer'e 
göre ise eserde muallak" ve mütâbi*”- 
lerin dışında mükerrerleriyle birlikte 7397 
hadis, 1341 muallak rivayet, 341 adet 
de mütâbi' bulunmakta, böylece hadis- 
lerin toplamı 9082'ye ulaşmaktadır. Bu 
rakama sahâbi ve tâbii sözleri dahil de- 
ğildir. Cevzaki eserde 25.480 isnad zin- 
ciri bulunduğunu tesbit etmiştir. Buhâ- 
ri'nin el-Câmi'u's-sahih'te kendilerin- 
den hadis rivayet ettiği hocalarının sa- 
yısı 289'dur. Eserdeki kitâb ve bablarla 
hadis sayısının değişik rakamlarla tes- 
biti bazı babların kitâb kabul edilmesin- 
den, bir hadisin bazan uzun bazan kısa 
olarak birkaç yerde geçmesi sebebiyle 
bunların farklı sayımından ve iki ayrı is- 
nadla rivayet edilen hadislerin kimine gö- 
re bir, kimine göre iki rivayet kabul edil- 
mesinden kaynaklandığı gibi bazı nüs- 
halar arasındaki farklar da bu değişik 
tesbitlere yol açmıştır. 
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Bab Başlıkları. el- Câmi 'u's-şahih'in 
“terceme” adi verilen bab başlıkları ve 
bu babların muhtevaları öteki hadis ki- 
taplarından farklı özellikler taşımakta- 
dır. Buhâri, bir hadisin ihtiva ettiği hü- 
kümlerin her birini göstermek maksa- 
dıyla bazan aynı hadisi -değişik sened- 
lerle- birbirini takip eden bablarda zik- 
retmekten kaçınmamıştır. Şartlarına uy- 
gun yeteri kadar hadis bulamadığı bir 
babda veya fıkhi görüşünü özellikle be- 
lirtmek istediği bir konuda ilgili âyetle- 
ri, ta'lik yoluyla rivayet ettiği hadisleri, 
sahâbe, tâbiin ve meşhur imamların söz- 
lerini tercemede zikreder. Herhangi bir 
mezhebe bağlı olmayan Buhâri bir fıkıh 
kitabı görüntüsü veren bu gibi yerlerde 
(meselâ bk. “Şehâdât", 8) daha çok ken- 
di kanaatini destekleyen görüşleri nak- 
leder. Şartlarına uymamakla beraber 
delil olmaya elverişli hadisleri de bura- 
da ya aynen veya meâlen zikreder. Ni- 
tekim “Bâbü'l-ümerâ' min Kureyş” adlı 
terceme, Hz. Ali tarafından rivayet edi- 
len bir hadisle ilgili metinden ibarettir. 
Bu hadis Buhâri'nin şartlarına uymadığı 
için onu tercemede mâna olarak zikret- 
miş, konuyu daha farklı şekilde ele alan 
ve şartlarına uyan bir başka hadisi ise 
bu tercemenin altında senediyle birlikte 
vermiştir. Tercemelerde kesinlik ifade 
eden kalıplarla (cezm sigalarıyla) zikretti- 
ği rivayetlerin güvenilir olduğu, kesinlik 
ifade etmeyen meçhul fiil kalıplarıyla 
(temriz sigalarıyla) zikrettiği rivayetlerin 
ise zayıf olduğu anlaşılır. Bu sebeple bab 
başlıklarında görülen bir rivayet kaynak 
olarak verilmek istendiğinde onun el- 
Câmi ''u's-sahih'te bulunduğu mutlak 
bir ifadeyle söylenmemeli, rivayetin ter- 
cemede yer aldığı özellikle belirtilmeli- 
dir. Buhâri fıkhi kanaatlerini bab baş- 
lıklarında aksettirdiği için, “Buhâri'nin 
fıkhı tercemelerinde bulunur” sözü şöh- 
ret bulmuştur. Tercemeleri bazan bir 
âyet, bazan kısa bir hadis, bazan da ha- 
disin bir bölümü veya muhtevası oluş- 
turur. Buhâri burada fikhi bir hükmü 
kesin bir ifadeyle anlatma imkânı bula- 
madığı zaman tercemeyi soru şeklinde 
verir. Böylece okuyucuya bu konuda çe- 
şitli rivayetler bulunduğunu, meselenin 
farklı cepheleri olduğunu anlatmak is- 
ter. Çokça ihtilâf edilen bir konuyu da 
“bâbü mâ yüzkerü ff...” şeklinde müp- 
hem bir ifade ile vermeyi uygun görür. 
Buhâri konuları âyetle, sahâbe ve tâbiin 
sözleriyle ve eserinin bir başka yerinde 
muttasıl senedle yer almış bir hadisin 
bir bölümünü senedsiz olarak vermek 
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suretiyle destekler. Bu nevi başlıklara 
bakarak Buhâri'nin eserini temize çek- 
meye fırsat bulamadığını zannedenleri 
dikkatsizlikle suçlayan İbn Hacer, bu me- 
totla onun söz konusu meselede şartla- 
rına uygun hadis bulamadığını anlatmak 
istediğini söyler. Bazı bab başlıklarının 
altında hiçbir hadis zikretmeyen Buhâri 
bununla eserinde yer almasa bile o ko- 
nuda güvenilir hadislerin bulunduğuna 
işaret etmiş olur. Bu duruma dikkat çe- 
ken Müstemli, Firebri nüshasını istinsah 
ederken orada bazı bab başlıklarının al- 
tında herhangi bir hadis bulunmadığını, 
bazı hadislere de bab başlığı konulma- 
dığını belirttikten sonra kendilerinin bun- 
ları bir bab başlığı altında topladıklarını 
haber verir. Bu husus, aynı asıl*dan ya- 
zıldıkları halde bazı nüshalar arasında 
görülen farklılıkların nereden kaynak- 
landığı hakkında da fikir vermektedir. 


Şemseddin el-Kirmâni, tercemelerde 
Buhârfnin hocalarını taklit ettiğini ileri 
sürmekteyse de İbn Hacer el-Askalâni 
daha önce hiç kimsenin böyle bir iddia- 
da bulunmadığını söyleyerek bu görüşü 
reddetmektedir. Fuat Sezgin, Buhâri'nin 
Kaynakları adlı çalışmasında Kirmâ- 
ni'nin görüşü doğrultusunda deliller bul- 
maya gayret etmiştir (bu konudaki bazı 
çalışmalar için aş. bk.). 


Ta'likleri. Bir senedin baş tarafından 
bir veya birden çok râvinin adını zikret- 
meyip sadece ilk râvisinin adını vermek 
(ta'lik) suretiyle yapılan nakiller e/-Cd- 
mi'u's-sahih'in bab başlıklarında çok- 
ça görülür. Ta'lik bir isnad kusuru ka- 
bul edildiği için Buhâri bazı âlimlerin ten- 
kidine uğramış, ancak o, eserini müm- 
kün olduğu kadar kısa ve özlü telif et- 
mek düşüncesiyle bu yola başvurmuştur. 
Hadislerin kusursuz bir isnadla nakledil- 
mesinde aşırı titizliğiyle bilinen Buhâri, 
bir başka babda muttasıl senedle ver- 
diği veya güvendiği bir muhaddisin ki- 
tabında muntazam bir senedle nakle- 
dildiğini bildiği ve o devirde âlimlerin 
delil olarak kullandığı bazı rivayetleri, 
kanaatini desteklemek üzere bab baş- 
lıklarında zikretmek istediğinde bu şe- 
kilde nakletmeyi uygun görmüştür. Sa- 
yıları 1341'i bulan bu hadislerden 160'ı 
dışındakilerin senedlerini başka bablar- 
da muttasıl olarak zikretmiştir. Bunlar- 
dan cezm sigasıyla rivayet ettikleri, ken- 
di şartlarına uygun olup hocalarından 
bizzat duyduğu hadislerdir. Temriz si- 
gasıyla rivayet ettikleri ise kendi şart- 
larının bütün özelliklerini taşımamakla 
beraber diğer tanınmış muhaddislerin 
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şartlarına uyan ve onların kitaplarında 
yer alan rivayetlerdir. İbn Hacer, el- Câ- 
mi'u's-sahih'teki bütün muallak riva- 
yetlerin muttasıl senedlerini Tağliku t- 
ta “lik adli eserinde toplamıştır. Beş cilt- 
lik bu hacimli eserde el-Câmi'in terti- 
bi üzere merfü, mevkuf ve maktü bütün 
ta'likler ile Buhâri'nin “Tâbeahü fülân” 
veya “Revâhü fülân” diyerek bir kısmını 
verdiği senedlerin muttasıl rivayetlerini 
tesbit etmiş ve bunların sahih, hasen 
veya zayıf olduklarını da belirtmiştir. Sa- 
hasının bu en önemli kitabını yine İbn 
Hacer önce et- Teşvik ilâ vasli'i- mü- 
him mine't-ta “lik adıyla ihtisar etmiş, 
daha sonra bunu da et-Tevfik li-vasli'- 
mühim mine'i-ta “lik adıyla ikinci defa 
ihtisar etmiştir. Bu sonuncu eserde Bu- 
hâri'nin el-Câmi'in herhangi bir yerin- 
de senedini vermediği adı geçen 160 ha- 
disin tam senedlerini zikretmiştir. Bu 
eseri Hedyü's-sâri'nin dördüncü fas- 
lında da (s. 22-76) özetlemiştir. 


Tekrarları. Birden fazla hüküm ihtiva 
eden bir hadisi ilgili olduğu konuların 
her birinde değişik isnadlarla rivayet et- 
mek ve böylece aynı hadisten âzami su- 
rette faydalanmaya imkân sağlamak Bu- 
hâri'nin sıkça başvurduğu bir metottur. 
Hadisten elde edilmesi mümkün olan bü- 
tün fıkhi hükümleri göstermek istediği 
zaman sahâbi râvisi aynı olmakla bera- 
ber hadisin muhtelif tariklerle gelen ri- 
vayetlerini bazan aynı kitap içinde alt al- 
ta sıralar. Meselâ “Kitâbü'l-İstiskâ?”da 
böyle bir hadisi on bir ayrı bab başlığı 
altında tekrarlamıştır (bab 6, 7, 8, 9, 10, 
11, 12, 13, 14, 21, 24). Hz. Peygamber'in 
bir yahudiye zırhını rehin bırakarak on- 
dan yiyecek satın almasını on yerde, Hz. 
Âişe'nin Berire'yi satın alıp kölelikten 
kurtarması olayını, ihtiva ettiği çeşitli 
hükümler sebebiyle, muhtelif bölümler- 
de yirmi ikiden fazla yerde zikretmiştir. 
En fazla tekrarladığı rivayet bu Berire 
hadisidir. Bir hadisi aynı senedle iki yer- 
de rivayet etmesi ise pek nâdir olup bun- 
ların sayısı yirmi üçtür. Her ne kadar Bu- 
hâri'nin bu usulü tekrara meydan ver- 
diği gerekçesiyle tenkide uğramışsa da 
faydaları dikkate alınarak bu tekrarla- 
rın hadis rivayetine kazandırdığı zengin- 
liği takdirle karşılamak gerekir. Hadis- 
lerdeki farklı bilgi ve hükümlerin öğre- 
nilmesi, onların birden fazla sahâbi ta- 
rafından rivayet edildiğinin anlaşılması, 
birbirine zıt gibi görünen bazı hadisie- 
rin sağlam isnad zincirlerinin ortaya çık- 
ması, bazan kısaca rivayet edilen bir ha- 
disin uzun bir metni olduğunun görül- 
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mesi bu yolla mümkün olmaktadır. Esa- 
sen farklı bilgiler ihtiva eden rivayetle- 
rin her biri ayrı birer hadis sayıldığına 
göre bunları tekrar olarak kabul etmek 
de doğru değildir. Ayrıca muhtelif hü- 
kümler ihtiva eden bir hadisin bu hü- 
kümler sayısınca tekrar edilmesi, rivaye- 
tin sadece bir bölümünü hatırlayan oku- 
yucuya hadisi daha kolay bir şekilde bul- 
ma imkânı sağlayacağı da muhakkaktır. 

el-Câmi'u's-sahih'teki tekrarların 
gereksiz olmadığını en iyi gösteren hu- 
sus, Buhâri'nin metin ve senedierle ilgi- 
li birçok meseleyi en kısa yoldan anlat- 
ma konusundaki titizliğidir. Bir babda 
naklettiği hadisin aynı veya benzeri, onun 
zengin hadis koleksiyonu arasında fark- 
lı bir senedle bulunuyor ve bu senedi zik- 
retmeye ihtiyaç hissediyorsa metni tek- 
rarlamaz; “bi-hâzâ” diyerek hadisin ay- 
nı metinle veya “bi-nahvihi” diyerek ben- 
zeri bir metinle rivayet edildiğini göste- 
rir. Aynı metne dört farklı senedle sa- 
hip olduğu ve bu senedleri okuyucuya 
göstermek istediği zaman metni bir de- 
fa verir, senedleri ise aralarına “tahvil 
işareti” (hâ) koyarak tekrarlar (bk. “Bü- 
yü“", 2). Bu durumda metinler arasında- 
ki önemli bir farkı belirtmek istediğin- 
de sadece o kelimeyi zikreder (bk. ““Um- 
re", 17). 

Şartları. Buhâri, kendi hocasından sa- 
hâbi râviye varıncaya kadar son derece 
güvenilir muhaddisler tarafından mut- 
tasıl bir isnad ile nakledilen rivayetleri 
kitabına almayı prensip edinmiştir. Ba- 
zılarının ileri sürdüğü gibi her tabakada 
birden fazla râvinin bulunmasını gerekli 
görmemiştir. Yalnız seneddeki her bir 
hoca ile talebesinin uzun süre görüşmüş 
olması esastır. An'ane” yoluyla gelen ri- 
vayetlerde talebelerden birinin hocasın- 
dan hadisi bizzat duymadığı halde duy- 
muş gibi rivayet ettiği (bk. TEDLİS) ihti- 
mali hatıra gelebilir. Bu gibi durumlar- 
da Buhâri'ye göre seneddeki râvilerin en 
az bir defa birbirleriyle görüştükleri bi- 
linmelidir. Buna lüzum görmeyen Müs- 
lim ise râvilerin aynı asırda yaşamış ol- 
masını ve görüşmelerinin imkân dahi- 
linde bulunmasını yeterli sayar. Şu hal- 
de Buhâri bu konuda Müslim'den çok 
daha titizdir. Hadisi Buhâri tarafından 
an'ane yoluyla rivayet edilen bir râvinin 
hocası ile görüşmediği iddiası varsa, Bu- 
hâri bu kişinin hadisini rivayet ettiği 
yerde, sırf bu iddiayı çürütmek maksa- 
dıyla, konu ile ilgili olmasa bile, o râvinin 
hocası ile görüştüğünü açıkça belirten 
bir hadisi naklettiği de olur. Bu husus, 


konu içindeki mâna birliğinin bozulması 
pahasına Buhâri'nin rivayet tekniğini ön 
planda tuttuğunu göstermektedir. 

Diğer Kütüb-i Sitte imamları gibi Bu- 
hâri de eserine aldığı hadisleri hangi 
şartlara göre seçtiğini zikretmemiştir. 
Ona nisbet edilen şartlar eseri incelen- 
mek suretiyle tesbit edilmiş olmakla be- 
raber bu konuda çalışma yapanların var- 
dığı sonuçlar aynı değildir. 

Rivayeti. el- Câmi'u's-sahih'i Buhâ- 
riden 90.000 kişi dinlemiş olmakla be- 
raber (Hatib, ll, 9) onu daha sonraki ne- 
sillere aktaran râvilerin sayısı oldukça 
azdır. Bunların başında el-Câmi'u'ş- 
sahih'i, biri Firebr'de (248 / 862), diğeri 
Buhara'da (252 / 866) olmak üzere hoca- 
sından iki defa dinleyen Ebü Abdullah 
Muhammed b. Yüsuf b. Matar el-Fireb- 
ri gelir. Diğerleri, eserin son kısmından 
bir bölümünü Buhâri'den dinleme imkâ- 
nı bulamayan Hammâd b. Şâkir en-Ne- 
sevi, “Kitâbü'l-Ahkâm”dan sonrasını biz- 
zat duymadığı için bu kısımları Buhârt'- 
den icâzet” yoluyla alan İbrâhim b. Ma'- 
kıl en-Nesefi ve Buhâri'den el-Câmi'i 
en son rivayet eden Ebü Talha Mansür 
b. Muhammed el-Bezdevi'dir. Hüseyin b. 
İsmâil el- Mehâmili'nin rivayeti ise eseri 
semâ” yoluyla almayıp Buhâri'nin Bağ- 
dat'taki imlâ” meclislerinde yazdıklarıy- 
la çok hatalı bir nüsha meydana getir- 
diği için pek itibar görmemiştir. Firebri 
nüshası dışındaki diğer üç nüshanın za- 
manla şöhretlerini Kaybettiği ve yerleri- 
ni bugün elimizde bulunan Buhâri met- 
ninin yegâne rivayeti olan Firebri nüs- 
hasına bıraktığı anlaşılmaktadır. 

Buhâri'nin meşhur talebesi Firebri'den 
el-Câmii rivayet edenlerin en tanınmış 
olanları şunlardır: İbnü's-Seken diye ta- 
ninan Ebü Ali Said b. Osman el-Misri, 
Ebü Zeyd Muhammed b. Ahmed el-Mer- 
vezi, Ebü Ahmed Muhammed b. Muham- 
med el-Cürcâni, Ebü İshak İbrâhim b. 
Ahmed el-Müstemli, Ebü Muhammed 
Abdullah b. Ahmed b. Hammüye el-Ha- 
mevi (es-Serahsi), Ebü Ali Muhammed b. 
Ömer b. Şebbüye eş-Şebevi (eş-Şebbüvi), 
Ebü'l-Heysem Muhammed b. Mekki el- 
Küşmiheni ve Firebri'den el-Câmi'i en 
son dinleyen Ebü Ali İsmâil b. Muham- 
med el-Küşâni ile Ebü Nasr Ahmed b. 
Muhammed el-Ahsikesi. 


Firebri nüshasını üçüncü kademede 
devam ettirenler arasında yer alanlar- 
dan Ebü Zer el-Herevi ile hayatını hadi- 
se adamış olan kadin muhaddis Kerime 
bint Ahmed öğretim faaliyetlerini Mek- 
ke'de devam ettirdikleri için eserin İs- 
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el -CÂMİU's-SAHİH 


Buhâri hatmi yapıldığını haber veren 
Mısırlı tarihçi İbn İyâs, daha önceki ta- 
rihlerde eserin sarayda okunduğunu, ha- 
tim merasiminin büyük sarayda yapıldı- 
ğını, bu esnada kadılara ve ileri gelen 
âlimlere hil'atlar giydirilip keselerle bah- 
şişler verildiğini, fakat sonraları hatmin 
Kale Camii'nde okunup sultanın huzu- 
runda yapılan kısa bir merasimle bitiril- 
diğini söylemektedir (Bedâ?i'u'z-zühür, 
IV, 88). 1581'de Osmanlı ordusundan 
korkarak Merakeş'teki tahtını bırakıp 
Fas'a kaçan Sultan Ahmed el-Mansür, 
ii. Murad'ın kendisini bağışlaması üze- 
rine tekrar tahtına dönerken Faslılar ta- 
rafından -halifelere yapıldığı gibi- Sa- 
hih-i Buhâri okunarak uğurlandı. O de- 
virlerde Mağrib'de düşmana karşı zafer 
kazanıldığı zaman yapılan merasimler- 
de Kur'ân-ı Kerim ile birlikte Şahih-i 
Buhâri hatimleri yapıldığı, hatta yemin 
merasimlerinde Kur'ân-ı Kerim üzerine 
olduğu kadar Sahihayn üzerine de ye- 
min edildiği bilinmektedir (İfreni, s. 72, 
100). Fas Sultanı İsmâil b. Şerif (1646- 
1727), zenci kölelerden oluşan “Abidü'- 
Buhâri” (Buhâri'nin hizmetkârları) adında 
bir muhafız alayı kurdu. Sahih-i Buhâ- 
ri üzerine yemin ettirerek onlardan sa- 
dakat sözü aldı ve kendilerine bir Şa- 
hih-i Buhâri nüshası teslim edip onu ti- 
tizlikle korumalarını, ata bindikleri za- 
man yanlarından ayırmamalarını ve İs- 
râiloğuları'nın ahid sandığı"nı taşıdık- 
ları gibi onu savaşlarda en önde taşıma- 
larını emretti. Fas'ta yaşamakta olan bir 
inanışa göre bir velinin Kabrini ziyaret 
ederken Sahih-i Buhâri'nin herhangi 
bir sayfasını açıp gözüne ilk ilişen hadi- 
si okuyan, sened zincirindeki râviler ve 
Hz. Peygamber vasıtasıyla Allah'tan mu- 
radının hâsıl olmasını isteyen bir kim- 
senin dileği çok geçmeden yerine gelir 
(E. Levi-Provençal, s. 212-213; ÍA, V/2, s. 
1112). 1798'de Ezher Camii'nde Napol- 
yon Bonapart'ın şehre girmemesi dile- 
ğiyle, 12 Eylül 1902'de yine aynı yerde 
kolera tehlikesi sebebiyle Sahih-i Buhd- 
ri hatmedildi (1. Goldziher, VI /2, s. 214). 
Balkan Savaşı'nın başladığı günlerde Ez- 
her şeyhi, Osmanlı ordularının zaferini 
niyaz etmek maksadıyla ileri gelen âlim- 
lerden kıbleye yönelerek Şahih-i Buhâri 
okumalarını istemiştir (e/-Menâr, XVI / 2, 
s. 112). Önemli işlere başlarken de Sa- 
hih-i Buhâri'yi hatmetme geleneği var- 
dır. Mağrib'de yapılan büyük hatim me- 
rasimleri için receb ayının ilk günü Sa- 


zanın 27. gecesi okuma işi sona ererdi. 
Eserin son hadisi olan “Sübhânallâhi ve 
bi-hamdihi sübhânallâhi'!-azim”e gelince 
herkes ayağa kalkar ve bu hadisi 101 de- 
fa tekrar ederdi. Daha sonra Büsiri'nin 
Kaşidetü'1-bürde ve el-Kasidetü'l-hem- 
ziyye'sinden muhtelif beyitler toplu hal- 
de okunurdu. Bu merasim hükümdarın 
sarayında da tekrarlandığı gibi rama- 
zan bayramının 1. ve 7. günlerinde hü- 
kümdarın bulunduğu şehir merkezlerin- 
de tekrarlanırdı. Türkiye'de Birinci Bü- 
yük Millet Meclisi açılacağı zaman ülke- 
nin her yerinde Sahih-i Buhâri hatim- 
leri yapılmıştır. 21 Nisan 1920'de Hey'et-i 
Temsiliyye adına Mustafa Kemal imza- 
sıyla 61. fırka kumandanı Refet Bey'e çe- 
kilen telgrafta, “Bi-mennihi'l-kerim Ni- 
san'ın 23. Cuma günü cuma namazını 
müteakip Ankara'da Büyük Millet Mec- 
lisi küşâd edilecektir” dendikten sonra, 
“yevm-i mezkürun te'yid-i kudsiyyeti 
için bugünden itibaren merkez-i vilâyet- 
te vali beyefendi hazretlerinin tertibiyle 
hatim ve Buhâri-i Şerif tilâvetine bed' 
olunacağı... mukaddes ve mecruh vata- 
nımızın her köşesinde aynı suretle bu- 
günden itibaren Buhâri ve hatemât-i şe- 
rife kıraatine şürü edileceği” bildirilmek- 
teydi (Gazi Mustafa Kemal, s. 272-273). 
Eserin dua niyetiyle hatminin, Kur'ân-ı 
Kerim cüzlerinin ayrı ayrı şahıslar tara- 
fından okunması gibi muhtelif celseler- 
de tamamlandığı anlaşılmaktadır. 
Baskıları. Şahih-i Buhâri İstanbul, Ka- 
hire, Bulak, Hindistan ve Avrupa'da bir- 
çok defa basılmıştır. Bunların içinde en 
mükemmeli, Yünini nüshası esas alına- 
rak kenarında diğer nüsha farkları gös- 
terilmek suretiyle Il. Abdülhamid'nin em- 
riyle yapılan neşirdir ([-IX, Bulak 1313- 
1315). Bunu Hacı Zihni Efendi'nin tas- 
hihiyle yapılan baskısı takip eder (I-VIH, 
İstanbul 1315). L. Krehl'in (I-II, Leiden 
1862-1868) ve Theodor W. Juynboll un 
(-IV, Leiden 1908) baskıları iyi birer ne- 
şir değildir. E. L&vi-Provençal Şahih-i 
Buhâri'yi Fransızca tercümesiyle birlik- 
te yayımlamıştır (l-IV, Paris 1928). Octa- 
ve Houdas ile W. Marçais'in Fransızca 
tercümelerindeki (I-IV, Paris 1903-1914) 
hataları göstermek üzere Muhammed 
Hamidullah bu kitapların dörtte biri hac- 
minde bir çalışma yapmak zorunda kal- 
mıştır (e/-Bokhari, Les tradition Islamigues 
(Tome-5) /ntroduction et notes correcti- 
ves de la traduction française de Octave 
Houdas et William Marçais, Paris 1401 / 


isin notlarla birlikte İngilizce neşri (Sri- 
nagar 1935), Reinfried'in kısmen yaptığı 
Almanca tercümesi de (Um 1913) zikre- 
dilebilir. Bazı müsteşrikler eserin muh- 
telif bölümlerini Batı dillerine tercüme 
ederek yayımlamışlardır (Brockelmann, 
GAL Suppl, |, 261). Serkis eserin diğer 
baskılarını da tesbit etmiştir (Mu "cem, 
I, 535-536). 

Şerhleri. el-Câmi'u'ş-sahih'i şerhet- 
menin İslâm ümmetinin boynuna borç 
olduğunu söyleyen İbn Haldün'un sözü 
gerçekleşmiş ve eser üzerinde en iyi şe- 
kilde anlaşılması ve bütün problemleri- 
nin çözülmesi için çeşitli çalışmalar ya- 
pılmıştır. Kâtib Çelebi çoğu şerh olmak 
üzere Sahih-i Buhâri etrafında yapılan 
çalışmalardan seksen ikisinin adını ver- 
mektedir. Daha sonra yazılan şerhler ve 
benzeri çalışmalar dikkate alınınca bu 
rakamın çok artacağı muhakkaktır. Ese- 
rin tanınmış şerhleri şunlardır: 1. İ 'Jd- 
mü's-sünen. İlk Şahih-i Buhâri şerhi 
olarak bilinen eser Hattâbi (6. 388 / 998) 
tarafından kaleme alınmıştır. Müellif, 
Ebü Dâvüd'un es-Sünen'inin şerhi olan 
Me “âlimü's-Sünen'i tamamladıktan 
sonra yakınlarının isteği üzerine bu ki- 
tabı yazmıştır. Eserde, sahasında yazı- 
lan diğer büyük kitaplarda olduğu gibi 
her müşkülü çözmek yerine bilgi veril- 
mesi Zaruri görülen bazı önemli husus- 
lara kısaca temas edilmekle yetinilmiş- 
tir. Şerhin Süleymaniye (Ayasofya, nr. 687), 
Millet (Feyzullah Efendi, nr. 261, 262, 437) 
ve Topkapı Sarayı Müzesi (111. Ahmed, nr. 
393) kütüphaneleriyle diğer bazı kütüp- 
hanelerde yazmaları mevcuttur. 2. İbn 
Battâl el- Kurtubi'nin (6. 449 / 1057) adı 
bilinmeyen şerhi daha sonraki şârihle- 
rin faydalandığı önemli bir eserdir. Bu 
şerh, hadis meselelerinden çok Mâliki 
fıkhına ağırlık vermekle tenkit edilmiş- 
tir. Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphane- 
si'ndeki nüshası (Medine, nr. 230) eksik 
olmakla beraber diğer İslâm ülkeleri kü- 
tüphanelerinde tamamı bulunmaktadır 
(Sezgin, GAS, I, 118). 3. el-Bedrü'l-müni- 
ri's-sâri fi'1- kelâm “ale'1- Buhâri. Kut- 
büddin el-Halebi diye tanınan Abdülke- 
rim b. Abdünnür'un (6. 735/1334-35) bu 
eseri, Kâtib Çelebi'nin söylediğine göre 
on cilt olup el- Câmi'in ancak yarısının 
şerhinden ibarettir (bazı bölümleri için 
bk. Sezgin, GAS, I, 119). 4. et-Telvih şer- 
hu'1-Câmi “i'ş-sahih. Türk âlimi Moğol- 
tay b. Kılıç'ın (6. 762/1361) yirmi cilt ol- 
duğu söylenen (İon Hacer el-Askalâni, Li- 
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bulunduğu bilinmemektedir. 5. e/-Kevâ- 
kibü'd-derâri. Eserin müellifi olan Türk 
âlimi Şemseddin Muhammed b. Yüsuf 
el-Kirmâni (6. 786/ 1384), muhtelif ülke- 
leri dolaştığı halde el-Câmi'u'ş-sahih'in 
bütün problemlerini çözecek tarzda muh- 
tevalı bir şerhine rastlamadığını söyle- 
mekte, İbn Battâl'ın şerhini Mâliki fik- 
hına ağırlık verdiği için, Hattâbi ile Mo- 
ğoltay b. Kılıç'ın şerhlerini ise eserin ta- 
mamını ele almadıkları için yeterli bul- 
madığını belirtmektedir. Kendisi ise ha- 
dislerdeki müşkil'leri açıklamakta, gra- 
mere, hadis usulüne, fıkha, râvilere ve 
onların çeşitli durumlarına dair bilgiler 
vermekte, birbirine zıt gibi görünen ha- 
dislerin arasını telif etmektedir. Kirmâni, 
Şahih-i Buhâri şerhleri arasında önem- 
li bir yere sahip olan orta büyüklükteki 
eserini 1373 yılında Mekke'de tamam- 
lamıştır. Bedreddin el-Ayni bu eserden 
faydalanmış, İbn Hacer ise onu faydalı 
bulmakla beraber daha çok tenkit et- 
mek maksadıyla söz konusu etmiştir. 
Yazma nüshalarının çoğu Türkiye kütüp- 
hanelerinde bulunan eser Kahire'de yirmi 
beş cilt halinde basılmıştır (1935-1945). 
6. et-Tenkih li-elfâzi'1- Câmi “i's-sahih. 
Zerkeşi'nin (6. 794 / 13992) bir ciltten iba- 
ret olan bu eseri, el-Câmi'u's-sahih'- 
teki garib” kelimeleri, müşkil i'rabları, 
yanlış okunabilecek isim ve nisbeleri be- 
lirgin hale getirdiği ve kolayca anlaşıl- 
mayan bazı kısımları açıkladığı için fay- 
dalı ve yeterli bir şerh olarak kabul edil- 
miştir. Yazmalarının büyük bir kısmı Tür- 
kiye kütüphanelerindedir (bk. Sezgin, 
GAS, I, 120). 7. et- Tavzih li-şerhi'l- Câ- 
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mii's-sahih. İbnü'l-Mülakkın'a (6. 804/ 
1401-1402) ait bu eserden söz ederken 
Kâtib Çelebi adının Şevâhidü't- tavzih 
olduğunu ve yirmi ciltten ibaret bulun- 
duğunu söylemektedir (Keşfü z-zunün, |, 
547). Şârih, hocası Moğoltay b. Kılıç ile 
Kutbüddin el-Halebi'nin eserlerinden bü- 
yük ölçüde faydalanmıştır. İbn Hacer ese- 
rin ilk yarısının daha faydalı olduğunu 
söylemektedir. Şerhin on altı cildi Millet 
Kütüphanesi'nde (Feyzullah Efendi, nr. 
377-392), X ve XI. ciltleri Topkapı Sarayı 
Müzesi Kütüphanesi'nde (111. Ahmed, nr. 
396/10, 396/11) bulunmaktadır. Ayrıca 
diğer kütüphanelerde de nüshaları mev- 
cuttur (bk. Sezgin, GAS, I, 120). 8. el- Lâ- 
mi'u's-sabih “ale'1-Câmi “i's-sahih. Mu- 
hammed b. Abdüddâim el-Birmâvi'nin 
(6. 831/ 1428), Kirmâni ve Zerkeşi şerh- 
leriyle İbn Hacer'in Hedyü's-sâri'sinden 
faydalanarak yazdığı dört cilt hacmin- 
deki bu eserin hemen hemen bütün nüs- 
haları İstanbul kütüphanelerinde bu- 
lunmaktadır (bk. Sezgin, GAS, I, 121). 9. 
Mecma'u'l-bahreyn ve cevâhirü'l-hab- 
reyn. İbnü'l-Kirmâni diye tanınan Yah- 
yâ b. Muhammed b. Yüsuf'un (6. 833/ 
1430) bu eseri, babası Kirmâni ile İbnü'l- 
Mülakkın'ın Şahih-i Buhâri şerhlerini 
birleştirmektedir. Bilindiği kadarıyla se- 
kiz ciltlik müellif hattı yegâne nüshası 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'nde 
bulunmaktadır (111. Ahmed, nr. 402/ 1-8). 
10. et-Telkih li-fehmi kâri?i's-Şahih. 
Sıbt İbnü'l- Acemi'ye (6. 841 / 1438) ait 
olan bu şerhin yazmalarının | ve II. cilt- 
leri Topkapı Sarayı Müzesi e. 
si'nde (Il. Ahmed, nr. 392 / 1-2), bir cildi 
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Millet Kütüphanesi'nde (Feyzullah Efen- 
di, nr. 435), bir cildi de Süleymaniye Kü- 
tüphanesi'nde (Ayasofya, nr. 689) bulun- 
maktadır. 

11. Fethu'l-bâri bi- şerhi Sahihi7-Bu- 
hâri. İbn Hacer el-Askalâni'nin (6. 852 / 
1449) bu eseri, Sahih-i Buhâri şerhleri- 
nin en mükemmeli olarak kabul edilmek- 
tedir. İbn Hacer Şahih-i Buhâri üzerin- 
deki çalışmalarına, önce bu eserdeki mu- 
allak hadisleri konu alan beş ciltlik Tag- 
liku't-ta lik'i ile başlamış ve onu 1401'- 
de tamamlamıştır. Daha sonra büyük 
şerhinin mukaddimesi olan müstakil bir 
cilt halindeki Hedyü's-sâri'yi kaleme al- 
mış ve bunu da 1410'da bitirmiştir. Şa- 
hih-i Buhâri hakkında bilinmesi zaruri 
bilgileri ihtiva eden Hedyü s-sâri, daha 
ziyade el-Câmi*u's-sahih'te hadislerin 
neden bölünerek (takti**), ihtisar edile- 
rek ve muhtelif bahislerde tekrarlana- 
rak verildiği, tercemelerdeki hadislerin 
neden senedsiz zikredildiği (ta'lik), eser- 
deki nâdir (garib) kelimelerle yazılışı ay- 
nı okunuşu farklı isim, künye, lakap ve 
nisbelerin hangileri olduğu, ayırıcı bir 
vasıf söylemeden Buhâri'nin müphem 
bir şekilde zikrettiği isimlerle kimleri 
kastettiği, Dârekutni ile diğer münek- 
kitlerin Buhâri'yi tenkit etmek maksa- 
dıyla ileri sürdükleri bütün görüşlerin 
mahiyeti ve geçerliliği, tenkit edilen Bu- 
hâri râvileri için söylenenler ile bunların 
isabet derecesi hakkında on ayrı bölüm- 
de geniş bilgiler vermekte, eserin sonun- 
da Sahih-i Buhâri'nin diğer özellikleri- 
ni tanıtarak Buhâri'nin hayatını da ge- 
niş bir şekilde anlatmaktadır. İbn Hacer 
Fethu'l-bâri'yi 1414 yılında yazmaya baş- 
lamış, hadis metinlerinde büyük ölçüde 
el-Câmi'u's-sahih'in Ebü Zer nüsha- 
sına bağlı kalmıştır. Esere yeni başladı- 
ğı sıralarda hadisleri oldukça geniş bir 
şekilde şerhetmiş, fakat daha sonra or- 
ta bir yol tutmayı tercih etmiştir. Kita- 
bını 1438'de bitirmekle beraber vefa- 
tından bir müddet öncesine kadar çeşit- 
li ilâveler yapmaya devam etmiştir. Ese- 
rin muhtelif nüshaları arasındaki fark- 
ların en önemli sebebi budur. İbn Hacer, 
açıklamaya gerek gördüğü kelimelerin 
lugat mânasını, i'rabını, hadisteki edebi 
incelikleri, fıkhi hükümleri ve bu konu- 
larda âlimler arasında mevcut olan gö- 
rüş farklılıklarını ayrıntılı bir şekilde or- 
taya koymaktadır. Özellikle şerhettiği 
hadisin diğer rivayetlerini tesbit etmek 
ve bunların sağlamlık derecesini belirt- 
mek suretiyle hadis etrafındaki görüş 
ayrılıklarının kaynağına inmektedir. Mü- 
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kerrer hadislerin her birini şerhederken 
bulunduğu konu ile ilgisi nisbetinde bil- 
gi vermekte, ihtiva ettiği diğer hususlar 
için rivayetin geçtiği diğer konulara gön- 
derme yapmaktadır. Eserin en önemli 
özelliği, rivayetleri hadis tekniği açısın- 
dan değerlendirmeye tâbi tutmasıdır. 
Şerhettiği hadisin ve onu takviye eden 
diğer rivayetlerin senedlerini ve metin- 
leri arasındaki farkları çeşitli açılardan 
incelemesi, Şahih-i Buhâri'nin en önem- 
li özelliklerinden biri olan tercemelerde- 
ki muallak rivayetlerin muttasıl sened- 
lerini tesbite gayret etmesi ve esere yö- 
neltilen çeşitli tenkidleri cevaplandırma- 
sı diğer şerhlerde görülmeyen meziyet- 
leridir. Fethu'l-bâri daha sonra yazılan 
bütün şerhlere kaynak olmuştur. Şevkâ- 
ni'den el-Câmi'u's-sahih'e bir şerh yaz- 
ması istendiği zaman “Lâ hicrete ba'de'|- 
feth — Mekke fethinden sonra artık hic- 
ret yoktur” hadisiyle tevriye yaparak İbn 
Hacer'in bu değerli eserinden sonra baş- 
ka bir Sahih-i Buhâri şerhi yazmaya ge- 
rek olmadığını anlatmak istemiştir. Fet- 
hu'l-bâri'nin Ebü'l-Feth Muhammed b. 
Hüseyin el-Merâgi (6. 859 / 1455) tara- 
fından yapılan bir muhtasarı bulunmak- 
tadır (Kastallâni, I, 42). Fuat Sezgin, ese- 
rin bizzat İbn Hacer tarafından en-Nü- 
ket “alâ Şahihi'l- Buhâri adıyla ihtisar 
edildiğini söylüyorsa da (GAS, I, 121) bu 
doğru değildir. Zira İbn Hacer en-Nüket'i 
Zerkeşi'nin et-Tenkih li-elfâzi'l- Câ- 
mi'i's-sahih adlı eserini tenkit etmek 
maksadıyla yazmaya başlamış, ancak ta- 
mamlayamamıştır. İbn Hacer eserinde 


gereksiz bilgi bulunmadığını söylediği- 
ne göre onu ihtisar etmeyi herhalde dü- 
şünmemiştir. Hedyü's-sâri'nin çeşitli İs- 
lâm ülkelerinde gördüğü kabul Feihu7- 
bâri'ye duyulan ilgiyi arttırmış, Timur- 
lenk'in dindar oğlu Şâhruh Mirza ülke- 
sindeki âlimlerin isteği üzerine, tıpkı di- 
ğer melikler gibi, kurduğu muhteşem 
kütüphane için İbn Hacer'den Fethu'l- 
bâri'nin bir nüshasını getirtmiştir. İbn 
Hacer, sayılan özelliklerinden başka, Hed- 
yü's-sâri gibi önemli ve hacimli bir ese- 
ri şerhine mukaddime olarak yazması, 
eserinin baştan sona kadar mükemmel 
bir insicam içinde bulunması, her bölü- 
mün sonunda âdeta bir döküm yaparak 
orada ne kadar merfü, mevkuf, muallak 
ve mükerrer rivayet bulunduğunu ve bu 
rivayetlerden hangilerinin Şahih-i Müs- 
lim'de yer aldığını söylemesi vb. husus- 
larla eserini diğer şerhlerden daha üstün 
hale getirmiştir. Fethu'l-bâri 1890 yı- 
lında Delhi'de taş baskısı olarak yayım- 
lanmıştır. Hedyü's-sâri'nin ayrı bir cilt 
halinde basıldığı on üç ciltlik Bulak bas- 
kısı (1300-1301) eserin en iyi neşri kabul 
edilmekle beraber yine de baskı hatala- 
rı bulunmaktadır. Bu hatalar daha sonra 
Hindistan'da yapılan neşrinde Sıddık Ha- 
san Han tarafından gösterilmiştir. Eser 
1348'de de Muhibbüddin el-Hatib, Mu- 
hammed Fuâd Abdülbâki, Kusay Muhib- 
büddin el-Hatib tarafından hadislerin 
eserde geçtiği yerler gösterilmek sure- 
tiyle yayımlanmıştır (I-XHI, Kahire 1407 / 
1986-87). Hedyü's-sâri bu baskıların her 
birinde “Mukaddime” adıyla müstakil 
olarak basılmıştır. 
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12. “Umdetü'1- kari fi şerhi Şahihi'1- 
Buhâri. Büyük Türk âlimi Ayni'nin (6. 
855 / 1451) bu eseri, Fethu7-bâri ile bir- 
likte Şahih-i Buhâri şerhleri içinde en 
fazla itibar görenidir. Ayni şerhini 1418 
yılında yazmaya başlamış ve 1443'te ta- 
mamlamıştır. Firebri'nin talebelerinden 
Küşmiheni, Şebevi ve Hamevi nüshaları- 
na sahip olduğu bilinmekle beraber bel- 
li bir nüshayı esas almadığı anlaşılmak- 
tadır. Ebü Zer nüshası ile Yünini nüsha- 
sından hiç bahsetmemesi ise dikkat çe- 
kicidir. Zaten Ayni, İbn Hacer ve Kastal- 
lâni'nin aksine nüsha farklarından pek 
az söz etmektedir. İlk hadisin şerhinde 
takip ettiği, hadisi otuz değişik açıdan 
inceleme metodunu ikinci hadisten iti- 
baren azaltarak terketmiş, daha sonra 
rivayetleri beş altı yönden ele almakla 
yetinmiştir. Babların birbiriyle ve hadis- 
lerin ait oldukları babla ilgisini belirte- 
rek şerhe başlayan Ayni, genellikle “Be- 
yânü ricâlihi" başlığı altında hadisin se- 
nedinde bulunan râvileri ilk geçtikleri 
yerde haklarında yeterli bilgi vererek ta- 
nıtır ve ne derece güvenilir olduklarını 
belirtir. “Beyânü letâifi isnâdihi” başlığı 
ile senedin özelliklerini söz konusu ede- 
rek isnad zincirinde kullanılan sigaları, 
râvilerin birbiriyle olan ilgisini, memle- 
ketlerini, hangi nesle mensup oldukları- 
ni zikreder. “Beyânü ta'addüdi mevzr'ihi 
ve men ahrecehü gayrühü” kısmında ha- 
disin Sahih-i Buhâri'de başka hangi 
bölümlerde nasıl bir isnadla tekrarlan- 
dığını ve Kütüb-i Sitte müelliflerinden 
kimlerin onu kitaplarına aldığını söyler. 
“Beyânü'l-lugât ve i'râbihi” kısmında ha- 
diste geçen kelimeleri birer birer ele ala- 
rak onların mânalarını ve gramer açısın- 
dan durumlarını açıklar. “Beyânü istin- 
bâti'l-ahkâm” başlığı altında ise hadis- 
ten elde edilen fikhi neticeleri sayar. 
Önemli gördüğü bazı bahislerin sonun- 
da ve daha çok “el-Es'ile ve'l-ecvibe” baş- 
lığı altında hadisin ihtiva ettiği diğer 
önemli konuları ele alır. Eserini böyle dü- 
zenlemekle Ayni okuyucularının karşıla- 
şabileceği çeşitli problemleri halletmiş, 
râvilerin hal tercümesi, metinde geçen 
kelimelerin izahı ve edebi incelikleri gibi 
hususlarda doyurucu bilgiler vermiştir. 
İbn Hacer el-Askalâni'ye, hadislerdeki 
edebi incelikleri ve benzeri hususları ele 
alması sebebiyle “Umdetü-kâri'yi ken- 
di eserine tercih edenler bulunduğu söy- 
lenmiş, o da Ayni'nin bu hususları Ha- 
nefi âlimi Rükneddin Ahmed b. Muham- 
med b. Abdülmü'min el-Kırimi'nin ta- 
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mamlanmamış Şahih-i Buhâri şerhin- 
den iktibas ettiğini, kendisi ise eksik ol- 
ması sebebiyle bu eseri kaynakları ara- 
sına almadığını söylemiştir. Aynf'nin en 
çok faydalandığı eserlerin başında Fet- 
hu'l-bâri gelmektedir. Şerhini yazmaya 
ara verdiği zamanlarda bile İbn Hacer'in 
çalışmalarını -onun yakın talebesi Bur- 
hâneddin b. Hızır'ın yardımıyla- devamlı 
surette takip etmiş ve bazan bu eserin 
uzun bir bölümünü isim vermeden ikti- 
bas etmekte mahzur görmemiştir. Bu- 
nun yanında Şâfii olan İbn Hacer'in Ha- 
nefi mezhebinin görüşlerine ters düşen 
fikirlerini isim vermeksizin, “kâle ba'zu- 
hum” diyerek ağır bir dille tenkit etmek- 
ten de geri durmamıştır. İbn Hacer, ese- 
rinin hükümdarlar tarafından takdir edil- 
mesinin Ayni'yi kıskandırdığını söyleye- 
rek onun tenkitlerinin bir kısmını İnti- 
kâdü'l-i “tirâz adlı risâlesinde cevaplan- 
dırmaya çalışmışsa da eserini tamamla- 
maya ömrü yetmemiştir. Fuat Sezgin'in, 
bu eseri tanıtırken tam tersine kitabın 
Fethu'l-bâri'deki itirazlara Ayni'nin ver- 
diği cevaplardan meydana geldiğini söy- 
lemesi (GAS, I, 121) bir zühul olmalıdır. 
“Umdetü'l-kâri on bir cilt halinde İstan- 
bul'da (1308-1311), yirmi beş cilt olarak 
da Kahire'de (1348) yayımlanmıştır. 

13. el-Kevserü'l-câri ilâ riyâzi'1-Bu- 
hâri, Molla Gürâni'nin (ö. 893 / 1488) Kir- 
mâni ve İbn Hacer'e yer yer itirazlar yö- 
nelttiği ve garib kelimelerle müşkil isim- 
leri açıkladığı bu orta büyüklükteki şer- 
hinin nüshaları, bilindiği kadarıyla sa- 
dece Türkiye'de Süleymaniye (Ayasofya, 
nr. 686; Hamidiye, nr. 300), Râgıb Paşa 
(nr. 297), Murad Molla (nr. 514) ve Top- 
kapı Sarayı Müzesi (IlI. Ahmed, nr. 390) 
kütüphanelerinde mevcuttur. 14. et-Tev- 
şih “ale'1-Câmi 'i's-şahih. Süyütü'nin (6. 
911/1505) bu kısa ve özlü eserinin gü- 
nümüze kadar gelmiş nüshalarının ço- 
ğu Türkiye kütüphanelerinde bulunmak- 
tadır. Topkapı Sarayı Müzesi Kütüpha- 
nesi'ndeki nüshanın (Medine, nr. 262) mÜ- 
ellif hattıyla olduğu tahmin edilmekte- 
dir. Eserin Ali b. Süleyman ed-Dimnâti 
(ed-Dimenti) el-Bücum'avi (ö. 1306/ 1888) 
tarafından yapılan muhtasarı yayımlan- 
mıştır (Kahire 1298). 15. İrşâdü's-sâri li- 
şerhi ai Buhâri. Kastallâni'nin (6. 
923/1517) ölümünden yedi yıl önce ta- 
ii bu eser, daha önceki şerhle- 
rin aksine her kelimeyi tekrardan kaçın- 
madan kısa ve özlü bir şekilde açıkla- 
ması sebebiyle her seviyedeki okuyucu- 
nun kolayca faydalanabileceği mahiyet- 
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te olup Fethu'l-bârî ve “Umdetü'!-kâ- 
ri'den sonra üçüncü sırada anılagelmiş- 
tir. Şâfii mezhebine mensup bir âlim 
olan Kastallâni eserini yazarken en çok 
Fethu'l-bâri'den faydalanmış, hatta bir 
bakıma onu özetlemiştir. İrşâdü's- sâ- 
ri'nin kırk beş sayfalık mukaddimesi, 
hadisle meşgul olanların faziletine, ha- 
disleri ilk tedvin edenlere, önemli hadis 
ıstılahlarına, Buhâri ve el- Câmi'u's-sa- 
hih'ine dair değerli bilgiler ihtiva etmek- 
tedir. Bu mukaddime Abdülhâdi el-Ebyâ- 
ri (6. 1305/1888) tarafından Neylü'l-emâ- 
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adıyla şerhedilmiştir (Kahire 1325-1326). 
Kastallâni'nin hadis metinlerine esas 
aldığı kendi nüshasını Yünini nüshası ile 
karşılaştırdığı bilinmektedir. Bununla 
beraber Yünini nüshasına da bağlı kal- 
mamış, zikrettiği çeşitli nüshalar ara- 
sında kendine göre tercihler yapmıştır. 
Onun nüsha farklarına dair verdiği bil- 
giler İbn Hacer'in verdiği bilgilerden da- 
ha çoktur. Bu husus eserin en önemli 
özelliğini teşkil eder. Âzâd-ı Bilgrâmi (6. 
1200/ 1786), İrşâdü's-sâri'yi “Kitâbü'z- 
Zekât"ın sonuna kadar ihtisar etmiş ve 
çalışmasına Dav'ü'd-derâri adını ver- 
miştir. İrşâdü's-sâri, kenarında Neve- 
vinin Sahih-i Müslim şerhiyle birlikte 
on cilt halinde Bulak'ta (1267, 1275, 1276, 
1285, 1288, 1292, 1304-1306) ve Kahire'- 
de (1276, 1306, 1307, 1325-26), Neylü'1- 
emâni ve Zekeriyâ el-Ensâri'nin Tuhfe- 
tü'l-bâri “alâ Şahihi'1-Buhâri adlı şer- 
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hiyle birlikte on iki cilt halinde yine Ka- 
hire'de (1307), ayrıca Leknev'de (1876) ve 
Nevalkişor'da (1284) yayımlanmıştır. 16. 
Tuhfetü'l-bâri “alâ Şahihi'l-Buhâri. Ze- 
keriyâ el-Ensâri (6. 926/1520) tarafın- 
dan kaleme alınan şerh, on iki cilt ha- 
linde yayımlanan İrşâdü's-sâri'nin ke- 
narında Kahire'de basılmıştır (1307, 1326). 
Eser Muhammed b. Abdülhâdi es-Sindi 
(6. 1138/1726) tarafından ihtisar edil- 
miştir (Kahire 1300). 17. Me 'ünetü'l-kâ- 
ri li- Şahihi1-Buhâri. Ali b. Muhammed 
el-Menüfi'nin (6. 939/ 1532) 921 (1515) 
yılında tamamladığı bu hayli hacimli tek 
ciltlik eserinden başka Şıyânetü'l-kâri 
“ani'l-hata'i ve'l-lahni fi1-Buhâri adlı 
bir başka kitabı daha bulunmaktadır (Zi- 
rikli, V, 11). 18. Şerhu “iddeti ehâdisi Sa- 
hihi'1- Buhâri. Muhammed b. Ömer b. 
Ahmed es-Sefiri'nin (6. 956/ 1549) iki cilt- 
lik eserinin dünya kütüphanelerinde muh- 
telif yazmaları vardır (bk. Sezgin, GAS, |, 
124). 19. Feyzü'l-bâri fi şerhi garibi Şa- 
hihi1-Buhâri. Abdürrahim b. Abdurrah- 
man b. Ahmed el-Abbâsi'nin (6. 963/ 
1556) bu eserinin Âtıf Efendi Kütüpha- 
nesi ile (nr. 529) Topkapı Sarayı Müzesi 
Kütüphanesi'ndeki (IH. Ahmed, nr. 391) 
nüshaları müellif hattıyladır. Eserin Râ- 
gıp Paşa Kütüphanesi (nr. 298, 299) ve 
Süleymaniye Kütüphanesi'nde (Hamidi- 
ye, nr. 298) birer nüshası daha bulun- 
maktadır. 20. Teysirü-kari fi şerhi Sa- 
hihi1-Buhâri. Nürülhak b. Abdülhak el- 
Buhâri eş-Şahcihanâbâdi'nin (6. 1073/ 
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1663) Farsça olan bu şerhi basılmıştır 


(l-V, Leknev 1305). 21. ez-Ziyd'ü's-sâri 


“alâ Şahihi'1-Buhâri. Abdullah b. Sâlim 
b. Muhammed el-Basrf'nin (6. 1135/1722- 
23) üç ciltlik şerhinin Nuruosmaniye nüs- 
hasının (nr. 581-583) müellif hattı oldu- 
ğu tahmin edilmektedir. Beyazıt Devlet 
Kütüphanesi'nde de (Veliyyüddin Efendi, 
nr. 596-598) bir nüshası bulunmaktadır. 
22. el-Feyzü'l-câri li-şerhi Sahihil-Bu- 
hâri. Aclüni İsmâil b. Muhammed'in (6. 
1162/1749) yarım kalmış bu şerhinin altı 
büyük cilt halindeki yazma nüshası Top- 
kapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'nde (Me- 
dine, nr. 220-225) ve Medine Mahmüdiy- 
ye Kütüphanesi'nde (nr. 140) bulunmak- 
tadır. 23. Necâhu'-kari li-Sahihi'1-Bu- 
hâri. Yüsufefendizâde Abdullah Hilmi'- 
nin (6. 1167/1754) daha önceki şerhler- 
den derleyerek kaleme aldığı otuz cilt 
hacmindeki bu şerhinin Süleymaniye (Fâ- 
tih, nr. 844-873; Ayasofya, nr. 685 nüsha- 
ları müellif hattı ; Yahyâ Efendi, nr. 54-64; 
Hamidiye, nr. 267-275, 279-284 ; Hacı Mah- 
mud, nr. 456/ 1, 456/2; Hasan Hüsnü Pa- 


şa, nr. 229), Nuruosmaniye (nr. 894-922, 
923-932) ve Beyazıt Devlet (Veliyyüddin 
Efendi, nr. 627, 628, 630-632) kütüphane- 
leriyle Topkapı Sarayı Müzesi Kütüpha- 
nesi'nde (HI. Ahmed, nr. 384) nüshaları 
bulunmaktadır. MÜ İlâhiyat Fakültesi öğ- 
retim görevlisi Ahmet Tobay eser üze- 
rinde “Yüsufefendizâde Abdullah Hilmi 
ve Hadis Şerhciliğindeki Yeri” adlı bir 
doktora çalışması yapmıştır (1991). 24 
Zâdü'l-müciddi's-sâri li-metâli'i1-Bu- 
hâri. et-Tâvüdi diye de bilinen Mâliki fa- 
kihi İbn Süde el-Fâsi'nin (6. 1209/1795) 
bu eseri Fas'ın Fes şehrinde 1307'de taş- 
baskı olarak, 1327-1330'da da el- Hâ- 
şiye “alâ Şahihi'1- Buhâri adıyla dört 
cilt halinde basılmıştır. 25. en- Nürü's- 
sâri min feyzi Şahihi'!- Buhâri. Idvî di- 
Hamzavi'nin (6. 1303/ 1886) şerhi el-Câ- 
mi'u's-sahih'in kenarında basılmıştır 
(I-V, Kahire 1279). 26. Feyzü'l-bâri “alâ 
Sahihi'1-Buhâri. Keşmiri Muhammed En- 
verşah'ın (6. 1352/1933) bu eseri dört 
cilt halinde Kahire'de yayımlanmıştır 
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(1357/1938). 27. Kevserü'l-me'âni'd- 
derâri fi keşfi habâyâ Sahihi1-Buhâri. 
Muhammed Hıdır eş-Şinkiti (6. 1354/ 
1936) tarafından kaleme alınan eserin 
yayımlanan ilk iki cildinde baştan itiba- 
ren elli bir hadisin şerhi bulunmaktadır 
(Amman 1408-1409 / 1988-1989). 

el-Câmi'u's-sahih'e şerh yazmaya 
başlayan, fakat eserleri yarım kalmış 
olan Nevevi, İbn Kesir, İbn Receb el-Han- 
beli, Firüzâbâdi gibi önemli kişiler var- 
dır. Firüzâbâdi kırk cilt olarak düşündü- 
ğü çalışmasının yirmi cildini yazabilmiş, 
sahası hadis olmadığı için de eseri fazla 
itibar görmemiştir. Hindistanlı âlimlerin 
de Şahih-i Buhâri üzerinde çoğu şerh 
olmak üzere muhtelif çalışmaları vardır 
(bk. Abdülhay el-Haseni, s. 150-151). 

Muhtasarları. el- Câmi *u's - sahih'ten 
seçmeler yaparak meydana getirilen ça- 
lışmalar arasında şu eserler zikredile- 
bilir: 1. Cem“u'n-nihâye”. İbn Ebü Cem- 
re'nin (6. 699/ 1300) bu eseri (Kahire 1286), 
başta kendisi olmak üzere birçok âlim 
tarafından şerhedilmiştir. 2. et-Tecri- 
dü's-sarih". Ahmed b. Ahmed ez-Zebi- 
di'nin (6. 893 / 1488) bu ob eseri Bu- 
lak'ta (1287) ve Kahire'de (1312) basılmış, 
üzerinde muhtelif pa yapılmış, 
Babanzâde Ahmed Naim Bey (I-II. cilt 
1346 / 1928, III. cilt 1984, 8. baskı) ile Kâ- 
mil Miras (IV-XII. cilt 1984, 8. baskı) tara- 
fından Türkçe'ye çevrilerek şerhedilmiş- 
tir. 3. Zübdetü'!- Buhâri. Ömer Ziyâed- 
din Dâğıstâni (6. 1920) tarafından Sa- 
hih-i Buhâri'deki Peygamber buyruk- 
larının (kavli hadislerin) tamamını derle- 
mek maksadıyla yapılan bu çalışma 1524 
hadisi ihtiva etmektedir. Eser Kahire'- 
de (1330), daha sonra yine Dâğıstâni'nin 
Türkçe tercümesiyle birlikte üç cilt ha- 
linde İstanbul'da (1341) yayımlanmıştır. 
4. Cevâhirü'i-Buhâri. Mustafa Muham- 
med Umâre tarafından Şahih-i Buhâ- 
ri'den seçilerek kısaca şerhedilen 850 
hadisi ihtiva eden eser Kahire'de basılmış 
(1341), Hasan Alioğlu tarafından Türk- 
çe'ye çevrilerek aynı adla İstanbul'da ya- 
yımlanmıştır (1988) (e/-Câmi'u'ş-şahih'in 
diğer muhtasarları için bk. Sezgin, GAS, I, 
126-128). 

Diğer Çalışmalar. e/-Câmi'u's-sahih'- 
teki bazı müşkil kelimelere dair müsta- 
kil kitaplar kaleme alınmıştır. e/-Elfiy- 
ye yazarı İbn Mâlik'in (6. 672 / 1274) Yü- 
nini ile birlikte Sahih-i Buhâri'deki yet- 
miş bir adet dil problemini hallettiği Şe- 
vâhidü't-tavzih ve't-taşhih li-müşkilâ- 
tül-Câmi" is-sahih adlı eseri önce Hin- 
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distan'da (1319), daha sonra Muhammed 
Fuâd Abdülbâki'nin yeniden tertibi ve 
tahkikiyle Kahire'de (1957) yayımlanmış- 
tır. Zerkeşi'nin de (6. 794/1392) bu ko- 
nuda et-Tenkih li-elfâzi'-Câmi'i'$-şa- 
hih adlı bir çalışması bulunmaktadır. İbn 
Hacer el-Askalâni'nin ei-Tenkih üzeri- 
ne yazdığı en- Nüket “alâ Tenkihi'z-Zer- 
keşi adlı eseri yarım kalmıştır. Bulkini'- 
nin (6. 824/1421) bazı kaynaklarda Şer- 
hu'1- Buhâri adıyla zikredilen el- İfhâm 
limâ ti1-Buhâri mine'l-ibhâm adlı ese- 
rinin bir nüshası Süleymaniye Kütüpha- 
nesi'nde bulunmaktadır (Ayasofya, nr. 
679). 

el -Câmi'u'ş-şahih'te üç râvi ile ri- 
vayet edilen yirmi iki kadar hadis, muh- 
telif kimseler tarafından “es-Sülâsiyyât” 
adıyla bir araya getirilmiş ve şerhedil- 
miştir. Bu çalışmaların yazmaları Sez- 
gin tarafından tesbit edilmiştir (GAS, |, 
128-129). 

Buhâri'nin bab başlıkları da müstakil 
çalışmalara konu olmuştur. Bunların en 
önemlileri şunlardır: 1. Kitâbü7-Müte- 
vârf “alâ terâcimi11-Buhâri. Kâtib Çele- 
bi'nin Şahih-i Buhâri'yi on cilt halinde 
şerhettiğini söylediği İbnü'i- Müneyyir'in 
(6. 683/1284) Beyazıt Devlet Kütüpha- 
nesi'nde (nr. 1115) bir yazma nüshası bu- 
lunan bu eseri Selâhaddin Makbül Ah- 
med tarafından neşredilmiştir (Küveyt 
1407 / 1987). 2. Tağliku't-ta “lik. İbn Ha- 
cer tarafından kaleme alınan sahasının 
bu en önemli eseri el-Câmi'u'ş-şahih'in 
ta'likleri kısmında tanıtılmıştır. 3. el-Fe- 
vâ'”idü'l-müte'allika bi- Şahihi'l-Bu- 
hâri. Muhammed b. Abdülhâdi es-Sindi 
(©. 1138/1726) tarafından yazılan eserin 
yazma nüshası Kahire'de bulunmakta- 
dır (bk. Sezgin, GAS, 1, 129). 4. Şerhu te- 
râcimi ebvâbi Şahihi'l-Buhâri. Şah Ve- 
liyyullah ed-Dihlevi'nin (6. 1176/1762) bu 
eseri yayımlanmıştır (Haydarâbâd 1321; 
nşr. Şerefeddin Osman, Haydarâbâd 1402/ 
1982). 5. Fıkhül-İmâmi'-Buhâri. Bu ça- 
lışmada Şahih-i Buhâri'deki 1290 bab 
başlığı Muhammed Abdülkâdir Ebü Fâ- 
ris tarafından derlenerek iki cilt halin- 
de yayımlanmıştır (Amman 1409 / 1989). 

el-Câmi'u's-sahih'i okumaya baş- 
larken, okuma sırasında ve bitirirken ri- 
ayet edilecek hususlara dair kitaplar ya- 
zılmıştır. Hatmü1-Buhâri adıyla yazılan- 
ların çoğunda ise eserin son hadisi şer- 
hedilmektedir. Bu nevi eserlerin ilki, Ebü 
Hâmid Muhammed el-Kudsi'nin (6. 888/ 
1483) Tuhfetü'l-kari “inde hatmi'1-Bu- 
hâri'si olup eserin bir nüshasi Ankara 
Dil ve Tarih-Coğrafya Fakültesi Kütüp- 


hanesi'nde bulunmaktadır (Saib Sencer, 
nr. 3732; diğer nüshalar için bk. Sezsin, 
GAS, 1, 129-130). 

el-Câmi'u's-sahih'in râvilerine dair de 
muhtelif eserler kaleme alınmıştır (bk. 
a.g.e, |, 130-132). Bu çalışmaların ilk ör- 
neklerinden biri olan Ahmed b. Muham- 
med el-Kelâbâzi'nin (6. 398 / 1007-1008) 
Ricâlü Şahihi'!-Buhâri adlı eseri Ab- 
dullah el- Leysi tarafından basılmıştır (1- 
Il, Beyrut 1407 / 1987). Ebü'l- Velid el-Bâ- 
ci'nin (6. 474/ 1081) et-Ta'dil ve't- tec- 
rih li-men harrece lehü'1-Buhâri fi'l- 
Câmi *i's-sahih'ini Ebü Lübâbe Hüse- 
yin neşretmiştir (I1-HI, Riyad 1406 / 1986). 
el-Câmi'u's-sahih Mehmet Sofuoğlu 
tarafından Sahih-i Buhâri ve Terceme- 
si adıyla Türkçe'ye tercüme edilmiş ve 
yayımlanmıştır (1-XVI, İstanbul 1987-1989; 
Buhâri ile Müslim'in el-Câmi'u's-sahih'- 
leri üzerindeki ortak çalışmalar için bk. el- 
CEM‘ BEYNE's- SAHİHAYN; SAHİHAYN). 

el-Câmi “u's-şahih'le ilgili olarak ya- 
pılan fihristler içinde zikre değer iki ça- 
lışmadan biri Muhammed Şerif Tokadi'- 
nin Miftâhu Şahihi1-Buhâri'sidir (İstan- 
bul 1313). Müellif önce Sahih-i Buhâri'- 
deki her bir kitâbda kaç bab ve kaç ha- 
dis bulunduğunu, ayrıca adlarını alfabe 
sırasına koyduğu sahâbilerin eserde kaç 
rivayeti olduğunu tesbit etmiş ve daha 
sonra kavli hadisleri alfabetik sıraya di- 
zerek bunların el-Câmi'u's-şahih'te 
(Kahire 1296) hangi kitâb, bab, cilt ve say- 
fada bulunduğunu, İrşâdü's-sâri (Kahi- 
re 1293), Fethu'l-bâri (Kahire 1301) ve 
“Umdetü'1-kâri'de (İstanbul 1309) hangi 
cilt ve sayfada yer aldığını göstermiştir. 
Diğer çalışma ise Abdullah b. Muham- 
med Guneyman tarafından hazırlanan 
Delilü'1-kâri ilâ mevâzı 'i1-hadiş fi Sa- 
hihi'1- Buhâri'dir. Mektebetü'n-Nehza 
tarafından yayımlanan Şahih-i Buhöâ- 
ri'yi esas alan müellif, eserdeki kitâb ve 
babları numaraladıktan sonra hadisin 
merfü veya mevkuf, kavli veya fiili oldu- 
ğunu dikkate almaksızın bütün rivayet- 
leri alfabetik olarak sıralamış, râvisini, 
hangi kitâb ve bablarda bulunduğunu 
göstermiştir. Eser el-Câmiatü'l-İslâmiy- 
ye tarafından yayımlanmıştır (Medine, 
ts.). Bunlardan başka Muhammed Şük- 
ri el-Ankaravi'nin Miftâhu7-Buhâri (İs- 
tanbul 1313, taşbaskı), Hindistanlı muhad- 
dis Abdülaziz el-Fencâbi'nin Nibrâsü's- 
sâri fi etrâfil-Buhâri (Lahor 1345), Mus- 
tafa b. Ali el-Beyyümi'nin Delilü fehâri- 
si1-Buhâri li'l-kütübi ve'l-ebvâbi'l-esâ- 
siyye (Kahire 1352), Rıdvân Muhammed 
Rıdvân'ın Fehdrisü1-Buhâri (Kahire 1368) 
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adlı eserleri birbirinden farklı faydalı ça- 
lışmalardır. 
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el- CÂMİU”s- SAHİH 
(2 4 gela ) 
Müslim'in 
(6. 261/875) 


sahih hadislerden 


meydana gelen eseri. 
b y s e] 


Asıl adı el- Câmi'u's-sahih olmakla 
beraber daha çok Şahih-i Müslim diye 
bilinmektedir. Bizzat müellif eserinden 
el-Müsned ve el-Müsnedü's-sahih di- 
ye söz etmekte ve bununla kitabının Hz. 
Peygamber'e ulaşan sahih rivayetlerden 
meydana geldiğini kastetmektedir. Ay- 
rıca muhaddisler iki asır boyunca hadis 
yazsalar bile yine el -Câmi'u's-sahih'e 
başvurmak zorunda olduklarını söyleye- 
rek eserinin değerini ifade etmektedir. 

Müslim'in hocalarından semâ” yoluy- 
la rivayet ettiği 300.000 hadisten seçe- 
rek hazırladığını söylediği eserini 235 
(849) yılında. henüz yirmi dokuz yaşında 
iken tasnife başladığı, on beş yıl süren 
titiz bir çalışma sonunda 250 (864) yılın- 
da tamamladığı anlaşılmaktadır. Daha 
sonra bu çalışmasını Ebü Zür'a er-Râzi'- 
nin incelemesine sunmuş, onun kusur 
bulduğu rivayetleri kitabından çıkarmış- 
tır. Sadece sahih hadisleri toplama ko- 
nusunda hocası Buhârf'nin metodundan 
faydalandığında şüphe yoktur. 

Hadis Sayısı. el-Câmi*u's-sahih'te 54 
kitâb, 1329 bab bulunmaktadır. Kitâb 
adlarını bizzat müellif tesbit etmekle be- 
raber bab adlarını (tercemeler) o yazma- 
mıştır. Bunu -Nevevi'nin dediği gibi- ki- 
tabın hacmini büyütmemek için mi, yok- 
sa konu bütünlüğünü sağlamak için mi 
yaptığı bilinmemektedir. Bazı âlimler 
eseri şerhederken uygun gördükleri şe- 
kilde bab adları yazmakla beraber hiç- 
biri bu konuda Nevevi kadar başarılı ola- 
mamıştır. Bugün elimizde bulunan mat- 
bu Şahih-i Müslim'lerin bab başlıkları 
Nevevi tarafından konmuş ve böylece 
konular birbirinden kesin hatlarla ayrıl- 
mıştır. Müslim'in ilmi seyahatlerinde yol 
arkadaşı olan ve Şahih'i tasnifi sırasın- 
da on iki (veya on beş) yıl onunla birlik- 
te bulunan muhaddis Ahmed b. Seleme'- 
nin belirttiğine göre eserdeki hadis sa- 
yısı tekrarlarıyla birlikte 12.000 (bazıla- 
rına göre 8000), tekrarsız olarak 4000'dir. 
Fakat Muhammed Fuâd Abdülbâki'nin 
beş cilt halindeki neşrinde eserin tek- 
rarsız olarak 3033 hadisi, dolayısıyla bu 
kadar konuyu ihtiva ettiği tesbit edil- 
miştir. Wensinck'in Miftâhu künüzi s- 


sünne'deki sayımına göre ise eserdeki 
hadislerin tamamı 7581'dir. Bu rakam 
İbn Salâh'ın belirttiği, mükerrerleriyle 
birlikte 7275 rakamına oldukça yakın- 
dır. Mevkuf ve maktü rivayetlere yer ver- 
mediği halde Sahih-i Müslim'de Şa- 
hih-i Buhâdri'ye göre daha çok müker- 
rer hadisin bulunması rivayetlerin bü- 
tün isnadlarını bir arada vermesi sebe- 
biyledir. 

Şartları. Müslim, sahih rivayetlerin hep- 
sini derlemeyi düşünmemekle beraber 
eserine alacağı hadislerin sahih olması- 
ni prensip edinmiş, bunun için de bir ha- 
disin sahih şartlarını taşımasında Said 
b. Mansür, Yahyâ b. Main, Osman b. Ebü 
Şeybe ve Ahmed b. Hanbel gibi devrinin 
ünlü muhaddislerinin ittifak etmesini 
yeterli görmüştür. İbn Salâh'ın dediği 
gibi Müslim'in en belirgin şartı, senedin 
başından sonuna kadar hepsi güvenilir 
olan kimselerin birbirinden muttasıl is- 
nadlarla -şâz ve illetli olmayarak- riva- 
yet etmeleridir. Diğer taraftan Müslim, 
eserinde yer almayan rivayetleri zayıf ka- 
bul etmediğini özellikle belirtmiştir. 

Ona göre bir hadisin sahih olabilmesi 
için senedde yer alan her bir hoca ile ta- 


lebenin birbiriyle görüştüklerini bilmek 
gerekli değildir. İkisinin de aynı asırda 
yaşaması -güvenilir olmaları ve biribir- 
lerinden anane” yoluyla rivayet etme- 
leri şartıyla- yeterlidir. Buhâri'nin en 
önemli özelliği olan hoca ile talebesinin 
buluşup görüşmesi şartını, “sonradan or- 
taya çıkmış bir söz” diye reddeder. Mü- 
dellis olmayan (bk. MÜDELLES) muhaddis- 
lerin bu kabil rivayetlerini zayıf sayma- 
yı doğru bulmaz. Hadisin semâ yoluyla 
alındığını bilmenin sadece müdellislerin 
rivayetlerinde gerekli olduğunu söyler. 
Fakat Ali b. Medini ve Buhâri gibi bazı 
hadis otoriteleri bu konuda farklı görüş 
belirtmişlerdir. Bu sebeple de Müslim'in 
şartlarına göre sahih olan bazı hadisler 
Buhâri'ye göre sahih olmamaktadır. 
Rivayeti. el- Câmi'u's-sahih'i Müs- 
lim'den birçok muhaddis dinlemiş ol- 
makla beraber bunlar arasında İbn Süf- 
yân diye tanınan Ebü İshâk İbrâhim b. 
Muhammed b. Süfyân en-Nisâbüri (6. 
308/ 920) ile Kalânisi diye bilinen Ebü 
Muhammed Ahmed b. Ali'nin rivayetleri 
onu daha sonraki çağlara iletebilmiştir. 
İbn Süfyân 257 Ramazanında (Ağus- 
tos 871) Nişâbur'da el-Câmi 'u'ş-sahih'i 


MÜSLİM 
(Ö. 261/875) 


İbn Süfyan Kalânisi 
(6. 308/920) (6.7) 
KIsâi Cülüdi Eşkar 
(6. 385/995) (Ö. 368/979) Öö. 2) 
p | a İk 
Ebü'l-Abbas en-Nesevi Ebü Muhammed es-Sıkılli İbn Mâhân 
6.7) (0.7) (ő. 387/997) 


Ebü'l-Abbas er-Râzi 
(6. 409/1018'den sonra) 


Abdülgafir b. Muhammed 
el-Fârisi 


Ebü Saîd es-Siczî 
(ë. 2) 


(8. 448/1056) 
j BERG 
Nasr b. Hasan et-Tünkütl Muhammed cazi Hüseyin b. Ali et-Taberi 
(©. 486/1093) deri (8. 498/1105) 


Mansür b. Abdülmü'min 


el-Furâvi 
(8. 608/1212) 


Ebü İshak İbrâhim b. Ömer 


el-Vâsıti 
(6. 664/1266) 


Nevevi 
(6. 676/1277) 
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-pek az bir kısmı müstesna- Müslim'den 
dinlemiştir. Ondan da Cülüdi diye tanı- 
nan Ebü Ahmed Muhammed b. İsâ b. 
Amrüye en-Nisâbüri (6. 368 / 979) ile Ki- 
sâl diye bilinen Ebü Bekir Muhammed 
b. İbrâhim b. Yahyâ en-Nisâbüri (6. 385 / 
995) rivayet etmişlerdir. Fakat Kisâi ile 
görüşen Hâkim en-Nisâbüri onun riva- 
yetini pek güvenilir bulmadığını söyle- 
miştir (Zehebi, XVI, 465). Cülüdi'nin nüs- 
hası Ebü'l-Hüseyin Abdülgâfir b. Mu- 
hammed b. Abdülgâfir el-Fârisi (6. 448 / 
1056), Ebü'l- Abbas Ahmed b. Hasan b. 
Bündâr er-Râzi (6. 409 / 1018'den sonra) 
ve Ebü Said Ömer b. Muhammed b. Mu- 
hammed es-Siczi tarafından, Kisâi'nin 
nüshası Ebü'l-Abbas Ahmed b. Muham- 
med b. Zekeriyyâ en-Nesevi ve Ebü Mu- 
hammed Abdülmelik b. Hasan b. Abdul- 
lah &s-Sıkılli tarafından nakledilmiştir. 

Müslim'in diğer talebesi Kalânisi'nin 
rivayeti ise hemen hemen sadece Mağ- 
rib'de yayılmıştır. Ondan Eşkar diye ta- 
nınan Ebü Bekir Ahmed b. Muhammed 
b. Yahyâ, Eşkar'dan da İbn Mâhân Ab- 
dülvehhâb b. İsâ b. Abdurrahman el-Fâ- 
risi (6. 387/997) rivayet etmişlerdir. İbn 
Mâhân Şahih-i Müslim'i Cülüdi'den de 
nakletmiştir. Eser İbn Mâhân'dan dört 
talebesi tarafından rivayet edilmiştir. 

Eserin Müslim'den Nevevi'ye altı râvi 
ile ulaşan rivayet zinciri yandaki şema- 
da gösterildiği gibidir. 

Rivayet Özellikleri. Bir hadisin güvenilir 
rivayetlerinin tamamını muhtelif sened- 
lerle bir araya toplamak el-Câmi'u'ş- 
sahih'in en başta gelen özelliğidir. Hz. 
Peygamber'den bir konuya dair nakledi- 
len sağlam rivayetlerin bir yerde toplan- 
ması, onlardan hüküm çıkarmada büyük 
kolaylık sağlaması bakımından önemli- 
dir. Her konuda önce son derece güve- 
nilir hadis hâfızlarının rivayetlerini ver- 
mek, sonra derece itibariyle bu grubu 
takip eden muhaddislerin, en sonra da 
tenkide uğramış bazı râvilerin rivayetle- 
rini sıralamak Müslim'in takip ettiği di- 
ğer bir metottur. Muteber olmayan kim- 
selerin nakillerine eserinde üçüncü sıra- 
da yer vermesi, onların rivayetlerini de 
sahih kabul ettiği için değil ilk sırada 
yer verdiği sahih hadisleri bir ölçüde des- 
teklemek ve o konudaki bütün rivayet- 
leri -mütâbi** ve şâhid” olarak- bir ara- 
da sergilemek içindir. Bu zayıf râviler- 
den bir kısmının önceleri sika* iken bu 
özelliklerini çeşitli sebeplerle yitirmiş 
kimseler olması, Müslim'in de onlardan 
sağlıklı dönemlerinde rivayette bulun- 
ması mümkündür. Hâkim en -Nisâbüri 
ile Ebü Bekir el-Beyhaki bu üçlü tasnifi 
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Müslim'in gerçekleştiremeden vefat et- 
tiğini, eserine sadece birinci gruba gi- 
ren güvenilir hadis hâfızlarının rivayet- 
lerini aldığını ileri sürmüşler, bazıları da 
bu üçlü tasniften dolayı muteber olma- 
yan kimselerin rivayetlerine eserinde yer 
vermesi sebebiyle Müslim'i tenkit etmiş- 
lerdir. Üçlü tasnifin Sahih-i Müslim'de 
bulunduğunu Kâdi İyâz ve İbnü's-Salâh 
kesinlikle ifade etmekte, ayrıca İbnü's- 
Salâh Müslim'i bu tasnifi sebebiyle sa- 
vunmaktadır (Şıyânetü Şahihi Müslim, 
s. 94-99). Mütehassıs âlimlerin bile ihti- 
lâf ettiği bu konuda ihtiyatlı davranma- 
yı tercih edenler eserde bu üçlü tasni- 
fin ilk iki şıkkının bulunduğunu, fakat 
çok zayıf râvilere ait rivayetlerin yer al- 
madığını söylemişlerdir. 

Öte yandan konuları sıralarken Müs- 
lim'in gözettiği önemli hususlardan biri 
-Buhâri'nin yaptığı gibi muhtelif bahis- 
lerde tekrara düşmemek için- hadisi en 
fazla ilgili olduğu yerde çeşitli tarikleriy- 
le birlikte zikretmektir. Bununla bera- 
ber pek nâdir de olsa hadisi aynı isnad- 
la veya bir diğer senedle başka konuda 
tekrarladığı da görülür. Nitekim “el-Li- 
bâs ve'z-zine” kitâbındaki bir hadisi (nr. 
114) “es-Selâm” kitâbında da (nr. 3) ay- 
nen zikretmiştir. 

Müslim el-Câmi'u'ş-şahih'te bizzat 
hocasından duyduğu rivayetleri “hadde- 
senâ”, hocaya okunanları da “ahberenâ” 
ifadeleriyle rivayet etmeye önem verir. 
Hocasının söylemediği bir ismi -sened- 
deki râvinin müphem kalmasına yol aç- 
sa bile- ilâve etmez. Bunun yerine râvi- 
nin kimliğini tayin edecek kelimeyi “ya'- 
ni..." diyerek ekler. Buna benzer açıkla- 
maları, gerektiğinde metinde de yapar. 
Bir hadis metnini senediyle birlikte zik- 
rettikten sonra, aynı hadise dair diğer 
sağlam senedleri de vermekle beraber, 
kitabın hacmini büyütmemek için onla- 
rın metinlerini tekrarlamaz; bunun ye- 
rine senedin sonunda o metne “bi-mis- 
lihi”, “mislühü” veya “bi-hâze'l-isnâd” 
sözleriyle işaret etmekle yetinir. Aynı ti- 
tizliği hadis metinlerinde de gösteren 
Müslim, eğer bir senedde iki veya daha 
fazla hocasının adını zikretmiş, onlar da 
hadisi farklı kelimelerle rivayet etmişler- 
se kimin hangi kelimeyi nasıl telaffuz 
ettiğini özellikle belirtir. İki muhaddisin 
rivayeti arasındaki fark bir harften iba- 
ret bile olsa ona işaret eder. Bu durum 
onun “mâna ile rivayet”e iltifat etmedi- 
ğini göstermektedir. 

Senedlerde Müslim ile Hz. Peygamber 
arasındaki râvi sayısı dört-dokuz arasın- 
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el -CÂMİU's - SAHİH 


da değişmektedir. Dokuz râvili senedle- 
rin sayısı yediden fazla değildir (aş. bk.). 

Şahih-i Buhâri'deki 1341 ta'lik'in ak- 
sine Şahih-i Müslim'de sadece on yedi 
(veya on dört, yahut on iki) hadis, senedin 
baş tarafından bir, iki veya daha fazla 
râvinin düşmesiyle muallak olarak riva- 
yet edilmiştir. Bunların çoğu muttasıl bir 
rivayeti desteklemek maksadıyla kulla- 
nılmıştır. Zaten biri dışında geri kalan- 
ları Sahih-i Müslim'de noksansız birer 
senedle de nakledilmiştir. 

İslâm Dünyasındaki Yeri. Şahih-i Müs- 
lim kaleme alındığı devirden itibaren Şa- 
hih-i Buhâri ile birlikte Kur'ân-ı Kerim'- 
den sonra en güvenilir iki kaynak olarak 
kabul edilegelmiştir. Onu başta Ebü Ali 
en-Nisâbüri (6. 349/960) olmak üzere 
Mağribli bazı âlimler, bir hadisin bütün 
rivayetlerini bir araya toplayan güzel ter- 
tibi, hadisin belli bir kısmını değil tama- 
mını üstelik mânen değil mutlaka laf- 
zen rivayet etmesi, mukaddimesi dışın- 
da Hz. Peygamber'in hadislerinden baş- 
ka sözleri (mevkuf ve maktü) ihtiva etme- 
mesi sebebiyle Buhâri'nin eserine ter- 
cih etmişlerdir. Ancak âlimlerin büyük 
çoğunluğu, ashap ve tâbiin sözlerine yer 
verse bile Şâhih-i Buhâri'yi bütünü iti- 
bariyle, özellikle de hadislerden kolay- 
lıkla fıkhi sonuç elde etmeye imkân ver- 
mesi bakımından daha üstün tutmuşlar- 
dır (bk. SAHİHAYN). Kaldı ki Sahih-i Müs- 
lim'de az da olsa ashap ve tâbiin sözü 
bulmak mümkündür. Nitekim İbn Hacer 
el-Askalâni eserdeki mevkuf rivayetler 
için el- Vuküf “alâ mâ fi Şahihi Müs- 
lim minel-mevküf adlı kitabını, Reşid 
el-Attâr da maktü rivayetler için Gure- 
rü'l-fevâ'idi'l-mecmü'a'sını kaleme al- 
mıştır (aş. bk.). Bazılarına göre adı ge- 
çen âlimlerin onu Buhâri'nin eserine ter- 
cih etmelerinin sebebi, Müslim'in e/- Câ- 
mi'u'ş-şahih'te iki güvenilir tâbiinin iki 
sahâbiden duyduğu ve senedin sonuna 
kadar hep ikişer kişinin birbirinden ri- 
vayet ettiği hadisleri toplamayı prensip 
edinmesidir. Müslim'in her hadisi en uy- 
gun bulduğu babda ve umumiyetle sa- 
dece bir defa zikrederek hadisin diğer 
tariklerini ve farklı lafızlarını burada ver- 
mesi ve eserini kendi memleketinde, 
kaynaklarının yanında ve şeyhlerinin ha- 
yatta bulunduğu bir zamanda tasnif et- 
mesi, bazıları tarafından onun Sahih-i 
Buhâri'ye tercih edilmesine sebep teş- 
kil eden en önemli özelliği olmuştur. Bu 
tercihte eserin ihtiva ettiği hadisleri da- 
ha sahih bulma gibi bir kanaat söz ko- 
nusu değildir. 


125 


el -CÂMİU”s-SAHİH 


ay Ul 

me alaosa EE gi) 
| Söyle all, GL yeli 2 
A e Kd) 


| Söylem, iş öy sel DS 
SON) eagai lis; pe heth" 

| E Sar le e e 

| LR 


BL yayi Ka e Rİ ie 
i RE ez 


5 e SP sge, 


PL 
GM ime 


de (1319), Kahire'de (1327) ve İstanbul'- 
da (1329-1332) yayımlanmıştır. Bunların 
içinde, eserin muhtelif nüshalar: gözden 
geçirilerek Mehmed Zihni Efendi tara- 
fından tashih edilip harekelenmek su- 
retiyle İstanbul'da Matbaa-i Âmire'de se- 
kiz cilt halinde yapılan baskısı en değer- 
li olanıdır. Daha sonra Muhammed Fuâd 
Abdülbâki el-Câmi'u's-sahih'in hadis- 
lerini Wensinck'in Concordance'taki usu- 
lüne göre numaralamış, V. cildi sadece 
fihriste ayırmıştır. Fihrist elli dört kitâ- 
bın ihtiva ettiği bablara (s. 3-84), müker- 
rer olmayan 3033 hadisin geçtiği kitâb- 
lara, bunların ashaptan râvilerine ve Sa- 
hih-i Buhâri'de geçiyorsa oradaki nu- 
maralarına (s. 85-210), 137 mükerrer ha- 
disin bulunduğu yerlere (s. 212-222), her 
bir sahâbinin rivayet ettiği hadislere (s. 
223-371), kavli hadislerin alfabetik sıra- 
lanışına (s. 373-462) ve hadisleri nâdir 
kelimelerden hareketle bulma düşün- 
cesiyle garib kelimelerin alfabetik dizili- 
sine (s. 463-576) göre hazırlanmıştır. Eser 
Kahire'de yayımlanmıştır (1955-1956). 
Şerhleri. e/-Câmi'u's-sahih üzerinde 
şerh, hâşiye, ihtisar ve müstahrec” ne- 
vinden birçok çalışma yapılmış, râvileri 
ve garib kelimelerine dair eserler yazıl- 
mış olmakla beraber bunların pek azı 
yayımlanabilmiştir. En tanınmış şerhle- 
ri şunlardır: 1. el-Mu'lim bi-fevâ'idi 
Müslim. Sicilyalı muhaddis ve fakih Mâ- 
zeri'nin (6. 536/1141) bu eseri bilindiği 
kadarıyla Sahih-i Müslim'in ilk şerhi- 
dir. Hadisler baştan sona kadar şerhe- 
dilmeyip gerekli görülen yerlerde açık- 
lamalar yapılmıştır. Şerhte daha çok ha- 
dislerdeki ince mânaların yakalanması- 
na ve elde edilebilecek hükümlerin or- 
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Baskıları. Sahih-i Müslim Kalküta'da taya çıkarılmasına gayret edilmiştir. Mu- 
1265), Bulak'ta (1290), Delhi ve Leknev'- o hammed eş-Şâzeli tarafından neşredilen 


(IM, Tunus 1987-1988) eserin pek fazla 
olmayan yazma nüshalarından birine ait 
J}. cilt Köprülü Kütüphanesi'nde (nr. 329, 
163 varak), Il. cilt de Topkapı Sarayı Mü- 
zesi Kütüphanesi'nde (Ili. Ahmed, nr. 414 
194 varak) bulunmaktadır. Diğer ülkeler- 
deki nüshaları eksiktir (bk. Sezgin, I, 136). 
Kâdi İyâz el-Mu “lim'de gördüğü birta- 
kım noksanları tamamlamak maksadıyla 
İkmâlü'1-Mu'lim bi-fevâ'idi Müslim 
adıyla bir şerh yazmıştır. el-Mu'lim biz- 
zat Mâzeri tarafından yazılmayıp talebe- 
lerinin ders sırasında tuttuğu notların 
birleştirilmesiyle meydana geldiği için 
bazı yanlışlar ihtiva ettiğini, ayrıca eserde 
Müslim'in tertip tarzına uymayan bazı 
tasnif hataları bulunduğunu söyleyen Kâ- 
di İyâz, gerekli gördüğü yerlerde kendi 
şerhini bir zeyil mahiyetinde yazmıştır. 
Eserin mevcut nüshalarının çoğu İstanbul 
kütüphanelerindedir. Bunlar arasında en 
mükemmeli, Nuruosmaniye'deki nüsha- 
dır (nr. 1035, 404 varak; diğer nüshaları için 
bk. Sezgin, I, 136-137). Tunuslu Muham- 


med b. Hilfe b. Ömer el- Veştâti el-Übbi 


de (6. 827/ 1424) İkmâlü'1-Mu'lim üze- 
rine İkmâlü İkmâli'1-Mu'lim adlı bir 
eser kaleme almıştır. Kendinden önce 
Mâzeri, Kâdi İyâz, Ahmed b. Ömer el- 
Kurtubi ve Nevevi tarafından yazılan Şa- 
hih-i Müslim şerhlerinden çokça fayda- 
lanmış, bu kaynaklardan nakil yaparken 
Mâzeri için “mim”, Kâdi İyâz için “ayn”, 


Kurtubi için “tâ”, Muhyiddin en-Nevevi 


için “dâl” rumuzlarını kullanmış, yer yer 
kendisi de ilâvelerde bulunmuştur. “eş- 
Şeyh” kısaltmasıyla da İbn Arefe diye ta- 
nınan hocası Ebü Abdullah Muhammed 
b. Muhammed b. Arefe'yi kastetmiştir. 
İstanbul kütüphanelerinde birçok nüshası 


bulunan eser yayımlanmıştır (1-Vil, Kahi- 
re 1328). Daha sonra Muhammed .b. Yü- 
suf es-Senüsi (ö. 895 / 1490), Übbi'nin şer- 
hini esas alarak onu ihtisar etmiş ve bir 
miktar ilâvede bulunmuştur. Übbi'den 
farklı olarak Nevevi'nin eseri için "hā" 
(z), Übbi'nin eseri için de “bâ” rumu- 
zunu kullanmış, yazdığı bu şerhe Mük- 
milü İkmaâli'l-İkmâl adını vermiştir. Ki- 
tap Übbi'nin şerhiyle birlikte Kahire'de 
yayımlanmıştır (1328). 2. el- Minhâc fi 
şerhi Şahihi Müslim b. Haccâc. Nevevi'- 
nin (6. 676/ 1277) bu eseri Şahih-i Müs- 
lim şerhlerinin en önemlilerinden biri- 
dir. Müellif bu şerhi ne pek kısa ne de 
gereğinden fazla uzun tutmamaya özel- 
likle dikkat ettiğini söylemektedir. Ese- 
rin uzun mukaddimesinde Şahih-i Müs- 
lim'in çeşitli rivayetleri hakkında bilgi 
verdikten sonra daha çok İbnü's-Salâh'ın 
görüşlerine dayanarak Şahih-i Buhâri'- 
nin Sahih-i Müslim'e tercih sebepleriy- 
le her birinin üstün yanlarını, Sahih-i 
Müslim'in şartlarını ve muhtelif özel- 
liklerini anlatmakta, genel olarak hadis- 
lerin sıhhat dereceleri, bazı hadis mese- 
leleri ve istilahları ile bunların değerleri 
ve bağlayıcılık durumlarını incelemekte, 
son olarak da Şahihayn'daki muhtelif 
râvi isimlerinin okunuşu hakkında ge- 
nel bilgi vermektedir. Hadisleri şerhe- 
derken Mâzeri'nin e/- Mu “Jim'i ile Kâdi 
İyâz'ın İkmdlü'!-Mu'lim'inden çokça 
faydalandığı anlaşılmaktadır. Nevevi, ha- 
dislerin senedlerindeki nâdir isimlerin 
okunuşunu titiz bir şekilde tarif etmek- 
te, metinleri ilk geçtiği yerde etraflıca 
açıklamaktadır. Ele aldığı hadisin muh- 
tevasında bulunan, ileride bir başka ha- 
dis dolayısıyla geçecek bahisleri sonra- 
ya bırakmakta, daha önce şerhedilmiş 
konuların geçtiği yerleri belirtmekte, so- 
nunda da hadisin ihtiva ettiği hükümle- 
ri açıklamaktadır. Şahih-i Müslim'deki 
her bir hadisin tamamını değil şerhedil- 
mesini gerekli gördüğü kısmını ele alır- 
ken metindeki garib kelimelerin oku- 
nuşunu da vermektedir. Yazıldığı devir- 
den beri büyük bir rağbet gören el-Min- 
hâc'ın yazmalarının birçoğu ve en de- 
ğerlileri İstanbul kütüphanelerindedir. 
Eser Kahire (I-IV, 1271; I-V, 1283), Lek- 
nev (1285) ve Delhi'de (1304, 1309), dokuz 
ciltte on sekiz cüz halinde Kahire'de 
(1929-1930) müstakil olarak, İrşâdü's- 
sâri'nin kenarında on cilt halinde Bu- 
lak'ta (1267, 1275, 1276, 1285, 1288, 1292, 
1304-1306) ve yine Kahire'de (1276, 1306, 
1307, 1325-1326) yayımlanmıştır. el-Min- 
hâc'ı Abdullah b. Muhammed b. Abdül- 
kâdir el-Ensâri (6. 724 / 1324) ihtisar et- 
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miş, Ahmed b. Lü'lü' b. Nakib de (6. 769/ 
1368) eser üzerinde en-Nüket “ale'I-Min- 
hâc adıyla bir hâşiye yazmıştır (Sezgin, 

138). 3. Fazlü'l-mün“im fi şerhi Şa- 
hihi Müslim. Muhammed b. Atâullah el- 
Herevi'ye (6. 829/ 1426) ait olan bu ese- 
rin iki ciltten ibaret bir nüshası Millet 
Kütüphanesi'nde bulunmaktadır (Feyzul- 
lah Efendi, nr. 442-43, 248 + 230 varak). 
Eserin bir nüshası da Hindistan'dadır 
(Bankipür 5 / 1 /88-89, nr. 202, 341 varak). 
4. ed-Dibâc “alâ Sahihi Müslim b. Hac- 
câc. Süyüti bu küçük hacimli eserinin 
mukaddimesinde kısaca Müslim'in şart- 
ları ile eserinde kullandığı terimler hak- 
kında bilgi vermekte, künyesiyle bahse- 
dilen şahısların adlarını alfabetik olarak 
sıralamakta, şerh kısmında da az kulla- 
nılan bazı isim, lakap ve kelimelerin oku- 
nuşunu belirtmekte, ayrıca rivayet fark- 
larına işaret etmektedir. Eser Ali b. Sü- 
leyman ed-Dimnâti'nin (6. 1306/ 1888) 
Veşyü'd-Dibâc “alâ Şahihi Müslim b. 
Haccâc adlı eseriyle birlikte yayımlan- 
mıştır (Kahire 1299). 5. “İnâyetü'l-meli- 
ki'l-mün“im li-şerhi Şahihi Müslim. 


Yüsufefendizâde'nin “İnâyetü'l-meliki'l-mün'im 
li-şerhi Şahihi Müslim adlı eserinin ilk sayfası 
(Nuruosmaniye Ktp., nr. 1042) 
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(Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 2628) 


Sahih-i Buhâri'ye otuz ciltlik bir şerh 
yazmış olan Yüsufefendizâde Abdullah 
Hilmi'nin (6. 1167/ 1753-54) bu eserinin 
yazmaları İstanbul kütüphanelerinde bu- 
lunmaktadır. Nuruosmaniye (nr. 1042, 368 
varak; nr. 1043, 247 varak) ve Topkapı Sa- 
rayı Müzesi Kütüphanesi'ndeki nüshalar 
(Medine, nr. 245, I cilt 245 varak, Il. cilt 
246 varak, HI. cilt 317 varak) müellif hat- 
tıyladır. Eserin Süleymaniye (Esad Efen- 
di, nr. 381-382; Hamidiye, nr. 343-345; La- 
leli, nr. 560-562) ve Üsküdar Selim Ağa 
(nr. 205) kütüphanelerinde de nüshaları 
vardır. 6. Fethu'l-mülhim fi şerhi Şa- 
hihi Müslim. Hindistanlı Fazlullah Câbir 
(Şebbir) Ahmed ed-Diyübendi el-Osmâni 
tarafından beş ciltte tamamlanması dü- 
şünülen eser, büyük hacimli üç cildi Del- 
hi'de (1934) yayımlandıktan sonra müel- 
lifinin vefatı üzerine yarım kalmıştır. Zâ- 
hid el- Kevseri hadisleri şerhederken bü- 
tün mezheplerin görüşlerine ve delillerine 
yer vermesi, isimlerin okunuşu, garib ke- 
limelerin açıklanması, râvilerin gerektiği 
şekilde tanıtılması ve özellikle de Müs- 
lim'in mukaddimesini mükemmel olarak 
şerhetmesi sebebiyle eseri, bugüne kadar 
yazılmış Sahih-i Müslim şerhlerinin hep- 
sinden daha üstün ve doyurucu bulduğu- 
nu söylemektedir (Makâlât, s. 103-106). 
el-Câmi *u's-sahih'in Sıbt İbnü'l-Cev- 
Zi (6. 654 / 1256), İbnü'i-Mülakkın (6. 804/ 
1401), Zekeriyyâ el-Ensâri (6. 926/ 1520) 
ve Ali el-Kari (6. 1014/1605) gibi ünlü mu- 
haddisler tarafından yapılan daha baş- 
ka şerhleri de vardır. Hindistanlı âlimle- 
rin muhtelif dillerdeki diğer şerhleri ve 
tercümeleri arasında Mevlevi Vahidüzza- 
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Ali b. Ahmed es-Saidi'nin müellif hattı Sahih-i Müslim hâşiyesinin ilk İki sayfası ile son sayfası 


man b. Mesihüzzaman el-Haydarâbâdi'- 
nin (ë. 1920) el-Mu “lim adlı Urduca altı 
ciltlik çalışması (Lahor 1304-1306), Abdü- 
laziz b. Gulâm Resül'ün Pencap dilinde- 
ki tercüme ve şerhi (Lahor 1307), Veliy- 
yullah b. Ahmed Ali el-Ferruhâbâdi'nin 
(6. 1249/1833) Farsça el-Matarü's-sec- 
câc'ı zikredilebilir (Hindistanlı âlimlerin 
Sahih-i Müslim şerhleri için bk. Abdülhay 
el-Haseni, es-Sekâfetü'l-İslâmiyye fi'l-Hind, 
s. 152). Kastallâni'nin sekiz büyük cüz 
halindeki Minhâcü'd-dibâc'ı ve Ali el- 
Kari'nin dört cilt halindeki şerhi yarım 
kalmıştır. 

el-Câmi'u's-sahih'in mukaddimesi, 
son hadisi (hatmi) ve diğer bazı kısımla- 
rı üzerine yazılan şerhler de vardır. Se- 
hâvi'nin Gunyetü'l-muhtâc fi hatmi Şa- 
hihi Müslim b. Haccâc'ı (Dârü'i-kütübi'l- 
Mısriyye, Hadis, nr. 2569, 26 varak) ile Kas- 
tallâni'nin Şerhu hutbeti Müslim b. Hac- 
câc'ı (Sezgin, 1, 140) bunlardandır. 

Sahih-i Müslim'e hâşiyeler de yazıl- 
mıştır. Kütüb-i Sitte'nin her birine yaz- 
dığı hâşiyelerle tanınan Hindistanlı âlim 
Muhammed b. Abdülhâdi es-Sindi'nin 
(6. 1138/ 1726) eseri Mültan'da tarihsiz 
olarak basılmıştır. Eser üzerinde Ali b. 
Ahmed es-Saidi'nin de (6. 1168/1754- 
ten sonra) bir höâşiyesi vardır (Süleyma- 
niye Ktp., Lâleli, nr. 2628, 197 varak, mü- 
ellif hattı). 

Muhtasarları. Tanınmış bazı muhaddis- 
ler el-Câmi'u's-sahih'i ihtisar etmişler- 
dir. 1. İbn Tümert'in (6. 524/1130) muh- 
tasarı İrlanda'da bulunmaktadır (The 
Chester Beatty Library, nr. 4146, 65 va- 
rak). 2. Telhişu Şahihi Müslim. Ebü'l- 
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Abbas Ahmed b. Ömer b. İbrâhim el-Kur- 
tubi'nin (6. 656/ 1258) bu çalışmasının 
ikinci cildi Süleymaniye Kütüphanesi'n- 
dedir (Cârullah, nr. 264, 196 varak; diğer 
iki nüshası için bk. Sezgin, 1, 140). Müellif 
daha sonra eserini el- Müfhim limâ eş- 
kele min telhisi Kitâbi Müslim adıyla 
şerhederek hadislerde geçen garib keli- 
meleri açıklamış, gerekli gördüğü yer- 
lerde kelimeleri harekelemiş ve hadisle- 
rin ihtiva ettiği çeşitli hükümleri ortaya 
koymuştur. Nevevi'nin ve Fethu7-bâri'yi 
yazarken İbn Hacer'in büyük ölçüde fay- 
dalandığı bu eserin muhtelif nüshaları- 
nı Fuat Sezgin kaydetmektedir (GAS, |, 
137). V. cildinin bir nüshası Süleymaniye 
Kütüphanesi'nde bulunmaktadır (Cârul- 
lah, nr. 353, 243 varak). 3. el-Câmi'u1- 
mu'lim bi-mekaşıdi Câmi'i Müslim. 
Abdülazim b. Abdülkavi el-Münziri'nin 
(6. 656/ 1258) bu muhtasarı, Sıddık Ha- 
san Han tarafından yapılan es-Sirâcü'!- 
vehhâc min keşfi metâlibi Sahihi Müs- 
lim b. Haccâc adlı Arapça şerhiyle birlik- 
te Hindistan'da basılmıştır (Bhopal 1302). 
Müstakil olarak Beyrut'ta (1389) ve Mu- 
hammed Nâsırüddin el-Elbâni'nin tah- 
kikiyle Beyrut-Dımaşk'ta da yayımlan- 
mıştır (1407 / 1987, 6. baskı). 

Diğer Çalışmalar. el-Câmi'u's-sahih 
üzerinde hadislerini başka tariklerle güç- 
lendirmek, râvileri hakkında bilgi ver- 
mek, garib kelimeleri açıklamak, esere 
yöneltilen tenkitleri cevaplandırmak, için- 
deki mevkuf ve maktü rivayetleri tesbit 
etmek gibi muhtelif çalışmalar yapılmış- 
tır. Bunların belli başlıları şunlardır: 1. 
el-Müsnedü'l-muhrec “alâ kitâbi Müs- 
lim b. Haccâc. Eser Ebü Avâne Ya'kub 
b. İshak el-İsferâyini (6. 316/928) tara- 
fından Sahih-i Müslim üzerine yapılan 
bir müstahrec çalışması olup Müsnedü 


Ebi “Avâne diye bilinmektedir. İki cilt 
halinde Haydarâbâd'da basılmıştır (1363/ 
1944). Müslim'in el-Câmi'u's-sahih'ine 
müstahrec yazan diğer muhaddisler ara- 
sında Ebü Ca'fer Ahmed b. Hamdân en- 
Nisâbüri (ö. 311/923), Ebü İmrân Müsâ 
b. Abbas el-Cüveyni (6. 323/935), Ebü 
Muhammed Kâsım b. Asbağ el-Kurtubi 
(6. 340/951), Ebü'n-Nadr Muhammed b. 
Muhammed et-Tüsi (6. 344/955), Ebü'l- 
Velid Hassan b. Muhammed el-Ümevi 
(6. 349 / 960) ve Cevzaki diye tanınan Ebü 
Bekir Muhammed b. Abdullah (ö. 388/ 
998) sayılabilir. 2. Ricâlü Şahihi Müslim. 
Şahihayn râvileri üzerine yazılmış bir- 
çok eser bulunmakla beraber İbn Men- 
cüye (6. 428/ 1036) bu çalışmasında sa- 
dece Müslim'in râvilerini ele almış, hak- 
larında kısa bilgiler vererek rivayetlerinin 
Şahih-i Müslim'de hangi babda geçti- 
ğini kaydetmiştir. Alfabetik olan eser Ab- 
dullah el- Leysi tarafından Beyrut'ta iki 
cilt halinde neşredilmiştir (1407 / 1987). 
3. el- Müfhim li- şerhi (ft şerhi) garibi 
Müslim. Şahih-i Müslim'deki nâdir ke- 
limeleri açıklamak üzere Abdülgâafir el- 
Fârisi'nin (6. 529/ 1134-35) kaleme aldı- 
ğı bu eserin herhangi bir nüshası tesbit 
edilememiştir. 4. Şıyânetü Şahihi Müs- 
lim minel-ihlâli ve'l-ğalat ve himâye- 
tühü mine'l-iskâtı ve's-sakât. İbnü's- 
Salâh'ın (6. 643/1245) on bölümden iba- 
ret olan bu eseri Şahih-i Müslim hak- 
kında genel bilgiler vermekte, ona yö- 
neltilen bazı tenkitleri cevaplandırmak- 
ta ve mukaddime ile bazı hadislerdeki 
garib kelimeleri açıklamaktadır. Süley- 
maniye Kütüphanesi'ndeki yegâne nüs- 
hası (Ayasofya, nr. 475, 35 varak) Muvaf- 
fak b. Abdullah b. Abdülkâdir tarafından 
Beyrut'ta yayımlanmıştır (1404 / 1984). 5 
el- Müfsıhu'l-müfhim ve'1-müdıhu'1- 


Ca a 


mülhim li-me âni Şahihi Müslim. Ebü 
Abdullah Muhammed b. Yahyâ b. Hişâm 
el-Ensâri (6. 646/ 1248) tarafından ka- 
leme alınan eserin Kahire'de bir nüsha- 
sı vardır (Tal'at, Hadis, nr. 794, 106 varak). 
6. Gurerü'l-fevâ'idi'l-mecmü'a ffî be- 
yâni mâ vaka 'a fi Sahihi Müslim mi- 
ne'l-ehâdisi'1-maktü'a. Reşid el-Attâr'ın 
(6. 662/ 1264) bu çalışmasının bir nüs- 
hası Süleymaniye Kütüphanesi'nde (Da- 
mad İbrâhim, nr. 396/6, vr. 1648-173b) 
bulunmaktadır (diğer nüshaları için bk. 
Sezgin, 1, 141; Zirikli, VHI, 159). 7. er- Ru- 
båʻiyyât min Şahihi Müslim. Eminüd- 
din Muhammed b. İbrâhim el-Vâni (6. 
735/1335), Sahih-i Müslim'deki dört 
râvili hadisleri bu küçük risâlesinde bir 
araya getirmiştir. Eser Hindistan'da bu- 
lunmaktadır (Bankipür 5/2/ 184, nr. 462/ 
2, vr. 15-19). Müslim'in dokuz râvi ile Hz. 
Peygamber'e ulaşan rivayetlerini Ebü 
Abdullah Muhammed b. Abdülvâhid el- 
Makdisi (6. 642/ 1245) Tüsâ“iyydtü Müs- 
lim adlı küçük bir cüzde toplamıştır. Bu 
çalışma Zâhiriyye Kütüphanesi'ndedir 
(Hadis, nr. 348, vr. 519-559). 8. Tuhfetü- 
müncid vel-müthim fi garibi Sahihi 
Müslim. Sıbt İbnü'l-Acemi (6. 841 / 1438), 
kendisine ait bir Şahih-i Müslim nüs- 
hasının kenarına bu eserdeki garib keli- 
melerle ilgili notlar yazmış, bu notları Så- 
lih b. Ahmed b. Sâlih es-Seffâh el-Hale- 
bi'nin bir araya getirmesiyle Tuhfetü'l- 
müncid ortaya çıkmıştır. Eserin bilinen 
tek nüshası Süleymaniye Kütüphanesi'n- 
dedir (Reisülküttâb, nr. 118, 348 varak). 8. 
el- Vuküf “alâ mâ fi Şahihi Müslim mi- 
ne'l-mevküf. İbn Hacer el-Askalâni (6. 
852/ 1448), Sahih-i Müslim'de merfü 
hadislerin arasında geçen 192 rivayeti 
mevkuf kabul ederek onları bu kitabın- 
da toplamış, eser Abdullah el- Leysi el- 
Ensâri tarafından Beyrut'ta yayımlan- 
mıştır (1406 / 1986). 10. Miftâhu Şahihi 
Müslim. Muhammed Şerif Tokadi tara- 
fından kavli hadislere göre alfabetik ola- 
rak hazırlanan bu fihristte, 1290'da Ka- 
hire'de yayımlanan Şahih-i Müslim met- 
niyle İrşâdü's-sâri'nin kenarında on cilt 
halinde basılan (Kahire 1293) Nevevi'nin 
Şahih-i Müslim şerhi esas alınmıştır. 
Hadislerin hangi kitâbın hangi babında 
ve adı geçen iki eserin hangi cilt ve say- 
fasında bulunduğu gösterilmiştir. Eser, 
müellifin Miftâhu Şahihi'1-Buhâri adlı 
çalışmasıyla birlikte ve Miftâhu's-Sahi- 
hayn ismiyle İstanbul'da neşredilmiştir 
(1313). 

el- Câmi “u's- sahih Türkçe'ye iki defa 
tercüme edilmiştir. Bunlardan ilki Meh- 
met Sofuoğlu tarafından Sahih-i Müs- 
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lim ve Tercemesi adıyla ve yer yer kısa 
dipnotlar ilâvesiyle yapılmıştır (I-VIII, İs- 
tanbul 1386-1390 / 1967-1970). Daha son- 
ra Ahmet Davutoğlu eseri tercüme ve 
şerhetmiş, bu çalışma da Sahih-i Müs- 
lim Tercüme ve Şerhi adıyla yayımlan- 
mıştır (1-XI, İstanbul 1973-1980). XH. cilt 
olarak neşredilen fihrist (İstanbul 1986), 
her bir cildin indeksi müstakil yapıldığı 
için faydalı değildir. 
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el- CÂMİU?s- SAHİH i 


(debi ) 
Tirmizi'nin 
(6.279/892) 

Kütüb-i Sitte'ye dahil olan eseri. 


Sünenü't-Tirmizi, Câmi 'u't- Tirmizi, 
Şahihu't- Tirmizi, el- Câmi'u's-sahih, 
el-Müsnedü's-sahih, el-Câmi'u'l-ke- 
bir gibi değişik adlarla kaynaklara geç- 
miş olan eser daha çok Sünenü't- Tir- 
mizi adıyla meşhur olmuştur. Sadece ah- 
kâm hadislerini değil câmi''lerde bulu- 
nan diğer konulara dair hadisleri de ih- 


tiva ettiği için el- Câmi'u's-sahih ve- 
ya el-Câmi'u't-Tirmizi ismi de yaygın 
olarak kullanılmaktadır. Tirmizi'nin 270 
(883) yılında tamamladığı esere “sahih” 
denilmesinin sebebi, Kütüb-i Sitte'ye 
es-Şıhâhu's-sitte denildiği gibi, eserin 
ihtiva ettiği hadislerin büyük kısmının 
sahih? nitelikli olmasıdır. Şahihu't-Tir- 
mizi ve el-Câmi'u's-sahih adlarını, ha- 
dis kitapları hakkında yeterli bilgisi bu- 
lunmayanları kitaptaki bütün hadislerin 
sahih olduğu şeklinde yanlış bir anlayı- 
şa sevkedebileceği için sakıncalı gören- 
ler de vardır (bk. Nüreddin Itr, s. 45). 

Tirmizi e/-Câmi'u's-şahih'i yazdıktan 
sonra onu Hicaz, Irak ve Horasan âlimle- 
rinin tenkidine sunmuş ve hepsinin tak- 
dirini kazanmıştır. Bunun üzerine ese- 
rini, “Kimin evinde bu kitap bulunursa 
onun evinde konuşmakta olan Peygam- 
ber var demektir” sözüyle ilim âlemine 
takdim etmiştir. Tirmizi bu sözü övün- 
mek için değil eserine olan güvenini be- 
lirtmek için söylemiştir. el- Câmi“, Şa- 
hihayn'ın aksine telif edildiği yıllarda 
meşhur olmamış, ancak V. (XI.) yüzyıldan 
sonra rağbet kazanarak Kütüb-i Sitte 
arasındaki yerini almıştır. 

Yaygın kanaate göre el-Câmi'u's-sa- 
hih, Kütüb-i Sitte içinde Ebü Dâvüd'un 
es-Sünen'inden sonra dördüncü sırayı 
almaktadır. Ancak Ebü Bekir İbnü'l-Ara- 
bi ve Kâtib Çelebi gibi eski, Tirmizi şâri- 
hi Mübârekfüri ve Nüreddin itr gibi çağ- 
daş bazı müellifler onun üçüncü sırada 
yer alması gerektiğini ileri sürmüşlerdir. 
Tirmizi'nin hadis kabul şartlarında Ebü 
Dâvüd'dan daha titiz davranması, ese- 
rin dini her konuyu kapsaması gibi özel- 
likleri onu Kütüb-i Sitte'nin üçüncü sı- 
rasında görme düşüncesine haklılık ka- 
zandırmaktadır. Her ne kadar Zehebi, 
el-Câmi*u's-şahih'te, zındıklığı sebe- 
biyle idam edilen Muhammed b. Said el- 
Esedi ve Muhammed b. Sâib el-Kelbi gi- 
bi son derece zayıf kimselerin rivayetle- 
rine yer verildiği için onun Ebü Dâvüd 
ve Nesâi'nin sünenlerinden sonra geldi- 
ğini ileri sürmüşse de Tirmizi her hadi- 
sin hangi sebepten dolayı zayıf olduğu- 
nu açıkladığı ve kitabında râviler yüzün- 
den tereddüt ve güvensizliğe yer bırak- 
madığı için Zehebi'nin bu görüşü fazla 
kabul görmemiştir. Ancak Tirmizi'nin 
hocalarıyla uzun zaman beraber olma- 
ması, durumlarını açıklasa bile tenkide 
uğramış dördüncü tabaka râvilerinden 
hadis alması, Hâzimi gibi bazı âlimle- 
rin Ebü Dâvüd'u ona tercih etmelerine 
sebebiyet vermiştir. Şah Veliyyullah ed- 
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Dihlevi, üslübunun açık ve kolay olması, 
hadislerinin güvenilirlik derecesinin tek 
tek belirlenmesi sebebiyle eseri Sahi- 
hayn'dan bile faydalı bulduğunu söyle- 
miş, derece itibariyle e/- Muvatta” ile 
Şahihayn'dan sonraki tabakada (ikinci 
tabaka) gelmesi gerektiğini belirtmiştir. 
Ferrâ el-Begavi'nin, eseri hasen* hadis 
kaynaklarından biri kabul etmesi çok 
genel bir değerlendirme sayılarak isa- 
betli bulunmamıştır. 

Hadis Sayısı. el- Câmi *u's- sahih, so- 
nundaki “ilel” bahsiyle birlikte kırk altı 
bölüm (ebvâb) içinde 2496 babdan mey- 
dana gelmektedir. İlk iki cildi Ahmed Mu- 
hammed Şâkir tarafından yayımlanan 
beş ciltlik baskıya göre 3956, Tuhfetü7- 
ahvezi ile birlikte basılmış olan nüsha- 
daki rakamlamaya göre ise 4051 hadis 
ihtiva etmektedir. Dört sünenin her bi- 
rinde mevzü hadis bulunduğunu iddia 
eden Ebü'l-Ferec İbnü'i-Cevzi, bu eser- 
deki hadislerden de yirmi üçünün uy- 
durma olduğunu ileri sürmüş, ancak Sü- 
yüti el-Kavlü'l-hasen fi'z-zebbi “ani's- 
Sünen adlı eserinde sözü edilen hadis- 
lerin uydurma olmadığını ispat etmiştir 
(bk. Mübârekfüri, I, 365-367). Sahihayn'ın 
her biri kadar hadis ihtiva eden el-Câ- 
mi“ tekrarlarının azlığı ile tanınır. Tirmi- 
zi şârihi Mübârekfüri'nin birçok bab ve 
hadisin mükerrer olduğunu söylemesi- 
ne rağmen gösterdiği on bir bab ve sek- 
sen kadar hadisin büyük çoğunluğunun 
iki defa, pek azının ise üç defa (meselâ 
bk. Ureniler hadisi, “Tahâret", 55; "Et'ime", 
38; “Tıb”, 6) tekrarlandığı görülmektedir 
ki bunların önemli bir kısmı kaçınılmaz 
tekrarlardır. Eserde ta'lik* miktarı da 
son derece azdır. 

Tertibi. Kütüb-i Sitte'ye dahil olan di- 
ğer eserler gibi el-Câmi'u'ş-sahih de 
konularına göre (ale'l-ebvâb) tasnif edil- 
miştir. Konuların sıralanması ve konu 
başlıklarının belirlenmesinde Tirmizi'nin 
özellikle hocası Buhâri'den etkilenmiş 
olmakla beraber ondan ayrıldığı nok- 
talar da vardır. Eserin sünenlerde ol- 
duğu gibi “Kitâbü't-Tahâre” ile başla- 
ması, bölüm adlarını verirken “kitâb” ye- 
rine “ebvâb” kelimesini kullanması ve ha- 
dislerin merfü olduğunu belirtmek üze- 
re her defasında “an resülillâh sallallâ- 
hu aleyhi ve sellem” kaydını koyması be- 
lirgin özelliklerindendir. Eserde mevkuf 
ve maktü hadisler sadece merfü hadis- 
ler değerlendirilirken zikredilmiştir. el- 
Câmi'in Ahmed Muhammed Şâkir tara- 
fından yayımlanan |. ve ll. ciltlerinde bö- 
lüm adları “ebvâb” şeklinde muhafaza 
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edilmiş, ancak eserin neşrini tamamla- 
yan diğer iki nâşir tarafından beş ciltlik 
Kahire baskısının öbür ciltlerinde “eb- 
vâb” kelimeleri “kitâb” olarak değiştiril- 
miştir. Tirmizi bab adlarını (terâcim) çok 
defa o babın hadislerindeki ifadelerden 
seçerek “bâbü mâ câe fi kezâ” şeklinde 
ve bir sonuç belirtmeyecek tarzda tes- 
bit etmiştir. Bazı konularda da bab baş- 
lığı konulmadığı, bazı bab başlıkları ile 
konu arasındaki ilginin zorlukla kurul- 
duğu görülmektedir. Neshin söz konusu 
olduğu bahislerde genellikle önce men- 
suh, sonra da nâsih hadisler sıralanmak- 
tadır (bk. “Tahâret", 6-7, 8-9, 58-59). Bab 
başlığı konulmadığı zaman ilgili fasıllar 
ya sadece “bab” veya “bâbün minhu”, 
“bâbün minhu eydan” veya “bâbün min- 
hu âhar” ifadeleriyle ayrılmaktadır. 
Tirmizi'nin bir özelliği de senedinde 
garib*lik bulunan hadisleri umumiyetle 
konuya girerken zikretmesidir. İbn Receb 
el-Hanbeli, hadislerdeki illetlerin açık- 
lanması ve senedin durumunun belirtil- 
mesi sebebiyle bunun bir kusur olarak 
görülmemesi gerektiğine işaret eder ve 
önce kusurlu senedleri, ardından da sağ- 
lam senedleri sıralamanın Nesâi tarafın- 
dan da devam ettirildiğini söyler (Şerhu 
“İleli't- Tirmizi, s. 302). Tirmizi, “Kale Ebü 
İsâ" diye başlayan değerlendirmelerin- 
de hemen her babda sırasıyla önce ha- 
dislerin sıhhat durumunu ve râvilerin 
güvenilirlik derecelerini belirtir; sonra 
da seneddeki illetleri, hadisin diğer ta- 
riklerini ve fakihlerin görüşlerini açıklar. 
O konuya dair diğer sahâbilerden gelen 
rivayetler varsa onlara da “ve fi'l-bâbi 
an fülân” diye sahâbi isimlerini sayarak 
işaret eder. Sadece Tirmizi'de görülen 
bu uygulama, Müslim'in, hadislerin bü- 
tün senedlerini bir araya toplamak su- 
retiyle tekrardan kaçınma prensibine 
benzediği gibi aynı zamanda hadislerin 
bir nevi tahric"i sayılmaktadır. Tirmizi - 
nin “ve fi'l-bâbi an fülân” diye varlığına 
işaret ettiği birçok rivayeti şârihler mev- 
cut hadis kaynaklarında bulamamışlar- 
dır. Bu durum, Tirmizi tarafından bilinen 
birçok rivayetin elimizdeki eserlere inti- 
kal etmediğini, dolayısıyla el- Câmi'in 
kaynaklarının zenginliğini göstermekte- 
dir. İbn Hacer el-Askalâni'nin günümü- 
ze gelmediği anlaşılan e/- Lübâb fi şerhi 
kavlit-Tirmizi ve fi1-bâb adlı eseri bu 


konuya ışık tutmaktaydı (el-Câmi'u's- 


sahih, nâşirin girişi, I, 66). Mübârekfüri, 

Mukaddimetü Tuhfetil-ahvezi'de bu 

meseleyi ele almaktadır (I, 386-396). 
Tirmizi hadisleri değerlendirirken her 
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bi tek terim kullanmaz. Hadisin en be- 
lirgin özelliğini -Zeynüddin el-Irâki'nin 
dediği gibi- ilk kelimede göstermek kay- 
dıyla çok defa “hasen-sahih", “hasen- 
garib”, “sahih -hasen -garib” gibi iki ve- 
ya üç kelimeden oluşan terimler kullanır. 
Tirmizi bu sonuncu şekli hangi anlamlar 
için kullandığını bizzat açıklamadığı için 
eser üzerinde araştırma yapanlar bu ko- 
nuda farklı yorumlar yapmışlardır. Ha- 
dislerdeki gariblik durumunu ya “bu se- 
nedle garibdir” ( «xa ye <4 £ ) diye- 
rek ya da garibliğin nereden kaynaklan- 
dığını belirterek gerekçeli bir şekilde 
açıklar. Bazı terimleri de yaygın olanın 
aksine farklı mânalarda kullandığı gö- 
rülür. Meselâ “tâbiinden birinin sahâbi- 
yi atlayarak doğrudan Hz. Peygamber'- 
den rivayet ettiği hadis” anlamındaki 
mürsel terimini çok defa “senedinde ko- 
pukluk bulunan hadis (münkatı')” anla- 
mında, ceyyid ve kavi terimlerini sahih 
yerinde, zâhibü'l-hadis terkibini de ha- 
disleri ezberledikten sonra çabuk unu- 
tan kimse hakkında kullanır. Hadis met- 
nini verdikten sonra râvilerin kimlikleri- 
ni açıklar ve yer yer hadislerdeki lafız- 
ların hangi râviye ait olduğunu gösterir 
(ok. “Şavm”, 28); bazan da hadisin fark- 
lı senedlerini kaydettikten sonra Müs- 
lim'in yaptığı gibi metni tekrarlamak ye- 
rine “nahvehü”, “nahve hâzâ” veya “mis- 
lehü” kelimelerini koymayı tercih eder. 
Eserde garibü'l-hadis ve muhtelifü'l-ha- 
dis ilimlerine dair açıklamalarda bulunur 
(bk. “Zekât”, 33; “Ahkâm”, 38). Hadisler 


arasındaki teâruz'ları kendisinden ön- 
ceki âlimlerin görüşlerine dayanarak gi- 
dermeye çalışır (bk. “Şehâdât”, 4). 

Tirmizi ahkâm hadisleri hakkında fa- 
kihlerin kanaatlerini. zikrederek o hu- 
susta aralarında ittifak bulunup bulun- 
madığını ve uygulamanın hangi görüş is- 
tikametinde olduğunu söyler. İcmâ var- 
sa bunu özellikle belirtir. Onun âlimlerin 
görüşlerini tesbit etmedeki titizliğine ba- 
karak bazı sahâbi ve tâbiilerin fıkhi gö- 
rüşlerini bu nakillerden derlemenin müm- 
kün olduğu söylenmiştir. Brockelmann'ın 
da belirttiği gibi e/-Câmi'u's-sahih fi- 
kıh mezhepleri arasındaki ihtilâflar ko- 
nusunda önemli bir kaynaktır. 

Rivayeti. Tirmizi'den pek çok kimse 
rivayette bulunmakla beraber el-Cd- 
mi'u's-sahih'i ondan bütünüyle veya 
kısmen kaç kişinin rivayet ettiği kesin 
olarak bilinmemektedir. Fakat eserin râ- 
visi olarak bilhassa şu altı kişinin ismi 
zikredilmektedir: Ebü'!-Abbas Muham- 
med b. Ahmed b. Mahbüb el-Mahbübi, 
Ebü Said Heysem b. Kuleyb eş-Şâşi, Ebü 
Zer Muhammed b. İbrâhim b. Muham- 
med et-Tirmizi, Ebü Muhammed Hasan 
b. İbrâhim el-Kattân, Ebü Hâmid Ahmed 
b. Abdullah et-Tâcir, Ebü'l-Hasan el-Fe- 
zâri. Bunlardan Mahbübi'nin rivayeti bi- 
ze kadar ulaşmış ve eserin birçok bas- 
kısına esas alınmıştır. Mahbübi nüsha- 
sının meşhur tarihçi ve muhaddis İbn 
Asâkir ile el- Câmi'in ilk şârihi İbnü'l- 
Arabi'ye ulaşan iki senedi şöyledir: 
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Baskıları. İstanbul kütüphanelerinde 
birçok yazma nüshası bulunan (bk. Sezgin, 
I, 154-155) el-Câmi'u's-sahih ilk defa 
iki cift halinde Bulak'ta basılmıştır (1292). 
Daha sonra “Ârizatü'l-ahvezi şerhiyle 
birlikte on üç cilt olarak Kahire'de yayım- 
lanmıştır (1350-1352). Ayrıca Leknev'de 
(1876, 1310, 1317), Delhi'de (1269, 1270, 
1302, 1315) ve ilk iki cildi Ahmed Muham- 
med Şâkir (Kahire 1356/1937), HI. cil- 
di Muhammed Fuâd Abdülbâki (Kahire 
1356/1937), IV ve V. ciltleri de İbrâhim 
Utve Avd tarafından olmak üzere Kahi- 
re'de (1382 / 1962) neşredilmiştir. Eserin 
l. cildi Abdülvehhâb Abdüllatif, diğerleri 
Abdurrahman Muhammed Osman tara- 
fından tahkik edilen beş ciltlik baskısı 
ile (Medine 1384-1387/ 1964-1967) İzzet 
Ubeyd tarafından son cildi fihrist olmak 
üzere on cilt halinde yayımlanan bir baş- 
ka baskısı daha vardır (Humus, ts.). el- 
Câmi*u's-sahih'i Sünen-i Tirmizi Ter- 
cemesi adıyla Osman Zeki Mollameh- 
medoğlu sened zincirinde sadece sahâ- 
bi olan râvileri kaydederek Türkçe'ye ter- 
cüme etmiştir (I-VI, İstanbul 1981). 

Şerhleri. 1. “Ârizatü'l- ahvezi fi şerhi't- 
Tirmizi. Ebü Bekir İbnü'l-Arabi (6. 543/ 
1148) tarafından kaleme alınan bu eser 
el-Câmi'u'ş-şahih'in tamamını kapsa- 
yan ilk şerhtir. Bununla beraber her ha- 
disin, hatta her babın şerhini ihtiva et- 
memektedir. Bu şekliyle eser şerhten 
çok ta'lik mahiyetindedir. İbnü'l-Arabi 
bazı garib kelimeleri açıklamak, fıkhi hü- 
kümleri belirtmek ve birbirine zıt görü- 
nen bazı hadislerde zıtlık bulunmadı- 
ğını göstermekle yetinmiştir. Şerh me- 
todu Hattâbi'nin şerhlerini andıran İb- 
nü'l-Arabi tercihlerinde mensup olduğu 
Mâliki mezhebinin görüşlerini esas al- 
mış, zaman zaman diğer mezheplerin 


görüşlerini de tartışma konusu yapmış- 
tır. Şerhler “fer”, “tahkik”, “tekmile”, 
“terkib”, “nükte” ve “tefri'” gibi daha 
sonraki şerhlerde pek rastlanmayan baş- 
lıklar altında yapılmış ve şerhedilecek 
hadis metni “kavlühü” kelimesiyle zik- 
redilmiştir. Eser ilk defa Tirmizi şerhle- 
rinden üçüyle birlikte Hindistan'da Mec- 
müa-i Şürüh-i Erba'-i Tirmizi adıyla 
basılmıştır (Kanpür 1299). Daha sonra 
müstakil olarak Tirmizi'nin metniyle bir- 
likte on üç cilt halinde Kahire'de neşre- 
dilmiştir (1350-1352). 2. en-Nefhuş-şe- 
zi şerhu Süneni't-Tirmizi. İbn Seyyidün- 
nâs el-Ya'muri (6. 734/ 1334) tarafından 
yazılan ve el- Câmi'in üçte ikisini ihtiva 
eden yarım kalmış bir şerhtir. Kâtib Çe- 
lebi'nin on cilt kadar olduğunu söyledi- 
ği eserin bir cildi Süleymaniye Kütüpha- 
nesi'nde bulunmaktadır (Lâleli, nr. 514, 
276 varak). Zeynüddin el-irâki (6. 806/ 
1404) bu şerhe bir tekmile yazmıştır. Bu 
tekmilenin müellif hattı olduğu tahmin 
edilen nüshası Dârü'l-kütübi'!- Mısriyye'- 
dedir (Hadis, nr. 2504). Abdurrahman b. 
Sâlih Muhyiddin Medine İslâm Üniversi- 
tesi'nde en- Nefhu'ş-şezi üzerinde bir 
doktora çalışması yapmıştır. 3. Şerhu 
Süneni't- Tirmizi. Zeynüddin el-irâki'- 
nin adı geçen tekmilesinden ayrı olarak 
kaleme aldığı bir şerhtir. 226 varaklık |. 
cildi ile müellif hattı olan 275 varak- 
lık VII cildi Millet Kütüphanesi'nde ka- 
yıtlıdır (Feyzullah, nr. 363, 364). 4. Kütü'l- 
mugğtezi “alâ Câmi'i't-Tirmizi. Süyü- 
ti'ye (6. 911/ 1505) ait olan bu şerh da- 
ha önceki şerhlerden özellikle Ebü Be- 
kir İbnü'l- Arabi'nin görüşlerine dayalı 
özlü bir eserdir (Kanpür 1299). Dimnâti 
(6. 1306/ 1888) bu şerhi Nef'u Küti- 
mugğtezi adıyla ihtisar etmiştir (Kahire 
1298). 5. el-“Urfü'ş-şezi “alâ Câmii't- 


Di Eur A 

Şİ) ersin ija 

nei EEE bali 
Lİ ama. 

b ee e ii 

ee yle e Aİle eze 


ei My 
me e devi Wera 


okai Eda mizi 
Gi Laz İL Köne! 
F. inio Zel 


> 


Be 


7 = amele e AE 
iel hs EMİ $. ara Eeh . 
halkara DEEA E e 
VEE e a: TEANA 


Jier priii ETAN 
mar imf na shpat yelpik ig 
gi, isg? 3 
Ee yan AHI) ye emi 
ai ARAPA e 
AEAT Fe vel eoa Mz 


$ Tirmizi'nin 
ömre Ya el-Câmi“u'ş-sahih 
à Enri yil adlı eserinin 
Gişe unvan 
: PAA AERA A ek” sayfası ile 
ad dni E B Gii ilk sayfası 
Pa 


(Süleymaniye Ktp., 


e a 


asofya, nr. 27) 


Türkiye bn Vakfi Islâm Ansiklopedi 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


el -CÂMİU's -SAHİH 


Tirmizi. Muhammed Enver Şah el-Keş- 
miri'nin (6. 1933) el-Câmi'u's-sahih'i 
okuttuğu sırada talebeleri tarafından 
derlenmiş takrirlerinden meydana ge- 
len bu bir ciltlik şerh Hindistan'da taş- 
baskı usulüyle basılmıştır (1344). 6. Tuh- 
fetü'l-ahvezi bi-şerhi Câmi'i't-Tirmi- 
zi. Hindistanlı hadis âlimi Mübârekfüri 
(6. 1934) tarafından kaleme alınmıştır. 
Eserde Tirmizi'nin râvileri hakkında bilgi 
verilmiş, hadislerin geçtiği diğer önemli 
kaynaklar belirtilmiş, sened ve metinler 
hakkında açıklama yapılmıştır. Muhad- 
dis fakihlerle selefin görüşlerine de yer 
verilen şerhte Tirmizi'nin “hasen”, “sa- 
hih” gibi değerlendirmeleri diğer mu- 
haddislerin görüşleriyle desteklenmiş- 
tir. Tirmizi tarafından genel mahiyette 
zikredilen görüş ve ihtilâfların kimlere 
ait olduğu, delilleri ve bunlardan tercih 
edilenler gösterilmiştir. Şerhedilecek ifa- 
deler “kavlühü” başlığı altında verilmiş- 
tir. Şerhin iki ciltlik mukaddimesinde 
hadis ilmi, muhaddislerin değeri, ted- 
vin”, hadisle amel, hadis ilminin Hindis- 
tan'daki durumu ve önemli hadis kitap- 
ları hakkında bilgi verilmiş, daha sonra 
el-Câmi*u's-sahih muhtelif yönleriyle 
ele alınmıştır. Tuhfetü'l-ahvezi'nin ilk 
baskısı Hindistan'da dört büyük cilt ha- 
linde yapılmış (1353), bab ve hadislerin 
numaralandığı ikinci baskısının |. cildi 
Abdülvehhâb Abdüllatif, diğer ciltleri Ab- 
durrahman Muhammed Osman tarafın- 
dan iki ciltlik mukaddimeden ayrı ola- 
rak on cilt halinde Kahire'de yayımlan- 
mıştır (1349-1353 / 1930-1934). 

Diğer Çalışmalar. el-Câmi'u'ş-sa- 
hih'in Necmeddin Süleyman b. Abdül- 
kavi es-Sarsari (6. 716 / 1316) tarafından 
yapılan muhtasarı Kahire'de, Muham- 
med b. Akil el-Bâlisi (6. 729 / 1329) tara- 
fından yapılan iki ciltlik muhtasarı Pa- 
ris'te, Ebü'l-Fazi Muhammed Tâceddin 
Abdülmuhsin el-Kalai tarafından 1147 
(1735) yılında kaleme alınan muhtasarı 
yine Kahire'de bulunmaktadır (Sezgin, |, 
156). Ebü Ali Hasan b. Ali b. Nasr el-Ho- 
rasâni et-Tüsi (ö. 312/924) ile İbn Men- 
cüye'nin (6. 428/1036) eser üzerinde 
müstahrec'leri bulunduğu kaydedilmek- 
tedir (Kettâni, s. 30). el-Câmi'u'ş-sa- 
hih'te senedinde üç râvisi olan bir sülâ- 
si hadis (bk. SÜLÂSİYYÂT) bulunmaktadır 
(“Fiten”, 73). Bu hadis Abdülhamid Şânü- 
he tarafından yayımlanan (Beyrut 1405 / 

1985) Tahricü sülâsiyyât'ta (s. 41), Ali 
Rızâ Abdullah ve Ahmed Bizre tarafın- 
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dan neşredilen (Beyrut 1406/1986) es- 
Sülâsiyyât'ta (s. 45-48) ve Eşref b. Ab- 
dürrahim tarafından yayımlanan (Beyrut 
1407 / 1987) es-Sülâsiyyât fi1-hadisi'n- 
nebevi'de (s. 119-123) yer almaktadır. 
Eserdeki “rubâi” hadislere dair müellifi 
meçhul yirmi üç varaklık bir risâle Sü- 
leymaniye Kütüphanesi'ndedir (Cârullah 
Efendi, nr. 282). Bunlardan başka eserle 
ilgili şu çalışmalar vardır: 1. Fezd ilü1- 
kitâbi'l- Câmi“. Ebü'l-Kâsım Ubeyd b. 
Muhammed b. Abbas el-İsirdi (6. 692/ 
1293) tarafından yazılan, el-Câmi'in 
özelliklerine ve râvilerinin durumlarına 
dair on varaklık bu araştırmanın tek yaz- 
ması Dil ve Tarih - Coğrafya Fakültesi Kü- 
tüphanesi'nde mevcuttur (İsmail Saib 
Sencer, nr. 2167). 2. el- Ehâdisü'l-müs- 
tağrabeti'l-vâride fi'1-Câmi'i's- sahih 
li't- Tirmizi. VII. (XIV.) yüzyılda yaşamış 
olan Ahmed b. Alâil eş-Şâfil'ye ait bu ça- 
lışmanın bilinen tek nüshası Süleymani- 
ye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır (Şe- 
hid Ali Paşa, nr. 353, 177 varak). 3. el-İmd- 
mü't-Tirmizi ve'l-muvâzenetü beyne 
Câmi'ihi ve beyne's-Şahihayn. Nû- 
reddin itr tarafından doktora tezi olarak 
hazırlanan bu eser mukayeseli bir araş- 
tırmadır. Kitapta Tirmizi hakkında ge- 
niş bilgi verildikten sonra el-Câmi'u'ş- 
sahih'in üç rivayeti istinbat* usulleri ba- 
kımından birbiriyle karşılaştırılmakta- 
dır. Eser ilk defa 1970 yılında Kahire'de 
basılmıştır. 

J. Robson'un el-Câmi 'u'ş-şahih'in ri- 
vayet zincirlerine dair araştırması (BSOAS, 
s. 258-270) ile eserin bir yazmasına dair 
A. J. Arberry'nin makalesi de (RSO, s. 
315-327) anılmaya değer ilmi çalışmalar- 
dır. Nâsırüddin el-Elbâni, e/-Câmi'u'ş- 
sahih'in sahih rivayetlerini bir araya ge- 
trerek Şahihu Süneni't- Tirmizi adıy- 
la üç cilt halinde yayımlamıştır (Beyrut 
1988). 
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(Ge ) 
Reşidüddin Fazlullah-ı Hemedâni'nin 
(6. 718/1318) 
modern anlamda ilk dünya tarihi olarak 
L kabul edilen Farsça eseri. E 


Ortaçağ İslâm dünyasının yetiştirdiği 
seçkin devlet adamlarından, âlim ve ta- 
biplerden biri olan Reşidüddin Fazlul- 
lah-ı Hemedâni, bu eserini İlhanlı Hü- 
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kümdarı Gazan Han'ın isteği üzerine yaz- 
maya başlamıştır. İlkçağ'dan itibaren 
Ortaçağ Avrupası ve İslâm dünyasında 
birçok kişi kendi inanç, kültür ve düşün- 
cesi doğrultusunda birtakım umumi ta- 
rihler yazmışsa da Asya ve Avrupa kıta- 
larındaki çeşitli kavim ve milletlerin, bu- 
ralarda kurulmuş devletlerin tarihini ilk 
defa tarafsız bir görüşle kaleme alan 
Reşidüddin olmuştur. 


Orijinalinin bazı bölümleri Farsça, ba- 
zı bölümleri Moğolca yazılmış ve daha 
sonra kısmen Arapça'ya da çevrilmiş olan 
Câmi'u't-tevârih'in iki ayrı versiyonu 
vardır. 1306- 1307 yıllarında tamamlanan 
birinci versiyonu üç cilt, 1310'da tamam- 
lanan ikinci versiyonu ise dört cilt ola- 
rak düzenlenmiştir. Gazan Han'ın eser 
tamamlanmadan vefatı üzerine (1304) 
müellif tarihini halefi Olcaytu'ya ithaf 
etmeyi düşündüyse de Olcaytu bunu ka- 
bul etmedi ve eseri yine Gazan Han'a it- 
haf etmesini, kendisi için de ayrı bir 
umumi tarih yazmasını istedi. Bundan 
dolayı I. cilt Târih-i Güzâni, Târih-i Mü- 
bârek-i Güzâni veya Dâstân-ı Güzân 
Hân adlarını taşır. Bu cildin birinci bö- 
lümünde Türk ve Moğol kabileleri, bun- 
ların çeşitli kolları, şecereleri, Gazan 
Han'ın soyu, Argun Han'ın (1284-1291) 
tahta çıkışı, Gazan Han'ın hanımları ve 
çocukları hakkında bilgi verilir. İkinci bö- 
lüm ise Cengiz Han'dan Gazan Han dö- 
nemine kadar gelen Moğol tarihinden 
ibarettir. 

Câmi“u't-tevârih'in |. cildinin ilk bö- 
lümleri geniş çapta “Altın Defter” adın- 
daki bir Moğol tarihine dayanmaktadır. 
Bu eser zamanımıza ulaşmamış, ancak 
1284 tarihli Çince bir çevirisi Sheng- Wu 
Ching - Cheng Lu (kutsal savaşçının -Cen- 
giz in- şahsi mücadelelerinin tanıtımı) adıy- 
la günümüze kadar gelebilmiştir. Reşi- 
düddin I. cildi kaleme alırken eldeki kay- 
naklardan, Kubilay Han (1260-1294) ve 
oğlu Mengü Timur'un (1294-1307) sal- 
tanatları zamanındaki resmi yazışmalar- 
dan, Doğu Asya'dan gelen tüccar ve el- 
çilerle yapılan görüşmelerden de fayda- 
lanmıştır. Moğol tarihinin başlangıcı ve 
Çin hakkındaki yazılarında büyük han 
Ögedey'in temsilcisi Bolad Ching-sang'ın 
verdiği bilgilere güvenmiş, Kubilay'ın se- 
ferlerini anlatırken de doğrudan Moğol 
ve Çin kaynaklarından istifade etmiştir. 
Bu kaynaklar Yuan Shih'in topografik ve 
kronolojik bilgilerine dayalı olması ya- 
nında birçok folklorik unsuru da ihtiva 
etmekteydi. 
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I. cildin Moğollar'la ilgili bölümünü E. 
M. Quatremère Fransızca tercümesiyle 
birlikte (Histoire des Mongols de la Per- 
se, Paris 1836), diğer bazı bölümlerini de 
L N. Berezin Rusça tercümesiyle bera- 
ber (Sbornik letopisei. Istoria Mongolov, 
sochinenie Rashid-edina, St. Petersburg 
1858-1888) yayımlamıştır. Bu cilt G. J. E. 
Blochet (Leiden-London 1911) ve Karl 
Jahn (London 1940) tarafından da neş- 
redilmiştir. Blochet'nin yayımladığı me- 
tin Tahran'da (1313 hş.), Jahn'ın neşret- 
tiği metin de İsfahan'da (1336 hş.) tek- 
rar basılmıştır. Karl Jahn eserin Abaka 
Han, Ahmed Teküder, Argun Han ve Gey- 
hatu ile ilgili bölümünü 1941'de Viyana'- 
da yayımlamış, daha sonra da ofset ola- 
rak neşretmiştir (Gravenhage 1957). 1. cil- 
din metni ve tercümesi Rus İlimler Aka- 
demisi tarafından dört cilt halinde ya- 
yımlanmıştır (1946-1960). Abdülkerim Ali- 
oğlu da Câmi “u't-tevârip'in altı nüsha- 
sını karşılaştırarak İlhanlı Hükümdarı 
Hülâgü'dan Gazan Han'a kadar gelen 
kısmını Farsça orijinali ve Rusça tercü- 
mesiyle birlikte neşretmiştir (Bakü 1957). 
Eserin İlhanlılar devriyle ilgili kısmı neş- 
redilirken Topkapı Sarayı Müzesi Kütüp- 
hanesi'ndeki nüsha ile (Revan Köşkü, nr. 
1518) Süleymaniye Kütüphanesi'nde bu- 
lunan Arapça nüsha (Ayasofya, nr. 3034) 
dikkate alınmamıştır. Bu cildin tamamı 
1960'ta Tahran'da yayımlanmıştır. Cen- 
giz Han'dan sonraki Moğol tarihiyle ilgi- 
li bazı bölümler O. I. Smirnova tarafın- 
dan Rusça'ya (Sbornik letopisei, Mosko- 
va-Leningrad 1952), Muhammed Sâdık 
Neş'et ve arkadaşları tarafından Arap- 
ça'ya (Kahire 1960), J. A. Boyle tarafından 
da İngilizce'ye (The Successors of Geng- 
his Khan, London-New York 1971) çevril- 
miştir. 

Olcaytu Han'ın emriyle yazılan ve umu- 
mi tarih niteliğini taşıyan Il. cildin ori- 
jJinal nüshasının başına, bu cildin birinci 
bölümünü oluşturan, Olcaytu Han'ın do- 
ğumundan 706 (1306-1307) yılına ka- 
dar geçen dönemin bir tarihi eklenmiş- 
tir. 1312'de tamamlanan bu bölümün bir 
nüshası Zeki Velidi Togan tarafından 
Meşhed'de bulunmuştur. İkinci bölüm- 
de Hz. Âdem ile Beni İsrâil peygamber- 
leri, Hz. Muhammed'in hayatı, Hulefâ-yi 
Râşidin, Emeviler ve 1258 yılında yıkılı- 
şına kadar Abbösiler'in tarihi anlatılır. 
Ayrıca Gazneliler, Selçuklular, Hârizmşah- 
lar, Salgurlular, İsmâililer, Oğuz Han'ın 
ahfadı, Türkler, Çinliler, yahudiler, Orta- 
çağ'ın Germen ve Avrupalı diğer kavim- 
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leri, Frank imparatorları, Hindistanlılar, 
Buda ve Budizm hakkında bilgi verilir. Il. 
cildin Farsça nüshası meşhur olmakla 
birlikte Arapça nüshaları da vardır. Av- 
rupa, Orta Asya ve Uzakdoğu hakkında 
coğrafi kayıtları da ihtiva eden eserin 
özellikle Moğol tarihiyle ilgili bölümü de- 
ğerlidir. ll. cilt I. cilt kadar önemli değil- 
se de Reşidüddin burada Moğollar'ın mü- 
nasebet kurduğu bütün Asya ve Avrupa 
halklarının genel bir tarihini özet halin- 
de kaleme almıştır. Câmi“u't-tevârih'in 
bu cildinin sonunda “Zeyl-i Ebü Hâmid” 
adında bir bölüm yer almaktadır. Bura- 
da Ebü Hâmid b. İbrâhim adlı bir kişi, 
son irak Selçuklu hükümdarı Sultan HI. 
Tuğrul devrine (1177-1194) dair oldukça 
geniş bilgi vermiştir. 

Câmi “u't-tevdrih'in Gazan Han ve Ol- 
caytu dönemleriyle ilgili olayları bizzat 
Reşidüddin tarafından kaleme alınmış, 
diğer bölümler ise onun planına uygun 
olarak değişik bilginlere yazdırılmıştır. 
Meselâ Moğol tarihini, büyük Moğol ha- 
nının İlhanlı sarayındaki temsilcisi Ching- 
sang, Çin tarihini Li Tachi Maksun (Kam- 
sun), Avrupa tarihini Tebriz'de bulunan 
hıristiyan rahipler kaleme almıştır. Ya- 
zılanların doğruluğunu tahkik için de 
başka bilginlerden faydalanılmış, yapı- 
lan düzeltmeler ve açıklamalar esere ek- 
lenmiştir. Hindistan tarihi hakkında İl- 
hanlı sarayında yaşayan Keşmirli bir Hin- 


Câmi'u't-tevârih'ten minyatürlü bir sayfa 
(Aramca World Magazine. XXXII/1 (New York 1981), s. 7) 
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dü rahip bilgi vermiştir. Franklar'a dair 
bilgiler de Avrupalı rahiplerden elde edil- 
miştir. Eserde tarihi olaylar yanında çe- 
şitli dini inançlar ve gelenekler hakkın- 
da da önemli bilgiler verilir. 

Il. cildin Frank tarihiyle ilgili kısmı Fran- 
sızca tercümesiyle birlikte Karl Jahn ta- 
rafından (Leiden 1951 ; tıpkıbasım Tahran 
1339), Gazneliler (Ankara 1957) ve Selçuk- 
lular'a (Ankara 1960) dair kısımları Ah- 
met Ateş tarafından, İsmâililer, Fâtımi- 
ler ve Nizâriler'le ilgili bölümleri ise Dâ- 
niş-Padjuh ve Muhammed Debir-i Siyâ- 
ki tarafından (Tahran 1338) yayımlanmış- 
tır. Bu cildin Hindistan tarihi hakkında- 
ki bölümünün özet İngilizce çevirisi Bib- 
liographical Index to the Historians of 
Muhammedan India'nın |. cildinde neş- 
redilmiştir (Delhi 1850, 1976). Diğer bö- 
lümler ise henüz basılmamıştır (Câmi 'u't- 
tevârih'in neşirleri için bk. Hânbâbâ, 1, 
1491-1492). Il, cildin son kısımlarının ti- 
tiz bir çalışmanın ürünü olduğu anlaşıl- 
maktadır. 

Bazı kaynaklarda Reşidüddin'in coğ- 
rafyaya dair “el-mesâlik ve'i-memâlik” 
tarzında müstakil bir eseri olduğu kay- 
dedilirse de diğer bazı kaynaklarda bu 
eser Câmi'u't-tevârih'in lil. cildi ola- 
rak gösterilir. ŞuverüT-ekalim adı ve- 
rilen bu cildin, Moğol İmparatorluğu'nun 
yol sistemi, yollardaki mesafe taşları ve 
posta konaklama yerlerine dair bilgileri 
ihtiva ettiği belirtilmektedir. Ancak ill. 
cildin bir nüshasına henüz rastlanma- 
mıştır. 


Orijinal adı Şu'ab-ı Pençgâne olan 
IV. cilt Arap, Türk, yahudi, Frank ve Çin- 
lilerden müteşekkil devlet idaresinde 
söz sahibi olan beş büyük sülâlenin şe- 
cerelerini, Türk ve Moğol hanlarının âile 
fertlerini, yüksek rütbeli memurlarını 
ve ordu mevcudunu anlatan bir eserdir. 
Bu cilt de 1927'de Zeki Velidi Togan ta- 
rafından Topkapı Sarayı Müzesi Kütüp- 
hanesi'nde ortaya çıkarılmıştır (II. Ah- 
med, nr. 2937). IV. cildin, Timurlular dev- 
rinde Şâhruh Mirza'nın (1405-1447) em- 
riyle kaleme alınan Mu “izzü'l-ensâb ad- 
lı esere kaynak teşkil ettiği ve asıl nüs- 
hasının diğer ciltlerden ayrı olarak Mo- 
ğolca yazıldığı rivayet edilmektedir. Bu 
cildin bir kısmı, Mecmü'a-i Tevârih-i 
Reşidiyye adlı eserin içinde Nuruosma- 
niye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır (nr. 
3415). 

Câmi “u't-tevârih'e Hâfız-ı Ebrü ta- 
rafından yazılan zeyil, Zeyl-i Câmi'u't- 
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tevârih-i Reşidi adıyla İran'da neşredil- 
miştir (Tahran 1350/1971). 

Câmi “u't- tevârih birçok tarihçi tara- 
fından kaynak olarak kullanılmıştır. Be- 
nâkiti'nin Ravzatü üli'l-elbâb fi tevâri- 
hi'l-ekâbir ve'l-ensâb (Târih-i Benâki- 
tī) adlı eseri esas itibariyle Câmi 'u't-te- 
vârih'in özeti mahiyetindedir. Reşidüd- 
din Câmi'u't-tevârih'te İslâm dünyası- 
nın dışında kalan toplumlara ayrı bir uy- 
garlığın mensupları nazarıyla bakmış ve 
onlara özel bir yer ayırmıştır. Bundan 
başka eserini sanat değeri yüksek min- 
yatürlerle süslemiş, müesseselere ve ik- 
tisadi konulara yer vermiş ve İslâm ta- 
rih yazıcılığında yeni bir çığır açmıştır. 
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rih ve Müverrihler, İstanbul 1339-42, s. 298- 
309; Sarton, /ntroduction, ill, 970-971; Hânbâ- 
bå, Fihrist, ll, 1491-1492; H. M. Elliot, Bibliog- 
raphical index to the Historians of Muhamme- 
dan india, Delhi 1976, I, 1-69; B. Gray, The 
World History of Rashid al-Din, London 1978; 
a.mlf., “An Unknown Fragment of the «Jami 
al-Tawarikh» in the Asiatic Society of Ben- 
gal", Ars Orientalis, |, Washington 1954, s. 65- 
75; Barthold, Türkistan, s. 46-50; E. G. Brow- 
ne, “Suggestions for a Complete Edition of 
the Jami'u't-Tawarikh of Rashidu'd-Din Fad- 
lu'llah", JRAS (1908), s. 17-37; R. Levy, “The 
Account of the Isma'ili Doctrines in the Ja- 
mi' al-Tawarikh of Rashid al-Din Fadla'llah”, 
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Orientalis, XV, Washington 1985, s. 121-133; 
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Ni CÂMİU'1-ULÜM a 
( eligat ) 
Fahreddin er-Râzi'nin 
(6. 606/1209) 
2 Farsça ansiklopedik eseri. “i 


Hadâ’iku'l-envâr fí hakâ'iki'l-es- 
râr adıyla da tanınan ve müellifin yaşa- 
dığı dönemdeki ilimlerin tanımını, tas- 
nifini ve bu ilimlerin konularıyla ilgili çe- 
şitli bilgileri ihtiva eden eser (telifi 574 / 
1178), Hârizmşahlar'dan Alâeddin Te- 
kiş'e ithaf edilmiştir. Müellifin, kendi dö- 
nemine kadar bu alanda yazılmış olan 
Câbir b. Hayyân'ın Kitâbü1-Hudüd, Hâ- 
rizmi'nin Mefâtihu'l-“ulüm, Fârâbi'nin 
İhsâ”ü'l-“ulüm, Resâ'ilü İhvâni's-Şa- 
fâ ve İbn Sinâ'nın Risâle fi1-hudüd gibi 
temel eserleri gördüğü şüphesizdir. Fa- 
kat Râzi, sistematik bir ilimler tasnifi 
yapmak yerine sadece ilimlerin adlarını 
zikredip mahiyet ve muhtevalarını tanıt- 
makla yetinmiştir. Eserin bazı nüshala- 
rında (meselâ bk. Süleymaniye Ktp., Aya- 
sofya, nr. 3832) kırk ilmin adı yer almak- 
tadır. Bazı kaynaklar, kitabın altmış ilim 
ihtiva ettiğini ve bu sebeple Siftini adıy- 
la anıldığını kaydediyorsa da (bk. Safâ, Il, 
1016) böyle bir nüshanın mevcudiyeti tes- 
bit edilememiştir. 

Câmi*u'1-“ulüm'un 866'da (1461-62) 
Dımaşk'ta istinsah edilen ve 246 varak 
olan Süleymaniye nüshasında kırk ilim 
şöyle sıralanmaktadır: Kelâm, fıkıh usu- 
lü, cedel, hilâfiyat, ilmü'1-mezheb, ilmü'!- 
ferâiz, ilmü'l-vesâyâ, tefsir, delâilü'l-i'câz, 


Câmi'u'l- 
a sl *ulüm'un 
İDARE a da ilk sayfası 


(Süleymaniye Ktp.. 


Ayasofya, 
nr. 3832) 


kıraat, hadis, esâmi'r-ricâl, tarih, megâ- 
zi, nahiv, sarf, ilmü'i-iştikâk, ilmü'l-em- 
sâl, ilmü'l-kavâfi, ilmü'l-arüz, ilmü bedâ- 
yii'ş-şi'r, ilmü'l-beyân, mantık, ilmü't- 
tabiiyyât, ilmü't-ta'bir, ilmü'l-firâse, tıp, 
ilmü't-teşrih, ilmü's-saydele, ilmü'!-ha- 
vâs, ilmü'l-iksir, ilmü'l-cevâhir, ilmü't- 
tılesmât, ilmü'1-filâha, ilmü kal'i'l-âsâr, 
ilmü'l-buzât, hendese, ilmü'!-baytara, İl- 
mü'i-mesâha, ilmü cerri'l-eskâl. Eserde 
bu ilimler dolayısıyla bazı tarihi bilgiler 
verilmekte ve kıssalar anlatılmaktadır. 
Fahreddin er-Râzi'nin bu tasnifi, aynı 
dönemde yaşayan Sekkâki'nin Miftâhu7- 
“ulüm adlı eserinden ayrı bir nitelik ta- 
şır. 

Câmi'u'l-“ulüm Bombay (1323) ve 
Tahran'da (1346 hş.) basılmıştır. 
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Sühan, Ili, 173-176. M k 
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CÂMİU”I- USÜL 
( Jela ) 
Ahmed Ziyâeddin Gümüşhânevi'nin 
(6. 1893) tarikatların usul ve 


âdâbı ile tasavvuf terimlerini 


ihtiva eden eseri. 
L J 


Nakşibendiyye- Hâlidiyye tarikatının İs- 
tanbul'da XIX. yüzyılın sonlarındaki en 
önemli siması olan Şeyh Ahmed Ziyâed- 
din tasavvufun usul ve âdâbının kaybol- 
maya yüz tuttuğunu, bunu önlemek 
amacıyla tarikatların özellikleri, velilerin 
nitelikleri ve tasavvuf terimlerini ihtiva 
eden bu eseri kaleme aldığını söyler. 
Arapça olan eserin unvan sayfasında tam 
adı Câmi'u'l-uşül fi'l-evliyâ” ve en- 
vâ'ihim ve evsâfihim ve usüli külli 
tarikin ve mühimmâti'l-müridi ve şü- 
rüti'ş-şeyhi ve kelimâti's-sütiyye ve 
ıştılâhihim ve envâ it-tasavvuf ve 
elfi makamat şeklinde kaydedilmiştir. 
Müellif eserin baş tarafında Nakşiben- 
diyye, Kâdiriyye, Şâzeliyye, Rifâiyye, De- 
sükıyye, Bedeviyye, Ekberiyye, Mevle- 
viyye, Sühreverdiyye, Halvetiyye, Celve- 
tiyye, Bektaşilik, Gazzâliyye ve Rümiy- 
ye tarikatlarını temel eserleriyle birlikte 
kaydettikten sonra ayrıca yirmi dört ta- 
rikatın daha adını zikreder; ardından da 
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Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 
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Câmitu'l-uşal'ün ilk sayfası (İstanbul, ts.) 


tasavvufun temel eserleriyle tabakat ki- 
taplarının adını sayar. 

Câmi*u'l-usül'de mukaddime, bab 
ve hâtime gibi klasik şekle uyulmamış, 
konular birbiri ardınca sıralanmıştır. Ön- 
ce kutub, nücebâ, abdal, evtâd gibi ricâ- 
lü'l-gayb tabakaları ve velilerin makam- 
ları hakkında bilgi verilmiş (s. 7-13), da- 
ha sonra Bahâeddin Nakşibend, Abdül- 
kadir-i Geylâni, Ebü'l-Hasan eş-Şâzeli, 
İbrâhim ed-Desüki vb. tarikat kurucusu 
velilerin sahip oldukları belli başlı özel- 
likler üzerinde durulmuş ve genel ola- 
rak evliyanın tasarruflarından bahsedil- 
miştir. Kâşâni'nin /stılâhâtü's-süfiyye'- 
sinde İbnü'!-Arabi'den iktibas ettiği es- 
mâ-i hüsnânın velilerdeki tecellilerine 
dair olan kısım aynen nakledilmiştir (s. 
13-48). Tarikatların esasları hakkında 
bilgi verilirken sadece Nakşibendiyye, 
Kâdiriyye, Şâzeliyye tarikatları üzerinde 
durulmuş, diğer tarikatlar hakkında ge- 
nel ve ortak bir açıklama yapılmıştır (s. 
48-50). 

Şeyhlik ve müridlik âdâbı tasavvufun 
genel prensipleri çerçevesinde anlatıl- 
mış, Zikir, zikrin mertebeleri konusun- 
da ise Hâlidi Nakşibendiliği'nin görüş ve 
uygulamaları esas alınmıştır (s. 51-84). 
Nakşiliğin temel ilkelerinden râbıta” me- 
selesi zikir bahsinde vuküf-ı kalbi ilke- 
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siyle birlikte anlatılırken râbıta kelime- 
sinin kullanılmamış olması (s. 68) dikkat 
çekicidir. Sohbet âdâbı, rabbâni, tabii 
ve şeytani haller arasındaki farklar, ne- 
fis, ukubat, şefaat, kabz -bast, istihâre, 
ubbâd, zühhâd, halvet, sabır gibi tasav- 
vufi terim, makam ve hallerle ilgili bil- 
giler klasik tasavvuf eserlerinden der- 
lenmiştir (s. 85-211). Müellif Nakşibendi 
olmasına rağmen konularla ilgili açıkla- 
yıcı mahiyetteki sözleri Nakşi meşâyihin- 
den değil genellikle Ebü'l-Hasan eş-Şâ- 
zeli'den nakletmiştir. Tasavvufun aksâm, 
merâtib ve ahvalinin anlatılmaya başlan- 
dığı sayfalardan (s. 212) eserin sonuna 
kadar da (s. 263) Nakşibendiliğin görüş- 
leri anlatılmıştır. Bu bölümde letâif-i 
aşere, fenâ-beka, vahdet-i vücüd ve şü- 
hûd, velâyet-i kübrâ ve suğrâ meselele- 
ri ele alınmış, son iki Kavrama bağlı ola- 
rak Nakşibendilik'teki “dâireler” açıklan- 
mıştır. 

Müellifin eseri tamamladıktan son- 
ra yaptığı ilâveler (mütemmimât) say- 
fa kenarlarında yer almaktadır. Eserin 
son sayfasına kadar devam eden ve Câ- 
mi'u'l-usül'ün metninden dâha hacim- 
li olan ilâveler kısmının baş tarafında, 
Kâşâni'nin ebced sırasıyla olan ve 510 
tasavvuf terimini ihtiva eden Jstılâhâ- 
tü's-süfiyye'si alfabetik şekle dönüş- 
türülerek kaynak belirtilmeden iktibas 
edilmiştir (s. 1-38). Bahâeddin Nakşi- 
bend ve Abdülkâdir-i Geylâni hakkın- 
da kısa bilgi verildikten sonra Câmi'u7- 
uşül metnindeki konulara paralel ola- 
rak ricâlü'l- gayb ile ilgili ayrıntılı açık- 
lamalar yapılmış, Nakşibendiyye, Ekbe- 
riyye ve Şâzeliyye tarikatlarının usul ve 
âdâbı genişçe anlatılmış (s. 40-55), bazı 
tasavvuf terimleri ve tarifleri yine kla- 
sik kaynaklardan derlenerek sıralanmış- 
tir (s. 56-223). 


Câmi'u'i 
uşül'ün 
unvan sayfasi 


(İstanbul, ts.) 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


CÂMİU”I- USÜL 


Mütemmimâtın sonunda (s. 223-265), 
sâlikin, sülükünün başlangıcından niha- 
yetine kadar aşması gereken makamla- 
rı on bölümde (bidâyât, ebvâb, muâme- 
lât, ahlâk, usul, edviye, ahval, vilâyât, ha- 
kâyik, nihâyât) ele alıp her bölümde on 
“menzil” olmak üzere 100 menzile ulaş- 
tiran Herevi'nin Menâzilü's-sâ irin ad- 
lı eseri örnek alınmış, bu 100 menzilin 
her birinin on bölümdeki tecellileri anla- 
tılarak makam (menzil) sayısı 1000'e ulaş- 
tırılmıştır. Eserin adında yer alan “elfü 
makâmât” ifadesi buradan kaynaklan- 
maktadır. Ancak burada 1000 makam 
fikrinin Gümüşhânevi'ye ait olmayıp Zün- 
nün el-Mısri, Bâyezid-i Bistâmi, Cüneyd-i 
Bağdâdi ve Ebü Bekir el-Kettâni gibi ilk 
mutasavwvıflarda da bulunduğunu kay- 
detmek gerekir. 


Asıl metinde bulunmayıp mütemmi- 
mât kısmında yer alan kırk iki sayfalık 
bu 1000 makam sınıflandırmasına da- 
yanarak Câmi'u'l-usül'ün Mendzilü's- 
sâ'irin'in genişçe bir şerhi olduğunu 
söylemek (bk. Gündüz, s. 87) yanlıştır. Ay- 
rıca eserin İbn Kayyim'e ait Medâricü's- 
sâlikin'in bir özeti olduğunu ileri sür- 
mek de (bk. a.e., a.y.) isabetli değildir. 

Nakşibendiliğin Hâlidiyye kolunun İs- 
tanbul'da yayılmasını sağlayan Gümüş- 
hânevi'nin bu eseri Hâlidiler'ce büyük il- 
giyle karşılanmış ve bu tarikatın temel 
kitabı haline gelmiştir. 

Câmi “u'l-usül'ün sonunda Gümüşhâ- 
nevi'nin hocalarından Şehri Hâfiz, Şeyh 
Murad Tekkesi şeyhi mesnevihan Fey- 
zullah Efendi, Babanzâde Şeyh Ali Har- 
püti ve Kemalzâde Ahmed Nakşibendi'- 
nin takrizleri yer almaktadır. Bu sonun- 
cunun takrizinden eserin telifinin 1276'- 
da (1859) tamamlandığı anlaşılmakta- 
dır. Câmi'u'l-usül aynı yıl İstanbul'da 
taş baskısıyla basılmış, bunu çeşitli ta- 
rihsiz baskılar takip etmiş, ayrıca Mısır'- 
da birkaç defa yayımlanmıştır (1298, 1319, 
1328, 1331). Eserin Rahmi Serin ve Ra- 
mazan Nazlı tarafından Veliler ve Tari- 
katlarda Usul (İstanbul 1977) adıyla ya- 
pılan Türkçe tercümesi eksik ve yeter- 
sizdir. 
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CÂMİU"İ- USÜL li- EHÂDİSİ'r - RESÜL 
mi $ N 
CÂMİU”1- USÜL 
li- EHÂDİSİ”r- RESÜL 
(dr Epe $ Jao Naar ) 
İbnü”-Esir Mübârek b. Muhammed'in 
(6. 606/1210) 
Kütüb-i Sitte'deki hadisleri 


bir araya toplayan eseri. 
L p B 


Kütüb-i Sitte'yi bir araya getirme dü- 
şüncesini ilk gerçekleştiren, Endülüslü 
muhaddis Rezin b. Muâviye es-Sarakus- 
t'dir (6. 535/1140). İbn Mâce'nin es-Sü- 
nen'i yerine İmam Mâlik'in el- Muvat- 
ta'ını alarak Kütüb-i Sitte'deki hadis- 
leri şerhetmeksizin bir araya getirdiği, 
et-Tecrid li's-şıhah ve's-sünen diye de 
anılan eserine el-Cem“ beyne'-usüli's- 
sitte adını vermiştir. İbnü'l-Esir, Rezin'in 
bu eserinde birçok hadisin olması gerek- 
tiği yerde zikredilmediğini, mükerrer ri- 
vayetlerin fazlaca bulunduğunu, bazı ha- 
dislerin de eserde yer almadığını tesbit 
etmiş, bu eksikleri tamamlayıp ayrıca 
hadislerdeki garib* kelimeleri de açık- 
lamak suretiyle onu kitap adlarına gö- 
re alfabetik olarak yeniden tertip etmiş- 
tir. Buna göre “imân ve İslâm”, “İ'tisâm”, 
“tâ”, “âniye”, “ihyâü'l-mevât”, “emel ve 
ecel” gibi muhteva itibariyle birbirinden 
farklı konuları hemze ile başladığı için 
elif harfinde toplamıştır. 


Eser başlıca üç bölümden meydana 
gelmiştir. “Mebâdi” bölümünde hadis 
usulüne dair bilgiler özetlenmiş, “Makâ- 
sıd” adlı bölümde hadislerin metni veril- 
miş, “Kitâbü'i-Levâhık” adını taşıyan son 
bölümde ise kitap adlarına göre alfabe- 
tik olarak tertip edilen eserde muhte- 
vaları itibariyle herhangi bir bölüme ko- 
nulamayan hadisler yer almıştır. Kitabın 
tertibinde harf-i ta'rifler dikkate alınma- 
mış ve kelimeyi meydana getiren harf- 
lerin asli harf olup olmayışına da itibar 
edilmemiştir. Bunun yanı sıra konuların 
bütünlüğüne önem verildiği için, uygu- 
lanan sistem gereği başka harflerde yer 
alması gereken kısımlar da ait olduk- 
ları ana bölüme dercedilmiştir. Meselâ 
fey, gulül, nefi, humus ve şehâdet (şe- 
hitlik) konuları ilgileri sebebiyle Kitâbü’l- 
Cihâd'da (“cim" harfinde) işlenmiş, alfa- 
betik olarak bulunmaları gereken harfin 
sonunda her biri için “Kitâbü'l-Cihâd'da 
geçti” kaydı konulmuştur. 

Hadislerin senedlerinde yalnız sahâbi 
olan râviler kaydedilmiş, sahâbe sözleri- 
nin rivayetinde ise o sözleri rivayet eden 
tâbillerin adları verilmiştir. Hadis metin- 
lerinden önce o hadisin Kütüb-i Sitte'- 
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de yer aldığı esere işaret etmek üzere 
(poo: bep eğ ) gibi rumuzlar ko- 
nulmuştur. Bazı dikkatsiz müstensihle- 
rin bu rumuzları yazmayacağını hesaba 
katan müellif bu işaretleri hadis metin- 
lerinin sonunda “... pas syd l” gek- 
linde açıkça yazmıştır. Hadis metinleri- 
nin Buhâri ve Müslim'deki şekliyle veril- 
mesi tercih edilmiş, öteki kaynaklarda- 
ki önemli farklar ayrıca kaydedilmiştir. 

İbnü'i-Esir Sahihayn hadisleri için Hu- 
meydi'nin el-Cem' beyne's-Sahihayn'ı- 
nı, diğer dört sünendeki hadisler için de 
hocalarından okuduğu kendi nüshaları- 
nı esas almıştır. Bu eserlerde bulunma- 
dığı halde Rezin'in kitabında rastlanan 
hadisleri Câmi'u7-usül'e almakla be- 
raber bunların kaynağını bulamadığını 
göstermek için başlarına rumuz yazma- 
mış, hadis metninin sonuna * iwy >!” 
kaydını koymakla yetinmiştir. 

Eserin en önemli özelliklerinden biri 


de hadislerde bulunan garib kelimele- 


rin her harfin sonunda “Şerhu garibi'i- 
elif”, “Şerhu garibi'n-nün” gibi başlıklar 
altında açıklanmasıdır. 
Câmi“u'l-uşül'ün muhtelif neşirleri 
vardır. Hindistan'da (Merut 1346), Mu- 
hammed Hâmid el-Fıki tarafından on 
iki cilt halinde Kahire'de (1370/1950), Ab- 
dülkâdir el-Arnaüt tarafından on bir cilt 
olarak Dımaşk'ta (1389 / 1969) yayımlan- 
mıştır. Bu sonuncu neşri esas alan Yü- 
suf Muhammed el-Bikâi eserdeki hadis- 
lerin fihristini yaparak iki cilt halinde neş- 
retmiştir (Beyrut 1405 / 1984). Fıki neş- 
rine göre eserde 9483, Arnaüt neşrine 
göre 9523 hadis bulunmaktadır. Arada- 
ki kırk hadislik fark numaralama siste- 
minden kaynaklanmış olmalıdır. Arnaüt 
neşrinde hadislerdeki garib kelimelerle 
ilgili açıklamalar, ait oldukları hadisin 
hemen altında verilmiştir. 
Câmi“u'l-uşül'ün Müttaki el-Hindi 
tarafından yapılan e/- Fuşül adlı bir şer- 
hi bulunduğunu kaydeden Brockelmann 
(GAL, I, 438), adı geçen şerhi Müttaki el- 
Hindi'nin eserleri arasında zikretmemiş- 
tir (GAL, II, 503-504; Suppl, Il, 518-519). 


. Eser üzerinde yapılan çeşitli ihtisar ça- 
“lışmalarının başlıcaları, İbnü'l-Bârizi Hi- 


betullah'ın yazdığı Tecridü'1- usül (Tec- 
ridü Câmi'il-uşül min ehâdişi'r-Resül) 
(GAL, 1, 438-439; Suppl, 1, 608) ile İbnü'd- 
Deyba' Abdurrahman'ın kaleme aldığı 
Teysirü'1-vusül ilâ Câmi'il-uşül min 
hadisi'r- Resül'dür (Kalküta 1252; Lek- 
nev 1884; Cavnpür 1897; Lahor 1904-1909; 
Kahire 1331, 1346). Ayrıca Mecdüddin e!l- 
Firüzâbâdi, eserle ilgili olarak Teshilü ta- 
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riki'l- vuşül ile'l-ehâdisi'z-zâ "ide “alâ 
Câmi “il-uşül adlı bir zevâid” kaleme 
almıştır (Kettâni, s. 175). Rüdâni diye bi- 
linen Muhammed b. Süleyman el-Mağri- 
bi de Câmi'u'l-uşül'deki hadislerle Hey- 
semi'nin Mecma *u'z-zevâ”id'inden seç- 
tiği hadisleri Cem'u7-fevâ'”id min Câ- 
mi “il-uşül ve Mecma “i'z-zevâ "id ady- 
la bir araya getirmiştir (Cidde 1973). 
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m İSMAİL L. ÇAKAN 


z CÂMİYYE i 
(asi) 
Ahmed-i Câmi'ye 
(6. 536/1141) 
Ni nisbet edilen bir tarikat. | 


Câmî hayatta iken bir tarikat kurma- 
mış olmakla birlikte etrafında toplanan 
müridleri ve halifeleri ölümünden son- 
ra onun fikirlerini Türkistan, Horasan ve 
daha sonra Anadolu'da yaydılar. Câmi- 
ler adını alan bu dervişlerin faaliyetleri 
hakkında fazla bilgi yoktur. Ancak Vâhi- 
di 929'da (1523) yazdığı Menâkıb-ı Hâ- 
ce-i Cihân ve Netice-i Cân adlı eserin- 
de çağındaki Câmi dervişleri hakkında 
önemli bilgiler verir. Vâhidi'nin anlattı- 
ğına göre Câmiler aşk ehli olup semâ ve 
müsikiye düşkün idiler. Güzel sese önem 
verir, müsiki aletleri çalar ve dinlerlerdi. 
Sakallarını keser, bıyık bırakırlardı. Ya- 
lın ayak gezer, ayaklarına halhal, belle- 
rine zincir ve kemer, kulaklarına küpe 
takar, çok defa keçeden aba giyerlerdi. 
Saçları uzun ve örgülü idi. Câmiler'in bu 
özel kılık kıyafetleri ve davranışları belli 
sembolik mânalar taşır. Nitekim anlat- 
tıklarına göre vücut gemisini sabit hale 
getirmek için ayaklarına, İblis'le el birli- 
ği etmesin diye ellerine demir halkalar 
geçirir, ilâhi sırdan başka bir şey işitme- 
sin diye kulaklarına küpe takar, kendi- 
lerini Hakk'a ulaştıracak bir “sağlam ip” 
(habl-i metin, bk. Âl-i İmrân 3 / 103) olsun 
diye saçlarını örerlerdi. 

Vâhidi'nin, dinin hükümlerine önem 
vermeyen ve yollarını şaşıran bir zümre 
olarak nitelendirdiği Câmiler pir olarak 
Şirvanlı Baba Mahmud'u tanır, o vasıta 
ile Ahmed-i Câmi'ye mensup oldukları- 
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nı iddia ederlerdi. Dünyaya hiç değer ver- 
mediklerini ve zâhid olduklarını iddia et- 
tikleri halde zevk ve keyiflerine düşkün 
olup ibadetler konusunda çok ihmalkâr 
davranırlardı. Vâhidi aslında zâhiri ve 
şeri hükümlere son derece bağlı bir 
mutasavvıf olan Câmi'ye mensup olduk- 
larını iddia eden Câmiler'i şer'i hüküm- 
lere bağlı kalmayan bâtıl bir zümre ola- 
rak tanıtır. 
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44. 
kal SÜLEYMAN ULUDAĞ 


i z E 
CAMLI KÖŞK 
Dolmabahçe Sarayı'nın 
cadde kenarındaki alay köşkü 
(bk. DOLMABAHÇE SARAYI). 


CAMMÜ 


Hindistan'da 
Cammü - Keşmir eyaletinde 
bir idari bölge 


| ve bunun merkezi olan şehir. 


Hindistan - Pakistan sınırında yer alan 
çok eski bir yerleşim merkezi olup Cam- 
mü - Keşmir eyaletinin başşehir Srina- 
gar'dan sonra ikinci büyük şehri ve kış- 
lık idare merkezi durumundadır. Hima- 
laya dağlarının eteklerinde Tavi nehrinin 
sağ kıyısında ve deniz seviyesinden 400 
m. yükseklikte kurulmuştur. Kuzeyinde 
Sivalik sıradağları yer alır, Pakistan'ın 
sınır şehri Siyalküt'a 40 km. mesafede 
bulunur; nüfusu 206.135'tir (1981). 

Genellikle tarihte Keşmir'e hâkim olan 
güçler Cammü'ya da hâkim olmuşlardır. 
Buraya giren ilk müslüman güç, Pencap'- 
ta hüküm süren son Gazneli Sultanı Hüs- 
rev Mâlik'in (1160-1187) ordusudur; Gaz- 


Amar Mahal Sanat Galerisi - Cammü / Hindistan 
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neliler şehri yağmalamış, fakat idarele- 
ri altına alamamışlardır. Daha sonra Gaz- 
ne'yi fetheden (1173) ve bir süre sonra 
da Pencap'ta Hüsrev Mâlik'i esir alarak 
Gazneliler'i ortadan kaldıran Gurlular'ın 
son büyük hükümdarı Muizzüddin Mu- 
hammed'in eline geçmişse de onun ölü- 
mü üzerine (1206) devletin parçalanma- 
sı sebebiyle yine yerli Hindü racaların 
yönetiminde kalmıştır. Timur'un Delhi se- 
feri sırasında (1398) esir aldığı Cammü 
racasının canının bağışlanması için MÜS- 
lüman olduğu, fakat ondan sonra gelen- 
lerin Hindü dininde kaldıkları bilinmek- 
tedir. Keşmir sultanlarından Zeynelâbi- 
din Şâhi Han'ın (1417-1467) Cammü raca- 
sının kızları ile evlenmesi ve Seyyidler'- 
den Sultan Müizzüddin Mübârek Şah'ın 
(1421-1433) Lahor'u alırken Cammü ra- 
casından yardım istemesi, bölgede Hin- 
dü ağırlığının devamlı olarak hissedildi- 
ğini gösterir. 1480'lerde Cammü raca- 
ları Pencap hâkimi Tatar Han Lüdi'nin 
saldırısına karşı koymak için Keşmir'de- 
ki Hasan Şah ile iş birliği yaptılar. Cam- 
mü XVII. yüzyılda Bâbürlü İmparator- 
luğu'nun hâkimiyetine girdi ve bu du- 
rum XVIII. yüzyıla kadar devam etti. Keş- 
mir Sih Devleti'nin eline geçtiği zaman 
(1819) Cammü da bu devlete katılmış ve 
Keşmir'i İngilizler istilâ ettiklerinde de 
bölge valisi Cammülu Gulâb Singh 
1834'te, Sih Devleti adına aldığı Ladak 
ve Kisthwar'da hâkimiyetine devam et- 
miştir. Nihayet İngilizler Keşmir bölge- 
sini 1846'da 7.5 milyon rupi karşılığın- 
da Gulâb Singh'e verdiler. 1947'de Hin- 
distan - Pakistan ayırımı sırasında müslü- 
manlar Pakistan'a katılmak üzere ayak- 
lanınca Hindü mihrace Hari Singh Cam- 
mü -Keşmir bölgesi adına yaptığı bir an- 
laşma ile Hindistan'ın idaresine geçti. 
Ancak müslümanların çoğunlukta olma- 
sı sebebiyle Hindistan bugün bölgeyi tam 
kontrolü altında tutamamakta ve Cam- 
mü -Keşmir eyaleti halk oylaması yapa- 
rak bağımsız bir ülke olmaya çalışmak- 
tadır (bk. KEŞMİR). 


Cammü ile diğer yerleşim merkezleri 
arasındaki ulaşım, yolların özellikle ba- 
har selleri yüzünden çok defa kapanma- 
sı sebebiyle oldukça güçtür. En uygun 
ulaşım vasıtası olan Siyalküt-Cammü de- 
miryolu, Siyalküt'un Pakistan tarafında 
kalması sebebiyle 1948'den beri kulla- 
nılmamaktadır. Hindistan'ın kuzey de- 
miryolunun son durağı burasıdır. Şehir- 
de racaların oturdukları saraylar, resmi 
binalar, üniversite, minyatürlerin sergi- 
lendiği Amar Mahal Sanat Galerisi ve Ra- 
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CAMMÜ 


gunath Hindü Mâbedi bulunmaktadır; 
sokaklar dar ve düzensiz, evler basit gö- 
rünümlü ve çamur sıvalıdır. Eğitim her 
seviyede ücretsizdir. Şehrin yakınlarında 
Hindülar tarafından ziyaret edilen Sudh 
Mahadev, Mandelek ve Sakrala Devi Şi- 
va gibi mâbedler vardır. Rajaori kasaba- 
sındaki Şahidra Şerif Türbesi ise müs- 
lümanların sıkça ziyaret ettiği bir yer- 
dir. Şehirde halkın çoğu el sanatlarıyla 
uğraşır; maden işlemeciliği, oymacılık, 
kakmacılık, dokumacılık ve çömlekçilik 
yapılır. 

Önceleri Tavi nehrinin her iki kıyısın- 
da uzanan Cammü idari bölgesi XVI. yüz- 
yılda nehrin bir tarafı Cammü, diğer ta- 
rafi Bahu idari bölgeleri olmak üzere iki- 
ye ayrılmış, XVII. yüzyılda Bâbürlüler ida- 
resine geçince tekrar birleşmiştir. Bu- 
gün yüzölçümü 3165 km? olan Cammü 
idari bölgesi başta Cammü olmak üze- 
re Samba, Aknur, Kathua, Riasi, Rajaori, 
Udhampur, Bhadarva, Kisthwar şehirle- 
riyle bunların yanında birçok küçük ka- 
sabayı içine alır. Genel nüfus 943.395'- 
tir (1981). Bölgede Dogra Racpütları, Gu- 
cerler ve Catlar gibi mahalli topluluklar 
yaşamaktadır. Bunların büyük bir kısmı 
göçebedirler ve el dokumacılığı, derici- 
lik, hayvancılık ve tarımla uğraşırlar. Ko- 
yun, keçi, yak ve midilli besler, mısır, ar- 
pa, buğday ve pirinç yetiştirirler. Orta- 
lama sıcaklık ocak ayında 14° C, temmuz 
ayında 33° C'dir. Halkın çoğu Dogri Pen- 
cabi dilini konuşur. Müslümanlar Cam- 
mü, Udhampur ve Kathua şehirlerinde 
yoğun olmakla birlikte idari bölge nüfu- 
sunun ancak % 34'ünü oluştururlar; hal- 
kın geri kalanı Hindü ve Sih'tir. Bugün 
bağımsızlık için mücadele eden Cammü- 
Keşmir eyaletinin genelinde müslüman- 
lar çoğunluktadır; 1981'de 5.987.389 olan 
nüfusun 3.843.451'i müsiümandı. 


Cammü'da 
elde dokunmuş 
yün halı 

(D. N. Saraf, 

Arts and 

Crafts 

Jammu 

and Kashmir. 
New Delhi 

1987, s. 98) 
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RECEP UsLu 


F mi 


CAN 


Divan ve âşık edebiyatlarında 
çok kullanılan bir remiz 


ve tasavvufi terim. 
be zi 


Aslının Sanskritçe olduğu ileri sürülen 
kelime buradan Farsça'ya geçmiş ve fark- 
lı mânalar kazanarak Çince ile Arapça 
dahil belli başlı Şark dilleriyle Türkçe'de 
birbirine yakın şekilde telaffuz edilmiş- 
tir (bütün Sâmi ve ana Âri dillerde bulu- 
nan kelimenin etimolojik değerlendirmesi 
için bk. C. Zeydan, s. 27). Sözlükte “rüz- 
gâr, nefis, ruh, bedenin hayatiyetini sağ- 
layan ana unsur” mânalarına gelmekte 
ve Türkçe'de daha çok son iki anlamda 
kullanılmaktadır. 


Arap edebiyatında “ruh”, Türk ve Fars 
edebiyatlarında ise ruhla beraber daha 
çok “bedenin canlılığını sağlayan unsur” 
mânasında kullanıldığı görülen kelime- 
nin her iki edebiyatta bu anlamdaki çe- 
şitli kullanılışlarına dair pek çok örnek 
Ali Nihad Tarlan tarafından mukayeseli 
bir şekilde verilmiştir (Şeyhi Divanını 
Tedkik, s. 137-138). Ayrıca Dihhudâ da 
kelime ve müştaklarının Fars edebiya- 
tındaki çeşitli anlamlarını ve edebi örnek- 
lerini Lugatnâme'de açıklamıştır (X, 110- 
120). Türkçe'de elliye yakın atasözü ve 
200'den fazla deyimde yer alan kelime 
(ok. Eyüboğlu, I, 53-54; II, 91-108; Tolasa, 
s. 346) çok yaygın bir kullanım alanı bul- 
muştur. 

Divan edebiyatının hayal ve remiz dün- 
yasında can, genel olarak varlığı bilinen 
fakat gözle görülüp elle tutulamayan 
bir özelliktedir ve mücerret olduğundan 
yok kabul edilmektedir. Diğer bir adı 
“rüh-iı musavwver” olan can, mekânı belli 
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olmadığı için Nev'i'nin, “Sana hercâilik 
ayb olmaz ey rüh-ı musavver sen / Ci- 
hânın cânısın cân ise hergiz lâ-mekânidir” 
beytinde ifadesini bulduğu üzere “lâ- 
mekâni” diye vasıflandırılır ve sevgilinin 
hercâi oluşunun sebebi de buna bağla- 
nır. Bu arada hem gizli hem de hayat 
verici oluşu bakımından âb-ı hayâta ben- 
zetilir. Yine Nev'f'nin, “Nakd-i cânı verdi 
dil âb-ı hayât-ı la'line / Kim-durur divâ- 
nede yokdur diyen akl-ı maâş” beyti bu 
anlayışın bir ifadesidir. Can ayrıca ten, 
beden, cisim, kalıp gibi isimlerle anılan 
maddi varlığa hayat veren esas unsur 
olduğundan bunlarla ve özellikle ten ile 
çok sıkı bir ilişki içinde ele alınır. Nev'T- 
nin, “Ten ü cân Kâ'be-i maksüdun özler- 
ler misâfirdir / Demezler râh-ı aşk içre 
giden gitsin kalan kalsın” beytinde görül- 
düğü gibi can, aşk yolunda konup göçen 
bir yolcu olarak zikredilirken bir taraf- 
tan da gelip geçici olduğuna dikkat çeki- 
lir. Çünkü İslâmi inanışa göre can da ten 
de Allah'ın insana emanetidir. Vakti ge- 
lince can kuşu (mürg-i cân) Azrâil'in tuza- 
ğına (dâm-ı ecel) düşecek ve onun tarafın- 
dan avlanacaktır. Ayrıca can uçucu olu- 
şundan dolayı kebüter, bülbül, tüti, hüd- 
hüd ve kumru gibi kuşlara benzetilerek 
bunlarla ilgili çeşitli vasıflarla anılır. 


Divan şairleri nazarında âşığın en de- 
ğerli varlığı can nakdidir. Can nakit olun- 
ca ten de metâ olarak alınır. Bunun tersi, 
yani can metâ olduğunda ise sevgili onun 
müşterisi şeklinde tasavvur edilir. Nakit 
her an kullanmaya hazır bir değer ve 
sermaye olduğu için sevgisi veya sevgi- 
lisi uğruna âşığın verebileceği, vermek- 
ten çekinmeyeceği, bu yolda hesapsızca 
harcayacağı, kurban ve feda edeceği en 
değerli varlığıdır. Gerçek aşk ve âşık can- 
dan geçebilmekle ölçülür. Fuzüli'nin, “Âşık 
oldur kim kılar cânın fedâ cânânına / 
Meyl-i cânân etmesin her kim ki kıy- 
maz cânına” beyti bu düşüncenin âdeta 
darbımesel haline gelmiş bir ifadesidir. 
Yünus Emre'nin, “Sen cânından geçme- 
den cânân arzu kılarsın / Belden zünnar 
kesmeden imân arzu kılarsın” beyti de 
bu düşüncenin tasavvufi bir ifadesi ola- 
rak ilâhi aşka ulaşmak için canın feda 
edilmesi gerektiğini anlatmaktadır. Di- 
van edebiyatında çok tekrar edildiği gi- 
bi âşıklığın ilk merhalesine sevgili uğru- 
na canını vermekle ulaşılır. Zaten can 
sevgiliye aittir. Fuzüli'nin, “Cânı cânân 
dilemiş vermemek olmaz ey dil / Ne ni- 
zâ eyleyelim ol ne senindir ne benim” 
beyti bunu anlatır. Can bazan sevgili 
yerine kullanıldığından şiirlerde “ey can” 


veya “cânâ” hitabına sık sık rastlandığı 
gibi sevgilinin bir diğer adı olan “cânân/ 
cânâne” de çok zikredilir. Bu kelimeler 
arasında Hayâli Bey'in, “Nedir can kim 
anı sen nâzenin cânâna vermezler / Sa- 
na âşık olanlar yoluna cânâ ne vermez- 
ler” beyti ile Ahmed Paşa'nın, “Âh kim 
ömrüm cihân mülkünde cânânsız geçer 
Z Ben cihân mülkün n'iderem çünkü cân 
ansız geçer” beytinde görüldüğü gibi ke- 
lime oyunları yapılarak can ile hem âşık 
hem sevgili kastedilir. Cânânsız can, can- 
sız ten gibidir. Sevgilinin âşıktan yüz çe- 
virmesi canın bedenden çıkmasına ben- 
zer. Sevgili ölü bir cismi dirilten taze bir 
ruhtur, âşığa can bağışlar, hayat verir. 
Bu bakımdan can Hz. İsâ'nın “can-bahş” 
nefesine benzetilir, “dem-i İsâ” veya “Me- 
sih-dem” şeklinde anılır. Ahmed Paşa'- 
nın, “Ne Mesihâ-dem olursun ki dem-i 
lutfun ile / Kevser-i cân akıtır ravza-i 
rıdvân-ı kerem” beytinde bu fikir işlen- 
diği gibi aynı özellikler yanında tatlı (şirin) 
ve akıcı oluşu sebebiyle can insana ha- 
yat bağışlayan Kevser'e de benzetilmiş- 
tir. Âşık ile sevgilisi arasındaki ilişki bir 
can pazarı veya oyunu olarak da anlaşı- 
lir. 

Can çok defa gönül (dil) ile birlikte 
zikredilir. Gönül mânevi hislerin, acı ve 
ıstırabın idrak merkezi olduğu gibi can 
da maddi veya uzvi arzu, iştiyak ve isti- 
rapların hissedildiği bir merkez kabul 
edilmiştir. Âşık ise sevgisi ve sevgilisin- 
den dolayı daima bu iki türlü ıstırabın 
içinde yaşar; ancak bunlar bir bakıma 
onun aşkını besleyen gıdalar ve âşıklığı- 
nın alâmetleri olduğu için durumundan 
şikâyetçi değildir. Çünkü Nev'İ'nin, “Bâ- 
zâr-ı şehr-i aşk içre aceb kârgâh olur / 
Kim anda cân u dil satılır tir-i gam ge- 
çer” beytinde de görüldüğü gibi aşk pa- 
zarında “gam oku” geçer akçedir. 

Canın mümin oluşu, âşığın İnancı uğ- 
runa canını feda edebilmesi düşünce- 
sinden doğduğu gibi cismin toprağa, 
sevgilinin yanaklarına karşı duyulan ar- 
zunun da imana teşbihine dayanır. 


Aslı Hakk'ın nuru veya nür-ı Muham- 
medi olan ve bu sebeple dini metinler- 
de bazan Hz. Peygamber'le birlikte zik- 
redilen can, ayrıca çeşitli peygamber 
kıssalarındaki rivayetlere telmihler ya- 
pılarak Hz. İsâ, Hz. Müsâ ve bilhassa HZ. 
Yüsuf'la da anılır. Hallâc-ı Mansür'un 
aşk uğruna canını “berdâr” etmesi dola- 
yısıyla veliler içinde en çok Mansür ve 
onun etrafında meydana gelen çeşitli 
rivayetlerde anlatılanlarla zikredilir. 
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Can için ayrıca aziz, hayran, hasta, bi- 
mâr, miskin, garip, bitâb, harap, mehcür, 
pür-süz, zâr u nizâr, biçâre, bikarâr, sa- 
bırsız, zaif gibi vasıflar da kullanılır. 

Teşbih ve mecaz yoluyla canla ilgili ola- 
rak kullanılan diğer bazı kelimeler de 
şunlardır: Bezm-i elest, âlem, âsuman, 
memleket, il, mülk, sultan, padişah, han, 
hâkan, hüsrev, şah, ordu, leşker, kul, kö- 
le, kârbân, Kâ'beteyn, şem', pervâne, ney, 
micmer, top, rişte, târ, bezm, bostan, 
gülzâr, hırmen, sayfa, varak. 


Tasavvufi bir terim olarak can insan 
ruhu mânasına geldiği gibi nefs-i rah- 
mâni ve tecelliyât-ı ilâhiden kinaye ola- 
rak da kullanılmıştır. Ayrıca ilm-i zâhi- 
rin âlem-i vâhidiyyet ve ceberüttaki te- 
cellilerinden meydana gelen a'yân-ı sâbi- 
te ve hakikat-i kevniyyeye denir (Seyyid 
Sâdık Güherin, IV, 7). Cân-ı evvel ise âlem-i 
ervâh veya bezm-i ezeldeki ilk yaratılışta 
ortaya çıkan rüh-ı hayvâni demektir. Bir 
tasavvuf terimi olarak cânân, bütün mev- 
cudatın kendisiyle kaim olduğu “kayyü- 
miyyet” sıfatını ifade eder. Cân-ı cân ise 


lugatta rüh-ı a'zam ve Allah mânasına 


gelmekle birlikte tasavvuf ıstılahında 
hakikatler hakikatı şeklinde de ifade 
edilen hakiki vahdet demektir. Mesne- 
vi'de sık sık rastlanan bu terim, bazan 
rüh-ı hayvâninin hayat bulduğu doğum 
la (vilâdet-i sâniye) ortaya çıkan rüh-ı in- 
sâni olarak geçtiği gibi bazan da enbi- 
.ya, evliya ve insân-ı kâmilin ruhunu ifa- 
de eder. Mevlânâ, Mesnevi'nin Vi. cildi- 
nin başında canı “hayır ve şerden habe- 
ri olan, ihsana sevinen, zarara uğradı- 
ğında ağlayıp inleyen, haber anlayıp din- 
leyen bir şey” olarak anlatmakta, “kim- 
de daha fazla haber alış ve anlayış kabili- 
yeti varsa o Allah'a daha yakındır” diye- 
rek melek ve şeytanı bu bakımdan kar- 
şılaştırmaktadır. “Melekler can sahibi 
olduklarından canı idrak ederek ona hiz- 
met ve itaat ettiler, şeytan ise canı olma- 
dığından onun için canını feda edemedi 
ve o canla birleşemedi” demektedir (Al- 
tıncı defter, beyit nr. 148-158; Gölpınarlı, 
Mesnevi Şerhi, VI, 24-25). 

Tasavvufi eserlerde can kelimesi ba- 
zan Allah anlamında, bazan Resülullah, 
bazan da şeyh için kullanıldığından bü- 
tün mutasavvıflarda olduğu gibi bu tev- 
cihler Mevlânâ'da da görülmektedir. Ay- 
rica melekleri imanlı (cân-ı mü'min), şey- 
tanı ise canı olmadığı için onu Allah'a 
Teda edemeyen (kâfir) diye vasıflandır- 
makta ve, “Cân-ı evvel mazhar-ı dergâh 


şod / Cân-ı cân hod mazhar-ı Allah şod . 
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(Cân-ı evvel (rüh-ı hayvânil Allah'ın dergâhı- 
na ulaşma şerefine nail oldu, cân-ı cân ise biz- 
zat Allah'a kavuşma ile şereflendi)” demek- 
tedir. Tasavvuf ıstılahında cân-i cân tabiri 
kâmil insanın gönlündeki ebedi ruhu ifa- 
de eder. 


Can ve türevlerinin hem divan hem 
de tasavvuf edebiyatındaki ele alınış 
şekline ve' halk kültüründe günümüze 
kadar yaşamaya devam eden kullanım- 
larına dair en güzel örnekler Yünus Em- 
re'nin şiirlerinde görülmektedir (bu an- 
lamdaki bir kısım değerlendirmeler için 
bk. Tatçı, I, 276-285). 


Mevlevilik ve Bektaşilik'te dervişler 
birbirlerine can diye hitap ederler veya 
isimlerin sonuna bu kelimeyi ilâve ede- 
rek kullanırlar. 
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(ol) 
Genellikle cinlerin atası 


veya cin türü anlamında 


kullanılan bir terim. 
L -J 


“Bir şeyi örtmek, gizlemek” mânasın- 
daki cenn kökünden türemiş bir isim 
olup “kendisini örten, duyulardan gizle- 
nen varlık” demektir. Bazı şarkiyatçılar 
cân kelimesinin Arapça asıllı olmadığını 
ileri sürmüşlerse de iddialarını kanıtla- 
yıcı deliller ortaya koyamamışlardır. 

Kur'ân-ı Kerim'de yedi yerde geçen 
cân kelimesinin üç ayrı anlamda kulla- 
nıldığı anlaşılmaktadır. Hz. Âdem'in ku- 
ru balçıktan, cânnın ise isı derecesi yük- 
sek, dumansız ve saf ateş alevinden ya- 
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CÂN 


ratıldığı anlatılırken (el-Hicr 15/27; er- 
Rahmân 55 / 15) cinlerin atası mânasın- 
da, cennet hürilerinin tavsifi sırasında, 
“daha önce hiçbir insan ve cin (cân) eli 
değmemiş” denilmek suretiyle de (er- 
Rahmân 55/56, 74) cin türü anlamında 
kullanılmıştır. Hz. Müsâ'ya verilen asâ 
mücizesinde, değneğin bir yılan gibi ha- 
reket ettiğini belirten âyetlerde (en-Neml 
27/10; el-Kasas 28/31) cân kelimesi “yı- 
lan” mânasına gelmektedir. Hz. Âişe'den 
rivayet edilen bir hadiste Resülullah cân- 
nın saf ateş alevinden yaratıldığını be- 
yan etmiştir (Müslim, “Zühd”, 60). İbn Ab- 
bas'ın ise cânnı cin türünden dönüştü- 
rülmüş (bk. MESH) yılan anlamında kul- 
landığı rivayet edilmektedir (Müsned, |, 
348). 

Müfessirler cân kelimesinin tefsirin- 
de farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. Bu 
görüşleri şu beş noktada toplamak müm- 
kündür: 1. Cinlerin atası. Bu görüşte 
olanlara göre cân ve onun soyundan ge- 
len cinlerle İblis ve onun neslinden olan 
şeytanlar birbirinden tamamen ayrı cin 
taifeleridir. Çünkü cinler ölür, mümin ve 
kâfir gruplarına ayrılır. Şeytanlar ise İb- 
lis'le birlikte ölecektir ve hepsi de kâfir- 
dir. Âlimlerin çoğunluğu bu kanaatte- 
dir. 2. İblis. Hasan-ı Basri, Katâde b. Diâ- 
me ve Mukâtil b. Süleyman gibi âlimler 
bu görüşü benimsemişlerdir. Bazı müel- 
lifler, cânna İblis mânası verilmesinin 
Eski Ahid'de yer alan bir kıssa ile bağ- 
lantılı olduğunu savunurlar (bk. TA, XI, 
10). Zira Eski Ahid'de, cennette bulun- 
duğu sırada Hz. Havvâ'yı yahudilerce kö- 
tülük ruhunu temsil eden yılanın aldat- 
tığı ifade edilmektedir (Tekvin, 3). Bu yı- 
lanın ise İblis olduğu bilinmektedir. Ay- 
nı yorumu, cânnın ateşten yaratıldığını, 
İblis'in de kendisinin ateşten yaratılmış 
olmasını gerekçe göstererek Âdem'den 
üstün olduğunu ve bu sebeple ona sec- 
de etmediğini haber veren (el-A'râf 7/ 
11-12) Kur'ân-ı Kerim'e dayandırmak 
da mümkündür. 3. Cin iken yılana dö- 
nüştürülmüş bir taife. 4. Cinnin eş an- 
lamlısı, şeytanların dışındaki cin türü. 5. 
Kur'an'da Hz. Âdem'in yaratılmasından 
önce yeryüzünde fesat çıkarıp kan dök- 
tükleri meleklerin diliyle ifade edilen (el- 
Bakara 2/30) yaratıklar. Bu yorumların 
hepsi cânnın, kelimenin sözlük anlamı- 
na ve Kur'an'daki kullanılışına da uygun 
düşen “duyularla algılanamayan varlık” 
olduğu noktasında birleşmektedir. Bu 
muhtevanın yaygın ifadesi ise cin şek- 
linde olmaktadır (bk. CİN). 
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TA, XI, 10. 
m AHMET SAİM KıLavuz 
J CAN, Halil =l 
(1905-1973) 
Türk dini müsikisinin 
È son temsilcilerinden, neyzen. E 


7 Aralık 1905'te İstanbul Üsküdar'da 
doğdu. Babası Bahriye Kolağası Şükrü 
Efendi, annesi Makbule Hanım'dır. Üs- 
küdar İmrahor'daki Vakıf Rüstem Paşa 
Mektebi'nde başladığı ilk tahsiline Selim-i 
Sâlis Numüne Mektebi'nde devam etti. 
Daha sonra kaydolduğu Üsküdar Sultâ- 
nisi'nin sekizinci sınıfında iken Dârülfü- 
nun imtihanlarını kazanarak 1923'te Ec- 
zacı Mektebi'ne girdi. 25 Temmuz 1925'- 
te mezuniyetinden bir yıl sonra yedek 
subay olarak askere alındı ve tezkere bi- 
rakarak askerlik mesleğine intisap etti. 


1927-1948 yılları arasında Adana, Ma- 
raş, Bitlis, Van, Elazığ, Ankara, İstanbul 
gibi şehirlerdeki askeri hastahanelerde 
başeczacılık yaptı. 28 Ekim 1948 tarihin- 
de yarbay iken askerlik görevinden isti- 
fa etti. Ankara ve İstanbul'da çeşitli vazi- 
felerde bulunan Halil Can, 1961'de emek- 
liye ayrıldıktan sonra da eczacılık mes- 
leğine devam etti. 1953-1971 yıllarında 
İstanbul Belediye Konservatuvarı Eser- 
leri Tasnif ve Tesbit Heyeti üyeliğinde, 
1960-1971 yılları arasında da İstanbul 
Yüksek İslâm Enstitüsü dini müsiki der- 


Halil Can 


si hocalığında bulundu. 23 Mayıs 1973'- 
te vefat etti ve Karacaahmet'teki aile 
mezarlığına defnedildi. İhnsaniye'de doğ- 
duğu evin bulunduğu sokağa vefatından 
bir yıl sonra “Neyzenbaşı Halil Can” adı 
verildi. 


Halil Can müsikideki icracılığı, araş- 
tırmacılığı ve hocalığı ile ün yapmıştır. 
Babasının Uşşâkıyye tarikatına mensup 
olması dolayısıyla haftanın belli günle- 
rinde evlerinde yapılan toplantılarda di- 
ni müsiki eserlerine âşinalık kazandı. İlk 
müsiki bilgilerini Dârülfeyz-i Müsiki Ce- 
miyeti'nde (Üsküdar Müsiki Cemiyeti) edin- 
di. 1919 yılında kurulan bu cemiyetin ilk 
talebelerindendir. Yine aynı yıllarda Ga- 
lata Mevlevihânesi neyzenbaşısı hattat 
Mehmed Emin Dede'den (Yazıcı) ney 
dersleri aldı. Meşke başladıktan üç ay 
sonra aynı mevlevihânenin mutrip he- 
yetine girdi. Daha sonra Emin Dede'nin 
evinde verilen derslere katılarak dini mū- 
siki bilgisini ilerletti. Bu arada Üsküdar 
Mevlevihânesi Şeyhi Ahmed Remzi Dede'- 
nin (Akyürek), sikkesini “tekbirlemesi” ile 
Mevlevi tarikatına intisap etti. Klasik Türk 
müsikisi eserlerini Bestenigâr Ziyâ Bey'- 
den, müsiki nazariyatını Rauf Yektâ Bey'- 
den, nota bilgisi ve müsiki tavrını Ende- 
rüni Hâfız Ömer Efendi'den öğrenerek 
kendini yetiştirdi. Uzun müddet tasav- 
vufi sohbetlerinde bulunduğu Ahmet Av- 
ni Bey'den (Konuk) âyin meşketti. Ayrıca 
tekkeler kapatılıncaya kadar (1925) Ah- 
med Celâleddin (Baykara) ve Ahmed Rem- 
zi dedelerin hizmetinde bulundu. 


Adana Hastahanesi eczacılığına tayin 
edildiği sırada (1927) buranın Türk Oca- 
ğı'nda fahri olarak verdiği derslerle ilk 
müsiki hocalığına başladı. Daha sonraki 
yıllarda Ankara ve İstanbul'daki evlerin- 
de yapılan toplantılar birer müsiki, ede- 
biyat ve tasavvuf dersi mahiyetindeydi. 
Ankara'da bulunduğu sıralarda Ankara 
Radyosu'nda neyzenlik ve müsiki hoca- 
lığı görevlerinde de bulunmuştur. Yetiş- 
tirdiği neyzenler arasında Ulvi Erguner, 
Selâmi Bertuğ, Ümit Gürelman ve Ömer 
Erdoğdular en meşhurlarıdır. 

1954'ten beri Konya'da yapılagelen 
semâ ve Mevlânâ'yı anma törenlerinin 
kurucusu olup 1972 yılına kadar bu tö- 
renlerde neyzenbaşılık yapan Halil Can, 
kuvvetli hâfızası sayesinde ender rastla- 
nan zenginlikte bir repertuvara sahipti. 
Kendi ifadesine göre 1500 ilâhi, elli beş 
âyin-i şerif, 400 civarında nefes, altmı- 
şa yakın na't ve durak ile geri kalanı din 
dışı formlarda saz ve sözlü eserlerden 
oluşan 5-6000'in üzerinde eserin yer 
aldığı bir nota koleksiyonu vardı. Bu ko- 


leksiyonun vefatından sonra talebelerin- 
den Sakıp Arıkan'ın eline geçtiği söylen- 
mektedir. Eser kayıt ve tetkiklerinde- 
ki hassasiyeti onun en önemli özellikle- 
rindendi. Devlet radyoları arşivlerindeki 
Hamparsum nota koleksiyonlarının Batı 
notasına çevrilme çalışmalarında da bü- 
yük emeği geçmiştir. Halil Can'ın dini 
müsiki sahasında son devrin en önemli 
birkaç simasından biri olduğu muhak- 
kaktır. 

Müsiki tarihi ve özellikle dini müsikiy- 
le ilgili çeşitli makale, araştırma ve ten- 
kit yazıları kaleme alan, bu arada kon- 
feranslar veren Halil Can'ın makaleleri 
Musiki Mecmuası, Türk Musikisi Der- 
gisi ve Mevlâna Güldestesi'nde neşre- 
dilmiştir. Bunlar arasında, Türk Musi- 
kisi Dergisi'nde yayımlamaya başladığı 
“Türk Musikisi Lügatı” “D” harfine kadar 
gelmiş (l, nr. 3-22), Musiki Mecmuası'n- 
da neşredilen “Dini Türk Musikisi Lüga- 
ti” ise tamamlanmıştır (nr. 218-226). İs- 
tanbul Yüksek İslâm Ensititüsü'ndeki 
hocalığı sırasında okuttuğu Türk dini 
müsikisi ders notları vefatından sonra 
Musiki Mecmuası'nda yayımlanmıştır 
(nr. 291-294, 296-297, 300, 308-309, 316). 

Bestekârlık alanında pek çalışması bu- 
lunmayan Halil Can, arkadaşı Sadettin 
Heper'in isteği üzerine bestelediği hi- 
sar-büselik ve bayati-büselik makam- 
larındaki iki peşrevi ona ithaf etmiştir. 
Râkım Elkutlu'nun Karcığar Mevlevi Âyi- 
ni'ndeki saz terennümleri de onundur. 
Ayrıca şevk-efzâ makamında bir Mevle- 
vi âyini bestelemekte olduğunu yakınla- 
rına söylemiştir. 

Musiki Mecmuası 283-284. sayısını 
(Mayıs - Haziran 1973) Halil Can'a tahsis 
etmiş, daha sonra Bedi N. Şehsuvaroğ- 
lu, aynı mecmuadaki yazılarla birlikte 
onun makale ve eserlerinden bazı ör- 
neklerin ve yayınlarının bibliyografyası- 
nın bulunduğu, ayrıca hakkında çeşitli 
gazete ve mecmualarda çıkan makale- 
lerin de yer aldığı bir anma kitabı çıkar- 
mıştır (bk. bibi). 
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F x 
CANBÂZÂN 
( obl ) 
Osmanlı askeri teşkilâtında 
L bir sımfa verilen ad. E 


Kelime Farsça olup “canı ile oynayan” 
anlamındaki cân-bâzın çoğuludur. Can- 
bâzân teşkilâtının ne zaman kurulduğu 
tam olarak bilinmemekle beraber Orhan 
Gazi döneminde (1326-1360) veya daha 
sonraki bir tarihte Osmanlı ordusunda 
azeb, garip ve cerehor teşkilâtlarına ben- 
zer tarzda sadece savaş zamanında fa- 
aliyet gösteren bir sınıfın kurulduğu tah- 
min edilmektedir. Bunun yanında can- 
bâzânın meşhur Macar Kumandanı Hun- 
yady Janoş'un Balkanlar'a ilk akını sıra- 
sında II. Murad tarafından teşkil edildi- 
ği (1440) ve bunların Varna Savaşı'na ka- 
tıldıkları da bazı eserlerde kaydedilmek- 
tedir (Grzegorjewski, s. 53 vd.). 

Canbâzân savaş başladığı zaman or- 
duya öncülük ederler, cesurane bir şekil- 
de kendilerini tehlikeye atmaktan çekin- 
mezlerdi. Bundan dolayı Hammer bu as- 
keri sınıfı yine aynı mahiyette olan ser- 
dengeçti, gönüllü ve deli gibi orduda za- 
man zaman hizmet gören diğer sınıflar- 
la ilişkili görmektedir. Buna karşılık Grze- 
gorjewski'nin canbâzânı beylerbeyi veya 
sancak beyinin muhafız kıtası sayarak 
candar*a benzetmesi, diğer taraftan 
d'Ohsson'un bunları gariplerle birlikte 
Anadolu sahillerindeki kuvvetlerden say- 
ması doğru olmasa gerektir. 


Daha sonra muhtemelen yeniçeri sı- 
nıfının önem kazanması sonucu Osman- 
lı ordusunun ilk muvazzaf kuvvetlerini 
teşkil eden yaya ve müsellem”ler gibi 
Rumeli'deki diğer askeri sınıflardan yö- 
rükler ve tatarlarla birlikte canbâzân da 
ordunun geri hizmetlerinde istihdam 
edildiler. Böylece ordunun bu nevi hiz- 
metleri geniş ve daha esaslı bir şekle 
konmuş oldu. Canbâzân-ı vilâyet-i Ru- 
meli adını alan bu askeri sınıfın XVI. yüz- 
yıl ortasında kendine has bir kanunnâ- 
mesi vardı ve teşkilâtı da tesbit edilmiş- 
ti. Buna göre on canbâz bir ocak teşkil 
etmekteydi. Savaş olduğu zaman bun- 
lardan biri nöbetle sefere gider, diğer 
dokuzu da buna 50'şer akçe harçlık ve- 
rirdi. Kanunnâmede bunların “lâ-mekân 
cinsinden” oldukları, bâd-ı hevâ” rüsü- 


munu kendi subaşılarına ödeyecekleri - 


ve sancak beyleriyle âmillerden hiçbiri- 
nin bunlara karışmayacağı belirtilmişti. 
Canbâzın akrabası ile âzatlıları ve dışa- 
rıdan gelip aralarında evlenmek sure- 


tiyle bunlara karışanlar ve ihtida eden- 
ler de canbâz sayılırlardı. Kanunnâme- 
deki bu kayıtlar, iddia edildiği gibi can- 
bâzânın hıristiyan reâyâdan teşkil edil- 
mediğini ve aksine yörüklerin mensup 
olduğu etnik menşeden geldiklerini ve 
içlerinde yabancılarla mühtedilerin de 
bulunduğunu göstermektedir. Esasen Vi- 
ze yörükleri zeâmetine dahil olmaları ve 
onlarla birlikte tahrir* edilmeleri de bu- 
nun bir delili sayılabilir. 

Canbâzânın suç işledikleri takdirde ce- 
zalandırılmaları, sakat ve hastaları hak- 
kında uygulanacak hususlar, bir köye 
yerleştikleri zaman timar sahibine öde- 
yecekleri çift resmi, öşürlerin nakil şekli 
vb. tamamen yörüklerde olduğu gibi idi. 
Yalnız bunların muaf tutuldukları avâ- 
rız*-ı divâniyye mükellefiyetleri yörük- 
lerdekinden daha çeşitli idi. Kanunnâ- 
mede belirtildiği üzere bunlar ulaktan, 
cerehordan, doğancıdan, sekbandan, ar- 
pa, saman ve otluk salgınından, nüzül 
tahılından, hisar yapımından, kürekçi- 
den ve azebden muaftılar. Diğer taraf- 
tan bunlardan sefere gidenler askeri" 
sayılmakta idi. Resm-i kısmetlerini 100 
akçeye kadar vilâyet kadısı, daha faz- 
la olursa kazasker alırdı. Yamakları ise 
(harçlıkçı) diğer halktan sayılarak rüsüm-i 
kısmet, nikâh ve hüccetleri tamamen vi- 
lâyet kadılarına bırakılmıştı. Bununla bir- 
likte bu kayıt da sonradan kaldırıldı ve 
hepsi askeri sayılarak bunların bu gibi 
vergileri tamamıyla Rumeli kazaskerine 
terkedildi. 

Canbâzân taifesi 1543'te otuz dokuz, 
1557'de ise kırk bir ocaktı. Ayn Ali Efen- 
di ise bunları azeblerle birlikte 1280 ne- 
fer göstermekte ve onda birinin nöbet- 
le sefere gittiğini belirtmektedir (Kavâ- 
nin-i Âl-i Osmân, s. 45). 1543'te canbâ- 
zânın bulundukları yerler, zeâmetine da- 
hil oldukları Vize yörüklerinden daha ge- 
niş bir sahaya yayılmakta, fakat Kırkki- 
lise, Dimetoka, Malkara, Hayrabolu, Es- 
ki Zağra ve Varna gibi daha mahdut yer- 
lere inhisar etmekte idi. Canbâzân XVI. 


“yüzyıl sonlarına doğru bu tür bir askeri 


# 


sınıf olan yaya ve müsellemler gibi lağ- 
vedilerek çiftlikleri timara, kendileri de 
deniz hizmetinde görevli reâyâ arasına 
kaydedildiler. 

Canbâzânın müsellemler gibi süvari- 
lerden ibaret bir sınıf olması, ordu için 
at beslemeleri veya at satın almaları hu- 
susu, teşkilât kalktıktan sonra bu tabi- 
rin bugüne kadar “at dellâlı” mânasına 
at canbazı şeklinde yaşamasına sebep 
olmuştur. Bu kelime aynı zamanda teh- 


CANBİRDİ GAZÂLİ 


likeli marifetler gösteren sanat erbabı 
için de kullanılır. Evliya Çelebi'nin “es- 
nâf-ı bâzbâzân-i cânbâzân-i pehlevâ- 
nân” diye adlandırdığı bu sınıf, bilhassa 
İstanbul'da yapılan saray düğünlerinde 
çeşitli gösterilerle herkesin dikkatini çe- 
kerdi. 
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ial M. TayyiB GÖKBİLGİN 


g CANBİRDİ GAZÂLİ = 
(6. 927/1521) 
Kanûnî Sultan Süleyman’ın 

` tahta çıkışından hemen sonra 

ilk büyük isyanı çıkaran eski bir 

Memlüklü emiri, Osmanlılar'ın 
L Şam beylerbeyi. a 
Aslen Slovenyalı olduğu rivayet edilir. 
Hatta, Il. Bayezid devrinde Osmanlı akın- 
cıları tarafından esir alınıp İstanbul'a ge- 
tirildiği ve oradan Memlük sultanına he- 
diye olarak gönderilen yirmi esir arasın- 
da bulunduğundan da bahsedilir. Mem- 
lük Sultanı Kayıtbay'ın memlüklerinden 
olup Gazâli nisbesini bir müddet idare- 
cisi olarak bulunduğu Şarkiye'deki Min- 
ye Gazâl köyünden alır. XVI. yüzyıl Os- 
manlı kaynaklarında adı Canberd Gazâ- 
li, Canberd Gazzâli şekillerinde de geç- 
mektedir. 

Getirildiği çeşitli görevlerde yeteneği- 
ni ispat ettikten sonra süratle yükseldi. 
Çeşitli idari hizmetlerde bulundu, ardın- 
dan Sultan Gavri zamanında Halep ve 
Şam hâcibi oldu. 1511'de Safed nâibli- 
ğine getirildi, bir yıl sonra da Hama'ya 
nakledildi. Hama nâibi iken 1516'da Mer- 
cidâbik Savaşı'na katıldı ve mağlübiyet- 
ten sonra Şam taraflarına çekildi. To- 
manbay tarafından Şam nâibliğine ge- 
tirilerek Osmanlı kuvvetlerine karşı bu 
bölgedeki direnişi yürütmekle görevlen- 
dirildi. Burada büyük bir güçlükle top- 
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ladığı kuvvetlerle Osmanlılar'ı Gazze'de 
durdurmak istedi. Ancak Han Yünus mev- 
kiinde Veziriâzam Sinan Paşa'nın kuv- 
vetleri karşısında yenildi (21 Aralık 1516) 
ve çok az bir kuvvetle Kahire'ye kaça- 
bildi. Daha sonra Tomanbay'ın yanında 
Ridâniye Savaşı'na (23 Ocak 1517) katı- 
lan Canbirdi yenilgiden sonra onunla bir- 
likte gitmeyip Gazze tarafına çekildi ve 
Sâlihiye'de beklemeye başladı. Hatta bu 
savaş sırasında onun Hayır Bey ile bir- 
likte gizlice Osmanlılar'a yardımda bu- 
lunduğu da rivayet edilir. Ardından To- 
manbay'ın Kahire'de üç gün süren kanlı 
mücadeleden sonra yenilerek kaçtığını 
işitince muhtemelen Hayır Bey'in de teş- 
vikiyle Yavuz Sultan Selim'e başvurdu (8 
Şubat 1517). Selim de henüz Mısır'da em- 
niyeti tam olarak sağlayamadığından bu 
hususta faydalı olabileceği düşüncesiyle 
isteğini kabul etti. İbn İyâs'a göre 400 
kadar Memlük ümeröâsıyla, bir Osman- 
l kaynağına göre ise 300 cündi ile Os- 
manlı karargâhına geldi ve Vezirâzam 
Yünus Paşa tarafından ikramla karşılan- 
dı; ardından Selim'in huzuruna çıkarıldı 
ve hil'at giydirildi (10 Şubat). Kendisine 


Canbirdi Gazâli'nin 1. Selim'e gönderdiği bir arzı 
(TSMA, nr. E 81200) 
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burada 400.000 akçelik has'la Sofya 
sancak beyliği verildi. Silâhşor'un kaydı- 
na göre Kahire'de karışıklıklar sürdüğü 
için Selim bu hususta onun fikrini sor- 
muş, o da fitnenin ancak Mısır tahtına 
oturması halinde bertaraf olacağını ve 
herkesin ona itaat edeceğini bildirmiş, 
bunun üzerine Yavuz Sultan Selim 15 Şu- 
bat'ta Kahire'ye gelerek Mısır tahtına 
oturmuştu (Tansel, s. 444-449). Canbirdi 
ayrıca bazı bölgelerde isyan halinde bu- 
lunan memlük grupları ve bazı aşiretle- 
rin üzerine gönderildiği gibi Tomanbay'ı 
takip ile görevlendirilen Osmanlı kuvvet- 
lerine de katıldı. Yakalanan Tomanbay'ın 
idamı hususunda Hayır Bey ile birlikte 
Yavuz Sultan Selim'e tavsiye ve telkinde 
dahi bulundu. Selim Mısır'dan dönüşü 
sırasında (25 Eylül 1517) hizmetleri kar- 
şılığı kendisine Gazze, Safed, Kudüs, Ke- 
rek ve Nablus'u bir sancak beyilik ola- 
rak verdi. Bu vazifede iken âsi Arap aşi- 
retlerinin üzerine gönderildi. 15 Şubat 
1518'de Şam beylerbeyiliğine getirildi ve 
âsi İbn Haneş'in ortadan kaldırılmasını 
sağladı (TSMA, nr. E 8120). 

Yavuz Sultan Selim'in ölümüne kadar 
Şam vilâyetinde âsi aşiretlerin isyanı ile 
uğraşan ve hac yollarının emniyetini sağ- 
lamaya çalışan Canbirdi'nin tutumu Ka- 
nüni'nin tahta geçişiyle değişti. Yeni pa- 
dişahın genç ve tecrübesiz oluşundan is- 
tifade etmek istedi ve istiklâl davası ile 
harekete geçti. Maksadı önce Şam ve ci- 
varını ele geçirmek, ardından da hâkimi- 
yetini Mısır'a kadar uzatıp Memlük sul- 
tanlığını tekrar canlandırmaktı. Hatta bu 
gaye ile Mısır Valisi Hayır Bey'le mektup- 
laşmış, Hayır Bey bir taraftan onu oya- 
layıcı cevaplar verirken bir taraftan da 
durumu İstanbul'a bildirmişti. Bu arada 
Canbirdi etrafına Osmanlı idaresinden 
memnun olmayan Memlük beylerini ve 
Araplar'ı toplayarak bir ordu kurdu. Kuv- 
vetleri içinde tüfekli gruplar bile vardı. 
Şam'daki Osmanlı muhafızlarını berta- 
raf edip tam bir hâkimiyet kurduktan 
sonra adına hutbe okutup para bastırdı 
ve “el-melikü'l-eşref” unvanını aldı. Ro- 
dos şövalyelerine başvurarak silâh, top, 
mühimmat ve gemi istedi. Onlardan ge- 
len destekle Beyrut, Trablusşam gibi kı- 
yı şeridindeki yerleri ele geçirdi. Ardın- 
dan Halep üzerine yürüdü ve şehri ku- 
şattı (1 Kasım 1520). İsyan haberinin ve 
Halep kuşatmasının duyulması üzerine 
İstanbul'da divanda yapılan görüşmeler 
sonucu önce Karaman Beylerbeyi Hüs- 
rev Paşa Karaman askeriyle, Silâhdar 

ı Mehmed Ağa 1000 kadar silâhdar 
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ve sol ulüfeciler ağası Bostancı Ali Bey 
de 1000 kapukulu askeriyle 21 Kasım'- 
da yola çıkarıldılar. Daha sonra üçüncü 
vezir Ferhad Paşa kumandan tayin edil- 
di; Anadolu ve Rum beylerbeyileri, Dul- 
kadırlı Şehsuvaroğlu Ali Bey ve Rama- 
zanoğlu Piri Bey'e sefere katılmaları için 
emirler gönderildi. Osmanlı kuvvetleri- 
nin hareketini öğrenen Canbirdi ise bir 
taraftan Şehsuvaroğlu Ali Bey ve Rama- 
zanoğlu Piri Bey'e haber göndererek ken- 
di safında yer almalarını isterken bir ta- 
raftan da öteden beri gizlice münase- 
bette bulunduğu Şah İsmâil'den yardım 
talep etti. Daha Yavuz Sultan Selim dö- 
neminde Safeviler'le irtibata geçen Can- 
birdi, o sıralarda Kaşan'da bulunan Şah 
İsmâil'e ve Bağdat hâkimi Şah Ali'ye el- 
çiler yollamıştı. Bir Osmanlı casusundan 
alınan habere göre, Şah İsmâil'in bizzat 
gelip kendisine yardımda bulunmasını 
veya asker göndermesini istemiş, Mısır'- 
dakilerin de kendisini destekledikleri- 
ni Şah İsmâil'e bildirmişti (TSMA, nr. E 
5469, 5599). 

İsyanı boyunca da Safeviler'le irtiba- 
tını sürdüren Canbirdi Osmanlı kuvvet- 
lerinin baskısı sonucu kuşatmayı kaldı- 
rarak Şam'a çekilmek zorunda kaldı. Fer- 
had Paşa idaresindeki Osmanlı kuvvet- 
leri iki kol halinde Şam'a ilerledi. Canbir- 
di bu kuvvetleri Şam yakınlarında Mas- 
taba'da karşılamak için hazırlıklar yap- 
ti. 27 Ocak 1521'de yapılan savaşta Can- 
birdi'nin ordusu bozguna uğradı. Kendi- 
si ise bir rivayete göre kaçarken arka- 
dan yetişen bir asker tarafından öldü- 
rüldü; diğer bir rivayete göre derviş kı- 
yafetinde izini kaybettirmeye çalışırken 
yakın adamlarından hazinedarı Seydi Ali 
tarafından öldürülerek kesik başı Fer- 
had Paşa'ya teslim edildi. Böylece Şam 
bölgesi yeniden sükünete kavuştuğu gi- 
bi Şah İsmâil de umduğu fırsatı bulama- 
dı. Bu arada isyanın bastırılması Kahire'- 


Canbirdi 
Gazâli'nin 
öldürülüşünü 
tasvir eden 

bir minyatür 
(Süleymannâme, 
TSMK. Hazine. 
nr. 1517. vr. 63”) 


de de sevinçle karşılandı. Zira isyan sü- 
resince Şam bölgesi ile kesilen bağlantı 
yeniden sağlanmıştı. Canbirdi'nin ber- 
taraf edilmesi dolayısıyla oldukça rahat- 
layan Mısır Beylerbeyi Hayır Bey Şam 
yolunun açıldığını tüccarlara bildirmiş, 
ayrıca Canbirdi isyanına katılmış olup da 
Kahire'de saklananların derhal teslim 
olmaları için gönderilen fermanı halka 
ilân ettirmişti. 
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CANBOLAT BEY TÜRBESİ E 


Kıbrıs Magosa’da 
adanın fethi sırasında şehid düşen 
kumandanlardan birinin türbesi. 


Kilis emiri olup önce Lefkoşe savaşla- 
rında bulunduktan sonra Magosa kuşat- 
masına katılan Canbolat Bey ve türbesi- 
ne dair fazla bilgi yoktur. Ancak Magosa 
kuşatması sırasında şehid düşen birçok 
Osmanlı kumandanından biri olduğu tah- 
min edilen Canbolat Bey hakkında ilgi çe- 
kici bir efsane anlatılır. Buna göre Can- 


bolat Bey, şehre girişi engellemek üzere 
yapılmış ve üzerinde keskin bıçaklar olan 
çark denilen büyük bir tekerleğin dönü- 
şünü durdurmak için atıyla birlikte bu 
korkunç savunma silâhının üzerine atla- 
mıştır. Ancak yabancı kaynaklar böyle bir 
savunma aletinin varlığından bahsetmez- 
ler. Canbolat Bey'in kuşatmaya katılarak 
Magosa istihnkâmları önünde şehid oldu- 
ğu ise bir gerçektir. Magosa Kalesi'nin 
güneydoğu ucunda olan Venedikliler'in 
mühimmat deposunu koruyan büyük yu- 
varlak burç (Torrine del Arsenale-Arsenal 
Bastion), 1571'de Türk topçularının şid- 
detle hücum ettikleri yer olmuştu. Top 
mermileriyle tahrip edilen bu burç fetih- 
ten sonra onarılarak içi bir türbeye dö- 
nüştürülmüş ve buraya Canbolat Bey'in 
kabri yapılmıştır. 


Eski bir fotoğrafta etrafı demir par- 
maklıkla çevrili basit bir sanduka görül- 
mektedir. Kıbrıs Vakıflar Arşivi'nde bu 
türbe ile ilgili bir dosyanın bulunduğu M. 
Haşim Altan'ın yayınından öğrenilmek- 
tedir. Türbe 1968 yılında yeniden dü- 
zenlenerek müze haline getirilmiştir. 
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CANBOLAT el-EŞREFİ 


(ii ba o ) 
el-Melikü’l-Eşref Ebü'n-Nasr 
Cânbulât el-Eşrefi 
(6. 906/ 1501) 


Memlük sultanı 


L (1500-1501). E 


1461 yılında doğduğu tahmin edilmek- 
tedir. Emir Yeşbek'in Çerkez asıllı mem- 
lük*ü olup onun yanında bir müddet kal- 
dı ve bu sirada Kur'an'ı ezberledi. Daha 
sonra Yeşbek tarafından diğer memlük- 
lerle birlikte Sultan Kayıtbay'a takdim 
edildi. Canbolat'ı satın alarak askeri eği- 
time tâbi tutan Kayıtbay onu âzat et- 
ti. Hükümdarın muhafızları arasına ka- 
tılan Canbolat haseki olarak görev yap- 


CANBOLAT el-EŞREFİ 


caz'a götürüp getirdi. Bir müddet sonra 
“emir-i aşere” rütbesine yükseltildi (894 / 
1489). Bu rütbede iken Kâbe örtüsünü 
taşıyan kafileye emirlik yaptı ve hankah 
nâzırlığı görevlerini üstlendi. 1496'da 
emir-i tabihâne oldu ve Osmanlı ülkesine 
elçi olarak gönderildi. Kendisine Mem- 
lük Devleti için hayati ehemmiyeti olan 
memlük satın alma görevi verildi. Ardın- 
dan “emir-i mie” rütbesine yükseldi. Ka- 
yıtbay'ın ölümüne kadar Memlükler'in 
en yüksek askeri rütbesi olan bu rüt- 
besini korudu. Kayıtbay'ın oğlu el-Meli- 
kü'n-Nâsır Muhammed'in saltanatı sıra- 
sında devâdâr-ı kebir, bir müddet son- 
ra da Halep nâibi oldu. 


el-Melikü'z-Zâhir Kansu Gavri Canbo- 
lat'ı önce Şam (Suriye) nâibliği, ardından 
da Mısır ülkesi atabegü'| -asâkirliği gö- 
revine getirdi. Böylece Canbolat Mem- 
lük Devleti'nde sultanlıktan sonraki en 
yüksek makama kadar çıkmış oldu. To- 
manbay'ın isyanı sırasında Kansu Gavri 
âsilerle baş edemeyeceğini anlayarak 
gizlice Kal'atülcebel'den inip saklanınca 
Mısır iki gün sultansız kaldı. Bunun üze- 
rine 2 Zilhicce 905'te (29 Haziran 1500) 
ümerâ ve askerler kaleye çıkarak kimi 
sultan yapacaklarını müzakere ettiler. 
İsyanın elebaşısı olan Emir Tomanbay 
sultan olmak istediği halde Canbolat - 
tan ve emir-i silâh Tenibek'ten çekindi- 
ği için bu arzusunu açığa vurmaya ce- 
saret edemedi; askerlerin muhalefeti- 
ne rağmen Canbolat'ın sultan olmasın- 
da ısrar etti. Halife Müstemsik - Billâh 
ve dört mezhebin başkadılarının da ona- 
yı ile el-Melikü'z-Zâhir Kansu tahttan 
indirildi, yerine el- Melikü'l- Eşref laka- 
bıyla Canbolat sultan ilân edildi. 

Canbolat'ın saltanatının ilk günlerin- 
den itibaren başlayan karışıklıklar bir 
türlü yatışmadı. Canbolat sultan olduğu 
sırada isyan halinde bulunan Şam nâibi 
Kasrüh'a haberci göndererek kendisini 
atabegü'l-asâkir olarak Kahire'ye davet 
etti. Ancak Kasrüh isyanını sürdürdü. Öte 
yandan Mısır'daki askerlere cülüs bah- 
şişi verebilmek için Canbolat müslüman, 
hıristiyan, yahudi, tüccar, devlet görev- 
lisi ayırımı yapmadan herkesten zorla 
para toplamaya başladı. Bir taraftan da 
Kasrüh'un isyanını bastırmak maksadıy- 
la Tomanbay'a vezirlik, üstâdüddârlik, 
devâdâr-ı kebirlik ve emir-i silâhlık gi- 
bi önemli görevler verdi. Böylece Canbo- 
lat'tan daha güçlü duruma gelen Toman- 
bay sultandan yana görünüyor, ancak 
bir türlü Kasrüh'un üzerine yürümüyor- 
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1500'de Suriye'ye doğru yola çıktı, Dı- 
maşk'a varınca da ilk işi kendisini sul- 
tan ilân etmek oldu. Canbolat bu habe- 
ri duyunca Suriye'deki emirlerin görev- 
lerine son verdi ve evlerini yağmalattı. 
Ayrıca Mısır'daki kumandan ve askerle- 
ri kendi lehine kazanmak için her türlü 
çareye başvurdu. Kaleyi ve şehri savun- 
mak için bütün tedbirleri aldı. 

Tomanbay 906 yılının Cemâziyelâhir 
başlarında (Aralık 1500) Dımaşk'tan çık- 
tı ve 2 Ocak 1501'de Kahire'ye girerek 
kaleyi kuşattı. Bir hafta süren kuşatma- 
dan sonra kale zaptedilip Canbolat yaka- 
landı (18 Cemâziyelâhir /9 Ocak). Buradan 
İskenderiye'ye gönderilerek hapsedildi ve 
daha sonra Tomanbay'ın emriyle boğu- 
larak öldürüldü (23 Şubat 1501). Cesedi 
yaklaşık bir ay sonra Sultan Kayıtbay'ın 
türbesine gömüldü; oradan da kendisi 
için yaptırmış olduğu Babünnasr'ın kar- 
şısındaki türbeye nakledildi. Aynı yerde- 
ki Canbolat Medresesi de onun tarafın- 
dan inşa ettirilmiştir. 
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KÂzım YAŞAR KOPRAMAN 


l CANBOLATOĞULLARI | 
Kilis, Azâz ve Halep taraflarında 
ortaya çıkan ve daha sonra 
Lübnan’a kadar yayılan 
> bir Dürzi ailesi. E 


Bu ailenin atası Kasım Bey'dir. Onun 
oğlu olan ve aileye adını veren Canbolat 
Bey Osmanlı sarayında yetişmiş, daha 
sonra Kilis sancağı kendisine ocaklık ola- 
rak verilmiştir. Canbolat bölgeyi âsiler- 
den temizlediği için büyük itibar kazan- 
dı ve Ulyanoğlu'nun isyanını bastırmak 
üzere Basra tarafına gönderilen Bağdat 
Beylerbeyi İskender Paşa'ya yardım et- 
mekle görevlendirildi. Canbolat Bey 200 
parça gemi ve piyade askeriyle Birecik 
Limanı'ndan hareket ederek bu sefe- 
re katıldı (Seyyid Lokman el-Urmevi, vr. 
106”). Ayrıca Kıbrıs'ın fethinde de bu- 
lundu; hizmetlerinden dolayı kendisine 
50.000, oğulları Habib ve Hüseyin'e 30'ar 
bin akçe terakki” verildi (BA, MD, nr. 
16, hk. 429). 1572'de de vefat etti. 


Canbolat Bey'in oğlu olan Hüseyin Pa- 
şa'ya da babasından sonra Osmanlı hü- 
kümeti tarafından Kilis sancağı ocaklık 
olarak verilmişti. Canbolat Bey'in Hüse- 
yin Paşa'dan başka üç oğlu daha bulu- 
nuyordu ve bunlara çeşitli timarlar tev- 
cih edilmişti. Hüseyin Paşa sancak beyi 
iken Şam âsilerine karşı cephe aldığı gi- 
bi vali Nasuh Paşa'yı Halep'te kardeşinin 
oğlu Ali vasıtasıyla muhasaradan kurtar- 
mıştı. Daha sonra Kilis emiri olan kar- 
deşi Celil Bey ile bir müddet mücadele 
ederek bölgedeki nüfuzunu genişletti. 
Osmanlı hükümeti Suriye'deki itaatsiz- 
liklere karşı kendisinden büyük ölçüde 
faydalandı. Bu arada, Urfa bölgesinde or- 
taya çıkan Abdülhalim'in isyanının bas- 
tırılması sırasında Sinanpaşazâde Meh- 
med Paşa'ya yardımda bulundu (1599). 
Böylece nüfuz ve itibar kazanan Hüse- 
yin Paşa, az sonra Cigalazâde Sinan Pa- 
şa'nın İran serdarı olarak tayin edilmesi 
üzerine azledilen Nasuh Paşa'nın yerine 
Halep valiliğine getirildi. Ancak ocaklık 
olarak sancak beyi bulunanlara eyalet 
tevcihinin kanuna aykırı olduğunu İle- 
ri süren Nasuh Paşa şehri teslim etme- 
mekte direndi. Bunun üzerine Hüseyin 
Paşa şehri üç ay kuşattı ve Halep kadı- 
sının aracılığı ile kaleye girmeyi başardı 
(Kâtib Çelebi, 1, 291; Naimâ, Il, 5-6). Ar- 
dından Cigalazâde'nin İran seferine işti- 
rak etmek üzere yola çıktıysa da esas 
orduya katılmakta gecikti. Ordunun Ur- 
miye civarında mağlüp olduğu haberini 
alınca da 30.000 kişilik ordusuyla Van'- 
da beklemeyi tercih etti (1604). Ancak 
Cigalazâde geri çekilerek Van'a ulaştı- 
ğında uğradığı yenilginin müsebbibi ola- 
rak gördüğü Hüseyin Paşa'yı idam et- 
tirdi (Mustafa Sâfi, II, vr. 498-b). 

Hüseyin Paşa'nın idamı üzerine Ha- 
lep'e dönen kuvvetleri, kendisine vekâ- 
let eden yeğeni Ali Paşa'nın yanına s1- 
ğındılar. Ali Paşa bu sırada Kilis sancak 
beyliğinde bulunuyordu. Amcasının kuv- 
vetlerinin başına geçen Ali Paşa süratle 
bölgeye hâkim olmaya başladı (1606). Ali 
Paşa'nın isyanı üzerine, iç ve diş mese- 
lelerle uğraşan hükümet merkezi onu 
oyalamak için Halep eyaletine tayin edil- 
diğine dair bir menşur gönderdiyse de 
isyanına engel olamadı. O sıralarda Os- 
manlı Devleti İran savaşları ile uğraşıyor 
ve uzun zamandır devam etmekte olan 
Avusturya savaşlarını bir neticeye bağ- 
lamaya çalışıyordu. Diğer taraftan Ana- 
dolu'da yer yer Celâliler ve sipahi zor- 
baları hüküm sürüyor, hükümet bunla- 
rın hakkından gelmekte âciz kalıyordu. 


Hükümetin zor durumda bulunuşunu 
fırsat bilen Canbolatoğlu, Trablusşam 
Hâkimi Seyfoğlu Emir Yüsuf üzerine yü- 
rüyüp onu mağlüp etti ve şehri kuşat- 
ma altına aldı. Seyfoğlu'ndan büyük pa- 
ralar alarak ve onunla akrabalık kura- 
rak anlaşma yaptıktan sonra Şam as- 
keriyle olan eski düşmanlığı sebebiyle 
onlarla mücadeleye girişip galip geldi. 
Halkın bütün mal ve mülküne el koydu. 
Buradan Halep'e yürüdü ve iki zafer da- 
ha kazandı. Artık Osmanlı idaresine ka- 
fa tutabilecek güce eriştiğini düşünen 
Canbolatoğlu Ali Paşa bölgede istiklâli- 
ni ilân etti. Halep hazinesine el koyarak 
Osmanlı ordusuna benzer şekilde atlı ve 
piyade askerinden oluşan iki ayrı ordu 
kurdu. Piyade askerini tıpkı yeniçeriler 
gibi 162 bölüğe ayırıp her birinin başı- 
na birer çorbacı getirdi. Ayrıca bunlara 
3'er akçe ulüfenin yanı sıra terakki ve 
yevmiye de veriyordu. Bundan başka üç 
ayda bir postal, koyun akçesi, barut, fi- 
til ve kurşun dağıttırıyordu. Topladığı tü- 
fekli asker sayısı 16.700 kadardı. Atlı as- 
keri ise kapıkulu süvarisi tarzında olup 
sağ ve sol olmak üzere ikiye ayrılmıştı. 
Sayıları da 18.000'i buluyordu. Bir devlet 
reisi gibi davranarak adına hutbe oku- 
tup para bastıran Canbolatoğlu Toska- 
na hükümdarı ile münasebet kurduğu 
gibi diğer Avrupa devletleriyle de haber- 
leşmeye başladı. 

Bu sırada Anadolu'da büyük bir karı- 
şıklık hüküm sürüyordu. Celâliler'den 
Kalenderoğlu Mehmed, Kara Said, Tavil 
Ahmedoğulları, Cemşid, Tavil Halil ve kar- 
deşi Meymun, Muslu Çavuş ve Yüsuf Pa- 
şa gibi âsiler hükümeti oldukça zor bir 
duruma sokmuşlardı. Bunlardan Cemşid 
Canbolatoğlu'na tâbi olup Adana'yı iş- 
gal ederek buraya vali olmuştu (Ahvâl-i 
Celâliyân, vr. 52). Nihayet isyanları bas- 
trmakla Kuyucu Murad Paşa görevlen- 
dirildi ve veziriâzamlığa getirildi (11 Ara- 
lık 1606). Murad Paşa Haziran 1607'de 
doğruca Canbolatoğlu'nun üzerine yü- 
rüdü. Âsi Kalenderoğlu'na Ankara san- 
cak beyliğini verip Orta Anadolu'da sü- 
küneti sağladıktan ve bazı azılı Celâli- 
ler'i bertaraf ettikten sonra Halep'e yö- 
neldi. Bakras derbendi civarında Canbur- 
latoğlu'nun pusu kurduğunu anlayınca 
Arslanbeli istikametinden Güğercinlik 
sahrasına vardı ve oradan Oruç ovasına 
ulaştı. Bu arada Canbolatoğlu'nun Mu- 
rad Paşa'ya mektup göndererek barış 
istediği rivayet edilmektedir. 

Oruç ovasında iki taraf arasında şid- 
detli bir mücadele başladı (3 Receb 1016/ 
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24 Ekim 1607). Lübnan'ın Dürzi reisi Ma'- 
noğlu Fahreddin ile birlikte hareket eden 
Canbolatoğlu 30.000'den fazla tüfekli 
askeriyle önce Osmanlı kuvvetlerini zor 
durumda bıraktı. Asker bozulmak üze- 
re iken Murad Paşa ve Rumeli Beyler- 
beyi Tiryaki Hasan Paşa'nın ileri atılma- 
sıyla yeniden âsilerin üzerine saldırdılar 
ve onları mağlüp ettiler. Bu sırada Can- 
bolatoğlu Ali Paşa önce Kilis'e, oradan 
Halep'e kaçtı (Hasan Beyzâde, Il, 306-307; 
Mustafa Sâfı, Il, vr. 809). Bu hadise üze- 
rine ordu defterdarı Bâki Paşa, “Bin on 
altıda kırıldı sekbân” mısraı ile tarih dü- 
şürmüştür. 

Mağlüp olan Canbolatoğlu Halep'e va- 
rır varmaz şehri yağmalayarak halka ezi- 
yet etti. Diğer taraftan Canbolatoğlu'- 
nun müttefiki Ma'noğlu Fahreddin ise 
Dürzi ordusu ile Şakif Kalesi'ne kaçtı. 
Canbolatoğlu Ali Halep'te barınamaya- 
rak Anadolu'ya geçti ve maiyetindeki 140 
kişi ile Eskişehir'e kadar geldi. Yanında 
bulunan ihtiyar amcası Haydar Bey'i af 
dilemek üzere İstanbul'a gönderdi. Bu 
sırada Anadolu'da isyan halinde bulunan 
Kalenderoğlu, kendisine katılması için 
haber gönderdiyse de Canbolatoğlu bu 
teklifi reddetti (Mustafa Sâfı, II, vr. 889). 
İstanbul yolunda iken affedildiğini öğ- 
rendi ve derhal şehre girerek padişahın 
huzuruna çıktı. 1. Ahmed ona Tımışvar 
beylerbeyiliğini verdi. Canbolatoğlu'nun 
yanında getirdiği yeğeni Mustafa henüz 
küçük yaşta olduğu için saray hizmetine 
alındı. Tımışvar'a giden Ali Paşa ise yeni- 
çeriler ve şehir halkıyla geçinemeyerek 
Belgrad'a kaçtı ve burada Veziriâzam Mu- 
rad Paşa'nın emriyle idam edildi (161 1). 

Bu aileye mensup olan ve Osmanli sa- 
rayında yetişen Hüseyin Paşa'nın oğlu 
Mustafa, daha sonra IV. Murad'ın yakın 
adamlarından biri olduğu gibi, vezirlik 
pâyesini almış ve Rumeli beylerbeyiliği- 
ne kadar yükselmiştir (Naimâ, IlI, 48; Pe- 
çuylu İbrâhim, Il, 425, 436). Öte yandan Ali 
Paşa'nın torunu olduğu tahmin edilen 
Canbolat b. Said (6. 1640) ve oğlu Ribah 
bir müddet Kilis ve Halep'te ikamet et- 
tiler. Bunlar 1630'dan sonra Emir Fah- 
reddin'in daveti üzerine Lübnan'a gide- 
rek Şuf'ta yerleştiler. Canbolat'ın ölü- 
münden sonra ailenin başına önce Ri- 
bah, ardından da oğlu Ali geçti. Ali Lüb- 
nan'daki meşhur Tanuh ailesinden kız 
alarak bu nüfuzlu aileye intisap etti. Ka- 
yınpederi Şeyh Kaplan'ın ölümü ile “şey- 
hülmeşâyih” oldu. Böylece büyük itibar 
kazanan Ali Muhtâre Kalesi'ni inşa etti- 
rerek ömrünün sonuna kadar burada 
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oturdu. Ali bölgede önemli siyasi faali- 
yetlerde bulundu, Şihâboğulları arasın- 
daki mücadelelerde ara buluculuk yap- 
tı, zaman zaman da bu mücadeleyi sür- 
düren taraflardan birine destek verdi. 
Şihâboğulları'ndan Emir Yüsuf ile birlik- 
te Zâhir el-Ömer'e karşı mücadele etti, 
1778'de seksen yaşında iken öldü. 


Ailenin Canboladi kolu XVIII. yüzyılın 
ilk yarısında şekillendi ve Ali tarafından 
güçlendirildi. Böylece aile Canboladi ve 
Yezbeki adlı iki kola ayrılmış oldu. Can- 
bolat koluna mensup olan Kasım Şihâ- 
boğulları ile ihtilâfa düştü. Kasım'dan 
sonra ailenin başına geçen Beşir Cebeli- 
dürz emiri oldu. Bir müddet sonra ita- 
atsizlikleri dolayısıyla kardeşi Hasan ile 
birlikte Cezzâr Ahmed Paşa tarafından 
Sayda'da ikamete mecbur edildiler. Da- 
ha sonra emirlik makamında görülen 
Beşir Muhtâre de Akkâ'dakine benzer 
bir cami yaptırdı, ayrıca sulama işine de 
önem verdi. Aile ondan sonra da bu böl- 
gede güç ve nüfuzunu devam ettirdi. Bu 
aileden olan Said Bey 1860'ta “Lübnan 
Vak'ası” diye bilinen karışıklıklarda ön- 
derlik yaptı ve ele geçirilerek hapsedil- 
di, 1861'de hapiste öldü. Bu ailenin kol- 
ları devam etmedi, ancak bunların bı- 
raktıkları miras ve mücadele ortamı bu- 
günkü modern Lübnan'ın karışık siyasi 
hayatında hâlâ etkili olmaktadır. 
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5 CANDAR W 


(ot ) 


Eskiden bazı İslâm devletlerinde 
hükümdar ve sarayını korumakla görevli 
muhafızlar hakkında kullanılan 


bir terim. 
| 1 


Farsça cân (silâh) ve dâr (tutan) keli- 
melerinden oluşan candar terimine Or- 
taçağ'da kurulan Karahanlılar, Gazneli- 
ler, Selçuklular, Hârizmşahlar, Eyyübiler 
ve Memlükler gibi İslâm devletlerinin sa- 
ray teşkilâtında rastlanmaktadır. Candar 
geniş yetkileri olan önemli bir görevli 
idi. 

Büyük Selçuklular'da diğer saray gö- 
revlileri gibi candarlar da çeşitli millet- 
lere mensup gulâm'lar arasından seçi- 
len hassa askerleri olup hükümdarın ve 
sarayın güvenliğini sağlamaktan sorumlu 
idiler. Candarların kumandanına “emir-i 
candar” denilirdi. Yüksek rütbeli bir ku- 
mandan olan emir-i candarlar arasında 
Gümüştegin Candar ve Çavlı Candar gi- 
bi atabegliğe kadar yükselenler de vardı. 

Anadolu Selçukluları'nda da candar de- 
nilen ve süvarilerden teşkil edilen bir mu- 
hafız birliği vardı. Bunlar kılıçlarını ka- 
yışları altın işlemeli kınlarında taşırlardı. 
i. Alâeddin Keykubad tahta çıktığında 
120 candardan oluşan muhafız birliği- 
ne sahipti (İbn Bibi, s. 216). I. Gıyâseddin 
Keyhusrev Bizans İmparatoru I. Laskaris 
ile yaptığı savaşta cesaretine aldanıp can- 
darlarından uzaklaştığı sırada şehid edil- 
mişti. Candaroğulları Beyliği'nin kuru- 
cusu olarak kabul edilen Emir Şemsed- 
din Yaman'ın candar lakabını taşıdığına 
bakılırsa onun da Anadolu Selçukluları'n- 
da emir-i candar olarak hizmet ettiği 
söylenebilir. 

Eyyübiler devrinde mevcut olan can- 
darların en önde gelen kumandanların- 
dan Tuğrul Candar, Halep ve Ba'lebek 
muhasaralarıyla Kudüs Krallığı ve An- 
takya Prensliği'nin hâkimiyetindeki yer- 
lerin fethinde önemli hizmetlerde bu- 
lunmuştur (Şeşen, s. 143-144). 

Eyyübiler'den Memlükler'e geçen can- 
darlık bu dönemde en yüksek rütbeli 
memuriyetlerden biri haline gelmiştir. 
Asıl görevi sultanın ve sarayın emniyeti- 
ni sağlamak olan candarların siyasi suç- 
luları yakalayıp zeredhâne denilen yer- 
de hapsetmek, idam mahkümlarının ce- 
zalarını infaz etmek, huzura girmek is- 
teyen emirleri sultana takdim etmek, 
gelen postayı devâtdar ve kâtib-i sır ile 
beraber sultana arzetmek ve merasim- 
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lerde çetr taşımak gibi görevleri de var- 
dı. Perdedarlar, rikâbdarlar ve hazine- 
darlar da onun emrindeydi. Candar se- 
ferlerde sultanın etrafında bulunan mu- 
hafız alayının önünde yürürdü. Candar- 
ların teşkil ettiği muhafız alayı “mukad- 
demü elf” veya “emir-i tabihâne" tara- 
fından idare edilirdi. Memlükler döne- 
minde bu müessesenin başında bulunan 
mukaddemü elf rütbesindeki emirler 
arasında Âlcây el-Yüsufi ve Canı Beg el- 
Hamzavi zikredilebilir. Candarlık IX. (XV.) 
yüzyılın ortalarında önemini kaybetme- 
ye başladı ve Memlükler'in yıkılışına ka- 
dar bu görev sıradan askerler tarafın- 
dan yerine getirildi. 
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XIV. yüzyılın başlarında 
Kastamonu ve Sinop civarında 
kurulan bir Türk beyliği. 
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Candaroğulları'nın tarih sahnesine çıkı- 
şı. devirle ilgili kaynakların yetersizliği 
yüzünden tam olarak bilinmemektedir. 
Anadolu Selçukluları arasındaki taht mü- 
cadelelerine karışan Şemseddin Yaman 
Candar'a İlhanlı Hükümdarı Geyhatu ta- 
rafından Eflâni ve civarı iktâ” olarak ve- 
rildi. Beyliğin Kurucusu olan ve ona adi- 
nı veren Candar'ın hangi Türkmen bo- 
yuna mensup olduğu belli değildir. Can- 
darlık sıfatını Selçuklu sarayına intisa- 
bından dolayı alan Şemseddin Yaman 
beyliği süresince İlhanlıların hâkimiye- 
tini tanımış, ancak Eflâni yöresini aşa- 
madan muhtemelen 1308 yılında ölmüş 
ve yerine oğlu Süleyman Paşa geçmiştir. 


Bir süre Eflâni'de oturan Süleyman 
Paşa, Kastamonu ve Safranbolu'yu ala- 


rak hâkimiyet sahasını genişletti ve bey- 
liğin merkezini Kastamonu'ya naklet- 
ti. Daha sonra Sinop'u da ele geçirerek 
buranın idaresini oğullarından İbrâhim 
Bey'e, Safranbolu'nun idaresini ise öte- 
ki oğlu Ali Bey'e verdi. Beyliğin toprak- 
larını genişletmesine rağmen Süleyman 
Paşa'nın İlhanlı hâkimiyetini tanımaya 
ve onlara vergi vermeye devam ettiği 
anlaşılmaktadır. Ancak 1327 yılında De- 
mirtaş'ın Anadolu genel valiliğinin so- 
na ermesi ve 1335'te Moğol Hükümdarı 
Ebü Said Bahadır Han'ın ölümü ile orta- 
ya çıkan karışıklıklardan faydalanan Sü- 
leyman Paşa bağımsızlığını ilân etti. Ni- 
tekim hükümdarlığının son beş yılında 
kestirdiği sikkelerde “es-sultânü'l-a'zam” 
unvanını kullanması bunun açık delili- 
dir. Mevlânâ ailesiyle de dostça müna- 
sebetlerde bulunan Süleyman Paşa, Mev- 
lânâ'nın torunu Ârif Çelebi tarafından 


“iki defa ziyaret edilmiştir. Uç beylerine 


yapılan bu ziyaretin gayesi, Bizans'a kar- 
şı yaptıkları gazâlar neticesinde nüfuz- 
ları artan bey ailelerini Râfizi şeyhleri- 
nin tesirinden kurtarmaya yönelikti. 
Candaroğulları Beyliği'nin gerçek ku- 
rucusu olan I. Süleyman Paşa, komşuları 


Bizans, Osmanlı ve Tâceddinoğulları'na 
karşı dengeli bir siyaset takip etti, Batı 
ve Orta Anadolu'ya doğru fetih teşebbüs- 
lerinde bulunmadı. Bununla birlikte çağ- 
daşı olan Orhan Gazi ile aralarında zaman 
zaman anlaşmazlıklar çıktığı kaynaklarda 
belirtilmektedir (İbn Fazlullah el-Öme- 
ri, s. 42). Osmanlılar'ın ve Candaroğulla- 
rının sürekli akınlarına mâruz kalan Bi- 
zanslılar, hıristiyan bir Tatar olan İzmit 
Valisi Nogay'ın aracılığıyla Süleyman Pa- 
şa'ya barış teklifinde bulundular, böyle- 
ce Osmanlılar'a karşı Candaroğulları'nı 
kazanmak istediler. Ancak Süleyman Pa- 
şa Bizans kalelerini muhasaraya devam 
etti. Süleyman Paşa döneminin en bü- 
yük başarısı, Sinop'un ilhakı ve buna bağ- 
lı olarak Karadeniz ticaretini ellerinde 
tutan Cenevizliler'le temasa geçilmesidir. 
Süleyman Paşa'nın oğlu İbrâhim Bey'in 
Sinop emirliği zamanında Sinop Limanı'n- 
daki on kadar Ceneviz gemisi zaptedildi. 

1331-1332 yıllarında Safranbolu ve 
Kastamonu'ya uğrayan seyyah İbn Bat- 
tüta, Süleyman Paşa'nın vakur ve hey- 
betli bir hükümdar olduğunu ve etra- 
fında itibar sahibi din âlimlerinin bulun- 
duğunu yazmaktadır. Bu arada Süley- 
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man Paşa tarafından kabul edildiğini 
de belirten İbn Battüta, kendisine iyi 
cins bir at ve elbiseler verildiğini söyler. 
Hükümdarın her gün ikindi namazından 
sonra kabul töreni yaptığını, her hafta 
cuma selâmlığına çıktığını ilâve eder (İbn 
Battüta, Il, 464-465). Ömeri de yaklaşık 
aynı bilgileri nakletmekte, ayrıca Kasta- 
monu'da 25.000 atlı askerin bulundu- 
ğunu, burada iyi cins at, doğan ve atma- 
ca yetiştirildiğini yazmaktadır (Mesâlik, 
s. 40). Bu bilgilerden, Candaroğulları Bey- 
liği'nin ekonomik bakımdan güçlü bir 
yapıya ve ileri bir devlet teşkilâtına sa- 
hip olduğu anlaşılmaktadır. Süleyman 
Paşa 1341 yılında vefat etmiş olmalıdır. 
Çünkü oğlu İbrâhim'in bu yıl içinde hü- 
kümdar olduğu bilinmektedir. 

Gıyâseddin unvanıyla anılan 1. İbrâhim 
Bey babasının sağlığında Sinop emiriydi. 
Tahtı elde edebilmek için babasına karşı 
iktidar mücadelesinde bulundu (İbn Faz- 
lullah el-Ömeri, s. 39). Onun hükümdar- 
lık dönemine ait en önemli olay, 1341'- 
de Venedik ve Cenevizliler'le yapılan de- 
niz savaşı sonunda birçok düşman gemi- 
sinin ele geçirilmesidir. Bundan da Can- 
daroğulları donanmasının Cenevizliler'le 
baş edebilecek güçte olduğu anlaşılmak- 
tadır. 1344 yılında Sinop'ta düzenlenen 
vakfiyesinde “Emirü'l-muazzam sâhibü'l- 
ilm ve'!-kalem ve's-seyf” unvanlarıyla 
anılan İbrâhim Bey'in ölüm tarihi bilin- 
memektedir. 

İbrâhim Bey'in yerine muhtemelen 
amcası Yâkub Bey geçmişse de onun 
beylik döneminde cereyan eden olaylar 
hakkında bilgi yoktur. Yâkub Bey'in oğ- 
lu Âdil'in 1346 yılında beyliğe geçtiği ka- 
bul edilmektedir. Uzunca bir süre Can- 
daroğulları Beyliği'nin başında bulunan 
Âdil Bey'in adaletli bir hükümdar oldu- 
ğu anlaşılmakta, fakat devrinin olayları 
hakkında kaynaklarda fazla bilgiye rast- 
lanmamaktadır. Ancak Sinop'ta ilk Ce- 
neviz ve Venedik ticaret kolonilerinin teş- 
kiline bu bey zamanında izin verildiği ve 
yine o sıralarda Anadolu beyliklerinin hâ- 
lâ Moğol teşkilâtına dahil oldukları an- 
laşılmaktadır. Âdil Bey'in de ölüm tarihi 
belli değildir. 

Âdil Bey'in yerine Osmanlı kaynakla- 
rında “Kötürüm" lakabıyla anılan oğlu 
Bayezid geçti. Kestirdiği paralarda un- 
vanı Celâleddin olan Kötürüm Bayezid 
muhtemelen 1361 yılında bey oldu. Çey- 
rek yüzyıl kadar süren beyliği zamanın- 
da Karadeniz'de Venedik ve Cenevizli- 
ler'le nüfuz mücadeleleri olmuş, Osman- 
l Devleti ile münasebetleri ise dostça 
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gelişmiştir. Devrin Osmanlı padişahı |. 
Murad'ın, Balkanlar'daki fetih hareket- 
leri münasebetiyle bu dostluğa ayrı bir 
önem verdiği anlaşılmaktadır. Ancak |. 
Murad'ın Avrupa topraklarındaki başarı- 
ları, ayrıca Germiyanoğulları Beyliği top- 
raklarını oğluna aldığı Germiyan beyinin 
kızının çeyizi olarak, Hamidoğulları Bey- 
liği'ne ait bazı yerleri de satın alarak ül- 
ke sınırlarını Anadolu'da da genişletme- 
si Kötürüm Bayezid'i endişeye düşürdü. 
Fakat barış taraftarı olan Osmanlı padi- 
şahına itaatini arzetmekten de geri kal- 
madı. Bu arada, damadı olan Amasya 
Türkmen Emiri Ahmedi'le ilişki kurarak 
Osmanlılar'a karşı güç birliği teşebbü- 
sünde bulundu. Kendisi de zaman za- 
man Sivas Hükümdarı Kadı Burhâned- 
din'e karşı damadına askeri yardımda 
bulunmuştu. 


Kötürüm Bayezid dönemi, oğulları ara- 
sında taht mücadelelerine de sahne ol- 
muştur. Babasının, tahtı küçük oğlu İs- 
kender'e bırakma niyetini anlayan bü- 
yük oğlu Süleyman kardeşini öldürmüş, 
bunun üzerine Bayezid Süleyman'ın ço- 
cuklarını ve bu işte rolü olduğu anlaşı- 
lan kendi kızını öldürtmüştür. Süleyman 
ise Osmanlı padişahına sığınmış, bu ilti- 
ca olayı iki devlet arasındaki barış dev- 
rinin sona ermesine sebep olmuştur. 
Öteden beri rakip gördüğü Osmanlılar'ın 
bu iktidar buhranından faydalanmak is- 
tediğini anlayan Kötürüm Bayezid, he- 
men Kadı Burhâneddin ile ilişkilerini dü- 
zeltme teşebbüsünde bulunmuştur. |. 
Murad bir Osmanlı ordusu ile Süleyman'ı 
babasının üzerine gönderdi. Kastamo- 
nu'da yapılan savaşta Kötürüm Bayezid 
yenilerek Sinop'a çekildi. Kastamonu'yu 
ele geçiren Süleyman Paşa ise hüküm- 
darlığını ilân etti. Böylece Candaroğulla- 
rı Beyliği ikiye ayrıldı. Bu sırada Amas- 
ya'da bulunan Kötürüm Bayezid'in di- 
ğer oğlu İsfendiyar süratle Sinop'a ba- 
basının yanına döndü. Osmanlı padişa- 
hının himayesinde Kastamonu beyi olan 
II. Süleyman Paşa'nın hükümdarlığı uzun 
sürmedi; zira 1. Murad bizzat Kastamo- 
nu'ya gelerek Süleyman Paşayı hapset- 
monu şubesini Osmanlı topraklarına kat- 
tı. Fakat Kastamonu halkının Süleyman 
lehine harekete geçmesi üzerine Sultan 
Murad bir süre sonra burayı ona bırak- 
mak zorunda kaldı. Ancak Süleyman Pa- 
şa babasının süratle Kastamonu'ya gel- 
mesi üzerine tekrar Osmanlı padişahı- 
na sığındı ve ikinci defa Kastamonu'ya 
hâkim oldu (1384). İkinci ilticası sırasın- 
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da Osmanlı padişahı, kızı Sultan Hatun'u 
Süleyman Paşa ile evlendirerek onu ken- 
disine damad edindi. 


Kötürüm Bayezid'in 1385 yılında öl- 
mesi üzerine Sinop beyliğine oğlu İsfen- 
diyar geçti. Süleyman Paşa ise hâmisi 
olan Osmanlı Devleti ile bir süre iyi ge- 
çindi; I. Murad'ın 1386'da yaptığı Kara- 
man seferinde ve I. Kosova Savaşı'nda 
askeri yardımlarda bulundu. Bu dostluk 
Yıldırım Bayezid'in saltanatının ilk za- 
manlarında da devam etti. Nitekim Yıl- 
dırım'a karşı Anadolu beylikleri arasın- 
da yapılan ittifaka Süleyman Paşa katıl- 
mamış, hatta Osmanlı padişahına yar- 
dım etmiştir. Ancak bir yandan da Yıl- 
dırım Bayezid'in Anadolu birliğini kur- 
ma yolundaki başarılarından ürkerek çok 
geçmeden Osmanlılar'a karşı düşmanca 
bir tavır takınmaya başladı. Bu yüzden 
Kadı Burhâneddin ile bir dostluk antlaş- 
ması yaptı ve 1392 yılında Yıldırım'a kar- 
şı Karamanoğlu Ali Bey'e yardımda bu- 
lundu. Bu son olay, Karamanoğulları Bey- 
liği'ni tâbiiyeti altına alan Yıldırım Baye- 
zid'in Candaroğulları'na karşı tutumu- 


Candaroğulları'ndan Kasım Bey'in 867 (1463) tarihli bir be- 
rati (Uzunçarşılı, Anadolu Beylikleri. Ankara 1984, resim 48) 
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nun değişmesine sebep oldu. 1391'de 
Kastamonu üzerine yürüyen Osmanlı pa- 
dişahı, Kadı Burhâneddin'in araya gir- 
mesiyle bu seferden vazgeçti. Ertesi yıl 
tekrar Kastamonu'yu ilhak teşebbüsün- 
de bulunan Yıldırım'a karşı Süleyman 
Paşa yine Kadı Burhâneddin ve Kara- 
manoğlu'na başvurduysa da bir sonuç 
alamadı. Yıldırım Bayezid büyük bir or- 
du ile Candaroğlu ülkesine girdi ve Sü- 
leyman Paşa'yı mağlüp ederek öldürdü. 
Böylece Candaroğulları Beyliği'nin Kas- 
tamonu şubesi Osmanlı Devleti toprak- 
larına katılmış oldu (1392). 

Candaroğulları Beyliği'nin Sinop şube- 
sinin başında bulunan İsfendiyar Bey, 
bir yandan ülkeleri ellerinden alınan Ay- 
dın, Saruhan ve Menteşe beylerini Si- 
nop'ta himaye ederken bir yandan da 
Eflak Beyi Mirçea'yı Osmanlı toprakla- 
rına saldırmaya teşvik ediyordu. Fakat 
bu tahrik hareketinden dolayı Osmanlı 
padişahından özür dileyerek ona tâbi 
olacağını, ancak Sinop'un kendisine bi- 
rakılmasını istedi. Bu sırada asıl hede- 
fi Sivas Hükümdarı Kadı Burhâneddin 
olan Yıldırım bu teklifi kabul etti. Fakat 
1392'de Yıldırım ile Kadı Burhâneddin 
kuvvetleri arasında yapılan savaşın Si- 
vas hükümdarı lehine sonuçlanması, İs- 
fendiyar Bey'in de ona meyletmesi üze- 
rine Candaroğlu'nu cezalandırmaya ka- 
rar veren Osmanlı padişahı Sinop'u ku- 
şattıysa da teslim alamadı; bazı yerle- 
rin kendisine terkedilmesi şartıyla bir 
anlaşma yaparak geri çekildi. 

Timur'un Anadolu'da görünmesinden 
sonra onun etrafında toplanan beyler 
arasında İsfendiyar da vardı. Ankara 
Savaşı'nda (1402) Yıldırım Bayezid'in ye- 
nilmesi üzerine Kastamonu dahil beyli- 
ğin eski topraklarına tekrar sahip olan 
İsfendiyar Bey'e, kendisiyle birlikte Batı 


Anadolu seferine katılmasından dolayı 
Timur Çankırı ve Kalecik'i de vermişti. 
Böylece İsfendiyar Bey Timur'a tâbi ola- 
geçti. Timur'un Semerkant'a dönmesin- 
den sonra Yıldırım'ın oğulları arasında 
çıkan taht kavgalarına da karışan İsfen- 
diyar Bey'in güçlü şehzadeye karşı zayı- 
fı tutarak mücadelelerin uzamasını sağ- 
lamaya çalıştığı görülmektedir. Düzme- 
ce Mustafa olayında Mustafa Çelebi'yi, 
Şeyh Bedreddin olayında da Bedreddin'i 
destekledi. Ancak oğlu Kasım'ın Osman- 
l padişahına sığınarak Kastamonu ve 
Çankırı dolaylarının kendisine verilmesi- 
ni istemesi, Çelebi Mehmed'in de onu 
desteklemesi iki ülke arasındaki ilişki- 
lerin iyice bozulmasına sebep oldu. İs- 
fendiyar Bey, Çelebi Mehmed'in bu yer- 
leri Kasım'a terketmesi teklifini redde- 
dince Osmanlı padişahı Kastamonu'ya 
yürüdü ve İsfendiyar'ın çekildiği Sinop'u 
muhasara etti. Çaresiz kalan Candaroğ- 
lu beyi Osmanlılar'a tâbi oldu. Ilgaz da- 
ğı sınır kabul edilerek Osmanlı himaye- 
sindeki Kasım Bey'e istediği yerler ve- 
rildi. Böylece Candaroğulları Beyliği tek- 
rar ikiye bölündü. Ancak Çelebi Meh- 
med'in ölümünden sonra harekete ge- 
çen İsfendiyar Bey oğlu Kasım'ı Çankırı, 
Kalecik ve Tosya'dan çıkardı. Yeni padi- 
şah li. Murad'ın İsfendiyar Bey'e karşı 
kuvvet göndermesi üzerine de barış ya- 
pıldı. İsfendiyar Bey, Çelebi Mehmed'in 
küçük oğlu Mustafa'nın ağabeyi Il. Mu- 
rad'a karşı ayaklanması olayında Şeh- 
zade Mustafa'yı destekledi ve emrinde- 
ki kuvvetlerle Taraklı - Borlu'ya kadar iler- 
ledi. Şehzadenin öldürülmesinden son- 
ra Bolu-Gerede arasında yapılan sava- 
şı kaybederek Sinop'a çekildi ve tekrar 
Osmanlı tâbiiyetini kabul etti. İsfendi- 
yar Bey'i takip eden Osmanlı kuvvetleri 
Kastamonu ve Bakır Küresi'ni aldılar. 


Candaroğulları'ndan 
Kötürüm 
Bayezid, oğlu 
İsfendiyar Bey 
ve torunu 
İbrâhim Bey'in 
sandukalarınin 
bulunduğu 
türbenin 
içinden 

bir görünüş - 
Sinop 


148 


Bunun üzerine İsfendiyar Bey küçük oğ- 
lu Murad başkanlığında gönderdiği bir 
heyetle barış istedi. Ayrıca devlet adam- 
larına yolladığı hediyeler ve yazdığı mek- 
tuplarla barış hususunda aracı olmala- 
rını rica etti. Bu arada torunu Hatice Sul- 
tan'ın Osmanlı padişahıyla evlenmesi 
teklifinde de bulundu. Devlet adamları- 
nın araya girmesiyle II. Murad barışa ra- 
zı oldu ve Hatice Sultan'la evlendi. 1423 
yılında yapılan anlaşmaya göre Kasım 
Bey'e istediği yerler geri verilecek, Os- 
manlı işgali altındaki Kastamonu ve Ba- 
kır Küresi İsfendiyar Bey'e iade edile- 
cek, ancak Candaroğlu, Bakır Küresi hâ- 
sılatının önemli bir kısmını Osmanlı Dev- 
leti'ne gönderecek ve gerektiğinde Os- 
manlı ordusunu askeri yönden destek- 
leyecekti. İsfendiyar Bey 1412-1429 yıl- 
ları arasında Memlük Sultanlığı ile de 
dostça münasebetlere girmiş, fırsat düş- 
tükçe Osmanlılar aleyhine faaliyetlerde 
bulunmaktan da geri durmamıştır. Can- 
daroğulları Beyliği'nin bazı kaynaklarda 
İsfendiyaroğulları adıyla anılması, bu be- 
yin yarım asır kadar süren hükümdarlı- 
ğı sebebiyledir. 


İsfendiyar Bey 842'de (1439) ölünce 
yerine oğlu İbrâhim geçti. Tâceddin un- 
vanını alan bu hükümdar zamanında 
önemli bir hadise olmadı. I. Murad'ın 
eniştesi ve kayınpederi olan Tâceddin 
İbrâhim Bey 1443 yılında Sinop'ta öldü 
ve yerine büyük oğlu İsmâil geçti. Kemâ- 
leddin unvanıyla anılan İsmâil Bey zama- 
nında bir iktidar buhranı ortaya çıktı. İs- 
mâil Bey hükümdarlığının ilk yıllarında 
kardeşi Kızıl Ahmed'le uğraştı. Osman- 
lılar'a başvuran Kızıl Ahmed beylik için 
gerekli desteği alamadı, sadece Bolu 
sancağını elde edebildi. 1444 yılında İs- 
mâil Bey Il. Murad'a elçi ve hediyeler 
göndererek dostluğunu pekiştirdi. An- 
cak bu tarihteki ilk cülüsunda Il. Meh- 
med ve etrafındakilerin bu barışçı poli- 
tikayı desteklemedikleri görülmektedir. 
II. Murad'ın idareyi tekrar ele almasın- 
dan sonra ise Candaroğlu- Osmanlı mü- 
nasebetleri tekrar dostça devam etti. 
1450'de Dulkadıroğlu Süleyman Bey'in 
kızıyla evlenen Şehzade Mehmed'in dü- 
ğününe gelenler arasında Candaroğlu 
İsmâil Bey de vardı. 11. Mehmed'in kesin 
cülüsundan sonra da dostluğu sürdüren 
İsmâil Bey İstanbul muhasarasında as- 
keri yardımda bulunmuş, bir rivayete 
göre bizzat muhasaraya da katılmıştır 
(Chalkokondyles, I, 390-391). 

İstanbul'un fethinden sonra Fâtih Sul- 
tan Mehmed'in Anadolu birliği politika- 
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sından Candaroğulları Beyliği de etkilen- 
di. İsmâil Bey, müttefik bulmak için Trab- 
zon-Rum imparatorunu aracı yaparak 
Batı hıristiyan dünyası ile temasa geç- 
mişti. Nitekim 1460'ta Roma'ya giden 
elçiler arasında İsmâil Bey'in elçisi de 
vardı. Öte yandan Trabzon -Rum impa- 
ratoru, Akkoyunlu Hükümdarı Uzun Ha- 
san ve Karamanoğulları Beyliği kendi 
aralarında bir güç birliği oluşturmuşlar- 
dı. Fakat ertesi yıl Fâtih Sultan Meh- 
med'in önce Kastamonu, sonra da Si- 
nop'u alarak Candaroğulları Beyliği'nin 
topraklarını ilhak etmesi üzerine bu te- 
şebbüsten bir sonuç alınamadı. Sinop'- 
ta Fâtih'in huzuruna çıkan İsmâil Bey 
Osmanlı padişahının iltifatına mazhar ol- 
du. İsmâil: Bey'e Bursa civarındaki Yeni- 
şehir ve Yarhisar timarlarını tevcih eden 
Fâtih, oğlu Hasan Bey'e de Bolu sanca- 
ğını verdi. Ancak kardeşi Kızıl Ahmed'in 
Uzun Hasan'a iltica etmesi üzerine Ana- 
dolu'da kalması mahzurlu görülen İs- 
mâil Bey Filibe'ye nakledildi ve 1479 yı- 
lında orada öldü. Filibe civarında mes- 
cid ve su yolları yaptıran İsmâil Bey za- 
manında ilim ve sanatta büyük ilerleme- 
ler olmuş, başta Kastamonu ve Sinop 
olmak üzere birçok yerde cami, mescid, 
han, hamam, çeşme gibi sosyal tesisler 
inşa edilmiştir. 

İsmâil Bey'in yerine Candaroğulları'- 
nın başına 1461 yılında Osmanlı hima- 
yesinde Kızıl Ahmed Bey geçti. Fakat 
bunun beyliği tamamen görünüşte kal- 
dı ve çok kısa sürdü. Çünkü Fâtih Kızıl 
Ahmed'e Mora sancağını vererek Canda- 
roğulları Beyliği'ni kesin olarak ilhak et- 
ti. Ancak Kızıl Ahmed Mora'ya gitmeye- 
rek önce Karamanoğlu İbrâhim Bey'e, 
sonra da Uzun Hasan'a sığındı. Fâtih - 
Uzun Hasan rekabetinin gelişmesinde 
önemli rol oynayan Kızıl Ahmed, Otluk- 
beli Meydan Savaşı'nın çıkmasına sebep 
olanlardandır. Savaşın Osmanlılar lehi- 
ne sonuçlanması üzerine Kızıl Ahmed bir 
süre daha Uzun Hasan'ın yanında kaldı 
ve li. Bayezid zamanında Osmanlı Dev- 
leti'ne iltica etti. Bundan sonraki haya- 
tı hakkında bilgi bulunmayan Kızıl Ah- 
med'in ölüm tarihi de belli değildir. Oğ- 
lu Mehmed Bey, Il. Bayezid'in kızların- 
dan biriyle evlendi. 11. Selim ve I. Mu- 
rad dönemlerinin nüfuzlu şahsiyetlerin- 
den Şemsi Ahmed Paşa Mehmed Bey'in 
oğludur. 

Dağlık bir alanda kurulan Candaroğul- 
ları Beyliği, Karamanoğulları'ndan son- 
ra Anadolu beyliklerinin en uzun ömür- 
lü olanıdır. Nüfusunun hemen tamamı 
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Türkmenler'den oluşan beylikte sosyal 
hayat köylü ve şehirlilerin hayatı olarak 
iki grupta ele alınabilir. Köylüler tarım 
ve hayvancılıkla uğraşırken şehirli nü- 
fus ticaret ve sanatla meşgul oluyordu. 

Candaroğulları hükümdarlarının âlim- 
leri himaye etmesi, çeşitli eserlerin ka- 
leme alınmasına vesile olmuştur. Mah- 
müd-ı Şirâzi, İntihâb-ı Süleymâni adlı 
Farsça tasavvufi eserini I. Süleyman Pa- 
şa adına kaleme almıştır. Cevâhirü 7- 
asdâf adlı tefsir İsfendiyar Bey'in em- 
riyle yazılmış, Maktel-i Hüseyin adıyla 
yapılan Mesnevi tercümesi ise Kötürüm 
Bayezid adına çevrilmiştir. Sinoplu he- 
kim Mü'min b. Mukbil, Kitâb-ı Miftâ- 
hu'n-nür ve hazâinü's-sürür adlı tıbba 
dair Türkçe eserini İsfendiyar Bey adı- 
na yazmıştır. Hulâsatü't-tıb, İsfendiyar 
Bey'in oğlu Kasım adına Türkçe olarak 
yazılmış, Mi'racnâme ise yine İsfendi- 
yar Bey'in oğlu Hızır adına tercüme edil- 
miştir. Ömer b. Ahmed Risâle-i Münci- 
ye adlı Türkçe tecvidini İsmâil Bey'in 
emriyle kaleme alırken Yünus b. Halil 
de Mi'yârü'l-ahyâr ve'l-eşrâr adlı Türk- 
çe eseri yine bu bey adına telif etmiştir. 
Bu arada bizzat İsmâil Bey'in Hulviy- 
yât-ı Şâhi adıyla fıkha dair Türkçe bir 
eser yazdığı da belirtilmektedir. Eserin 
bir nüshası Süleymaniye Kütüphanesi'n- 
de bulunmaktadır (Esad Efendi, nr. 670). 
İsmâil Bey ayrıca Niksarlı Muhyiddin 
Mehmed için yaptırdığı kütüphaneye 300 
kitap vakfetmiştir. 

Candaroğulları Beyliği iktisadi bakım- 
dan iyi bir mevkide bulunuyordu. Çün- 
kü Karadeniz'in en iyi liman şehirlerin- 
den olan Sinop bu beyliğin elindeydi. Bu- 
rası hem ihracat limanı hem de gemi 
tersanesinin bulunduğu bir yerdi. Beyli- 
ğin en önemli ihraç maddelerini bakır 
ve demir teşkil ediyordu. Cins atları ve 
avcı kuşlarıyla da ünlü olan Kastamonu 
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bu özelliğini Osmanlılar zamanında da 
korumuştur. 

Candaroğulları devri mimari eserleri 
arasında, Kastamonu'da İbn Neccâr (Eli- 
güzel) Camii, Safranbolu'da Gazi Süley- 
man Paşa Camii, Sinop'ta Kötürüm Ba- 
yezid Camii ve sarayı ile İbrâhim Bey ve 
oğlu İsmâil Bey'e ait Kastamonu'daki 
cami, medrese, kütüphane, mektep ve 
imaret zikredilebilir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

VGMA, nr. 580, s. 74, 214; nr. 581, s. 226, 
376; nr. 582, s. 153, 225-228, 271; nr. 597, s. 
98; Kânunnâme, Âtıf Efendi Ktp., nr. 1970, s. 
75; Aksarâyi, Müsâmeretü'rahbâr, s. 311; İbn 
Fazlullah el-Ömeri, Mesâlik (Taeschner), s. 31- 
32, 39 vd., 40, 42; Eflâki, Menâkıbü'“ârifin, 1, 
463; ll, 934; İbn Battüta, The Travels of Ibn 
Battuta (trc. H. Gibb), London 1962, Il, 460- 
468, 532; Nizâmeddin Şâmi, Zafernâme (trc. 
Necati Lugal), Ankara 1957, s. 315 vd.; Mak- 
rizi, Kitâbü s-Sülük, IV/1, s. 369; Yazıcızâde 
Ali, Târih-i ÂLi Selçük, TSMK, Revan, nr. 1390, 
vr. 2799 vd.; Esterâbâdi, Bezm ü Rezm (nşr. 
Kilisli Muallim Rıfat), İstanbul 1928, s. 296, 302, 
387; Şerefeddin, Zafernâme, Calcutta 1888, s. 
85, 377-378, 467 vd.; İbn Tağriberdi, en-Nü- 
cümü z-zâhire (Popper), tür.yer.; Clavijo, Timur 
Devrinde Kadis'ten Semerkand'a Seyahat itre. 
Ömer Rıza Doğrul), İstanbul 1933, l, 74-77, 90- 
91; G. Pachymeres, Georgi Pachymeris de 
Michaele et Andronico Palaeolopis Libri (ed. 1. 
Becker), Bonnae 1835, Il, 316, 345, 389; Laoni- 
kos Chalkokondyles, Laonici Chalcocondylae 
Athenieusis Historiarum Libri X (ed. I. Becker), 
Bonnae 1843, i, 37, 74, 390-391; Kritovulos, 
Târih-i Sultân Mehmed Hân-ı Sâni (trc. Karo- 
lidi), İstanbul 1328, s. 146; İstanbul'un Fethin- 
den Önce Yazılmış Tarihi Takvimler (nşr, Os- 
man Turan), Ankara 1954, s. 20 vd., 68; Du- 
kas, Bizans Tarihi (trc. VI. Mirmiroğlu), İstan- 
bul 1956, s. 148-149; Âşıkpaşazâde, Târih, s. 
72, 77, 80, 157; İbn Kemâl, Tevârih-i Âl-i Os- 
mân, |, 61-63; VII, tür.yer.; Tursun Bey, Târih-i 
Ebü'lFeth (nşr. Mehmed Ârif), İstanbul 1330, 
s. 42 vd., 97-100; Oruç b. Âdil, Tevârih-i Âli 
Osmân, s. 24 vd.; Neşri, Cihannümüâ (Unat), |, 
204-209, 294, 316-317; lI, 527-529, 536, 740, 
746, 754; Feridun Bey, Münşeât, I, 220; Mec- 
di, Şekâik Tercümesi, s. 291; Hoca Sâdeddin, 
Tâcü 't-tevârih, |, 63, 94-115, 128, 284, 301- 
305, 315, 474-475; Müneccimbaşı, Sahâifü `l- 
ahbâr, lil, 29 vd.; 307, 377, 399-402; Uzunçar- 
şil, Anadolu Beylikleri, s. 121-147, 230; a.mlf., 
Osmanlı Tarihi, 1, 393-394; W. Heyd, Histoire 
du commerce du Levant au Moyen âge, Leip- 
zig 1936, |, 551-553; Zeki Velidi Togan, Umumi 
Türk Tarihine Giriş, İstanbul 1946, s. 68, 315 
vd., 325; Gökbilgin, Edirne ve Paşa Livâsı, s. 
328-330, vakfiyeler kısmı, s. 268-277; Yaşar 
Yücel, Çoban-oğulları Candar-oğulları Beylik- 
leri, Ankara 1980, s. 53-181; P. Wittek, Mente- 
şe Beyliği (trc. O. Şaik Gökyay), Ankara 1986, 
s. 84-85, 89; Abdulkerim Abdulkadiroğlu, "Can- 
daroğlu İsmail Bey ve Hulviyyât-ı Sultâni 
Adlı Eseri Üzerine Notlar", Türk Tarih ve 
Kültüründe Kastamonu, Tebliğler, 19-21 Ekim 
1988, Ankara 1989, s. 43-54; Ali, “Candaroğ- 
lu Hükümeti”, TOEM, XIV /1 (1340), s. 1-24. 


la YAŞAR YÜCEL 


149 


CANFEDÂ HATUN 


CANFEDÂ HATUN 
(5. 1009/1600 (21) 


INI. Murad zamanında 
sarayın harem dairesinin 


nüfuzlu kethüdâsı. 
S ai 


H. Murad'ın annesi Nurbânü Sultan'ın 
câriyelerinden olup Kethüdâ Kadın ola- 
rak da anılan Canfedâ Hatun'un doğum 
ve ölüm tarihleri hakkında herhangi bir 
bilgi bulunmamaktadır. Önceleri Eski 
Saray'da hizmet ettikten sonra IlI. Mu- 
rad zamanında kabiliyeti ve iyi huyu sa- 
yesinde ön plana çıkmış, Nurbânü Sul- 
tan'ın en gözde câriyesi ve sağ kolu ha- 
line gelmiştir. Il. Murad'ın saltanatının 
başlarında haremde etkili ve birbirine 
rakip iki taraftan birini Nurbânü ve İsmi- 
han Sultan ile Canfedâ Hatun, diğerini 
ise tek başına Haseki Safiye Sultan teşkil 
etmekteydi. Böylece bu dönemde Can- 
fedâ Hatun sarayın dört güçlü kadının- 
dan birisi durumundaydı. Harem-i Hümâ- 
yun kethüdâsı mevkiine geldikten son- 
ra da bütün haseki ve câriyelerin sorum- 
lusu ve idarecisi oldu. 


Nurbânü Sultan ölümü sırasında oğlu 
HI. Murad'a kendisinden sonra her ba- 
kımdan Canfedâ Hatun'a güvenmesini 
söylemişti. Böylece Nurbânü Sultan'ın 
ölümünden sonra nüfuzu daha da artan 
Canfedâ Hatun kısa sürede Vâlide Safi- 
ye Sultan'ın da güvenini kazandı. 


Canfedâ Hatun'u nüfuzunun zirvede ol- 
duğu bir dönemde rahatsız eden ve ten- 
kit edilmesine sebep olan hususların ba- 
şında, kardeşi Deli (Divane) İbrâhim Pa- 
şa'nın başarısız icraatı gelmekteydi. O 
sırada Diyarbekir beylerbeyi olarak vazife 
gören İbrâhim Paşa kötü idaresi yüzün- 
den halkın şikâyetiyle görevinden alınmış 
ve hapsedilmişti. Canfedâ Hatun ise kar- 
deşini takibe uğradığı dönemlerde yal- 
nız bırakmamış, onun temize çıkması ve 
tekrar görevine iadesi için nüfuzunu kul- 
lanmaktan çekinmemiştir. Nitekim bü- 
tün başarısızlığına rağmen paşa, kız kar- 
deşinin teşebbüsleri ve IIl. Murad'a sun- 
duğu değerli hediyeler sayesinde görevi- 
ne iade edilmiştir (Selâniki, I, 256, 351). 

Canfedâ Hatun'un bundan başka bir- 
çok önemli hadisede de rol oynadığı bi- 
linmektedir. 26 Ocak 1593'te yeniçeri ve 
sipahiye masar* ulüfesinin dağıtılması 
sırasında paranın yetişmemesi yüzün- 
den sipahilere eksik ödeme yapılması is- 
yana sebep olmuştu. Âsiler Sadrazam 
Siyavuş Paşa ve Başdefterdar Emir Pa- 
şa ile birlikte harem kethüdâsı Canfedâ 
Hatun'un da kendilerine teslim edilme- 
sini istemişler, ancak uzun mücadeleler- 
den sonra padişah ve saray halkının sert 
tutumu ile hadise yatıştırılmıştı (Selâni- 
ki, 1, 302). 

HI. Murad'ın ölümünde (6. 1595) gele- 
neğe uygun olarak Vâlide Sultan dışın- 
daki harem halkı Eski Saray'a nakledi- 
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lirken artık yaşlanan ve nüfuzu azalan 
Canfedâ Hatun da Selâniki'nin belirtti- 
ğine göre “Âh el-mevt el-firâk” diyerek 
hamallar ve arabalarla taşınan eşyası 
ile Eski Saray'a gitmiştir. Hayatının bun- 
dan sonraki döneminde Eski Saray'da 
oturan kızların gelin edilmesiyle uğra- 
şan Canfedâ Hatun'a Ili. Mehmed gün- 
de 100 akçe ulüfe ile senede dört “kat” 
yıllık ve diğer bazı tahsisatlarda bulun- 
muştur. Cömertliğiyle tanınan Canfedâ 
Hatun'un bir ara para sıkıntısı çektiğini 
haber alan padişah ulüfesini 200 akçe- 
ye, yıllık tahsisatını da sekiz “kat'a çıkar- 
mıştır (ÂH, vr. 5003). 


Canfedâ Hatun'un İstanbul ve çevre- 
sinde çeşitli hayır eserleri bulunmakta- 
dır. İstanbul Karagümrük (Gümrükhane) 
semtinde Çukurbostan yakınında harap 
durumdaki bir mescidi ihya ederek ca- 
mi haline getirmiş, ayrıca Saraçhane ya- 
kınında bir sebil yaptırmış, karşısındaki 
bir mescidi de tamir ettirmiştir. “Sâhib-i 
sebil rühuna içip de Fâtiha” (1002 / 1594) 
mısraı ile tarih düşürülen bu sebil ile 
mescid için 2 milyon akçe sarfettiği kay- 
dedilmektedir. Sebilin açılışında 180 kiy- 
metli serâser, atlas ve kemhâ dağıtılmış- 
tır (Âli, vr. 5009). Canfedâ Hatun'un Bey- 
koz Akbaba'da ve başka yerlerde de çe- 
şitli hayratı mevcuttur. 


Dirayetli bir insan olan, aynı zamanda 
dindarlığı ile de tanınan Canfedâ Hatun 
zaman zaman sahip olduğu nüfuz ve ik- 
tidardan faydalanmış ve pek çok hadi- 
sede rol oynamıştır. Ancak bazı eserler- 
de onun Vâlide Nurbânü ve Safiye sul- 
tanların rüşvet ve hediye aracı olduğun- 
dan söz edilmesi ağır bir ithamdır. Nite- 
kim devrinin bütün devlet erkânını çe- 
şitli vesilelerle ağır bir dille tenkit eden 
Gelibolulu Âli, Canfedâ Hatun'dan büyük 
bir sitayişle bahsetmektedir. 


Ca fer es-Sâdık-Ciltçilik 
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i Osmanlılar'da bir âyan ailesi. | 


Ailenin kurucusu olan Canikli Hacı Ali 
Paşa 1133'te (1720-21) İstanbul'da doğ- 
du. Dergâh-ı âli kapıcıbaşılarından Fat- 
salı Ahmed Ağa'nın küçük oğludur. Ço- 
cukluğu İstanbul'da geçti. Daha sonra 
Canik'e gitti. Babasının Terme ve Fatsa 
çevresinde yaptığı zulümler yüzünden 
1741 yılı Ağustosunda onunla birlikte 
Ankara'ya sürüldü. 1748'de babasının 
ölümünden bir süre sonra ağabeyi Sü- 
leyman (Paşa) ile birlikte tekrar Canik'e 
döndü. 


1762 yılında Gürcistan'da çıkan ayak- 
lanma üzerine bu isyanı bastırmakla gö- 
revlendirilen Çıldır Valisi Hasan Paşa'- 
ya yardım etmesi emredildi. Hasan Pa- 
şa ile isyan bölgesine gidip bir kısım ka- 
leleri yeniden Osmanlı idaresine bağla- 
ması üzerine, Canik mukataa”sı yüzün- 
den mücadele halinde olduğu ağabeyi 
Süleyman Paşa'nın kendisini gözden dü- 
şürme gayretlerine rağmen, Bâbiâli'nin 
güvenini kazanarak Canik muhassılı ol- 
mayı başardı (1762). Daha sonra hacca 
giden Ali Bey döndükten sonra sosyal 
yönden bölgede nüfuzunu daha da art- 
tırdı. 


1768 yılında başlayan Osmanlı - Rus 
savaşına katıldı. 1769 Ekiminde Hotin 
tarafına gönderildi; bir ara düşmana esir 
düşme tehlikesiyle karşılaştı. Daha son- 
ra izin alıp yeniden Canik'e döndü. Sam- 
sun ve Amasya çevresini eşkiyadan te- 
mizledi. Rakiplerinin bir kısmını bertaraf 
etti, diğer bir kısmını da kendine bağla- 
mayı başardı. Bu gelişmeler üzerine 30 
Mayıs 1772 tarihinde kendisine Amas- 
ya sancağı mâlikâne* olarak verildi, ar- 
dından da Tokat sancağı voyvodalığı bağ- 
landı. Bu arada kapıcıbaşılık unvanını 
aldı. Eski Kırım Hanı Devlet Giray'ın tav- 
siyesi Üzerine vezirlikle Kırım serasker- 
liğine getirildiği 1773 yılının Aralık ayın- 


da kendisine “bervech-i mâlikâne” Trab- 
zon sancağı verildi. 21 Temmuz 1774- 
te Rusya ile Küçük Kaynarca Antlaşma- 


. sı imzalanınca Kırım'dan geri döndü. 


Ali Paşa, 1775 yılında İran ile müna- 
sebetlerin bozulması üzerine başlayan 
savaşta ve sonraki siyasi gelişmelerde 
devletin kendisine muhtaç olmasını fir- 
sat bildi ve aile fertlerine önemli tevcih- 
lerin yapılmasını sağladı. Nitekim 3 Ara- 
lık 1776 tarihinde Trabzon ve Erzurum 
eyaletleri uhdesinde olduğu halde Kars 
seraskerliğine tayin edildi. Bu arada bü- 
yük oğlu Battal Hüseyin Bey'e mâlikâne 
suretiyle Karahisâr-ı Şarki (Şebinkarahi- 
sar) hassı voyvodalığı verildi. Böylece Ca- 
nik çevresinde ailece gücünü arttırma- 
ya ve yaymaya başladı. 


1777 yılı sonunda Sivas ile Trabzon va- 
lisi ve Canik muhassılı olarak görünen 
Ali Paşa Kırım'da çıkan karışıklıklar üze- 
rine ikinci defa Kırım seraskerliğine ta- 
yin edildi. Bu arada kendisine mâlikâne 
olarak Kastamonu sancağı verildi. Ardın- 
dan 1778 yılında tekrar Erzurum valili- 
ğine getirilirken üzerinden alınan Sivas 
valiliği de vezirlikle henüz on sekiz ya- 
şında bulunan küçük oğlu Mikdad Ah- 
med Bey'e tevcih edildi. Bu oğluna ayrı- 
ca Soğucak muhafiızlığı da verildi. Bü- 
yük oğlu Battal Hüseyin Bey ise kapıcı- 
başılık unvanını elde etti. Aynı yıl içinde 
yeğeni Mehmed Bey de (Süleyman Pa- 
şa'nın oğlu) mir-i mirânlıkla Çorum san- 
cağının idaresini ele aldı. Bütün bu tev- 
cihler karşılığında Bâbiâli kendisinden 


CANİKLİ HACI ALİ PAŞA AİLESİ 


40.000 asker hazırlayıp Kırım üzerine 
gitmesini istedi. Paşa istenilenden daha 
az Sayıda asker toplayıp deniz yoluyla 
Sivastopol önlerine kadar gittiyse de sa- 
vaş yapmadan geri döndü. Bunun üze- 
rine Bâbıâli, Kırım seferi sırasında ge- 
rekli sayıda asker toplayamaması, sefe- 
re geç katılması, Kırım'da vazifesini lâ- 
yıkıyla yapmaması, halka eziyet edip ser- 
vetini haksız bir biçimde arttırması ve 
Bozok sancağı mutasarrıfı Çapanoğlu 
(Cebbarzâde) Mustafa Bey ile bozuşması 
gibi sebeplerle Canikli Hacı Ali Paşa'yı 
ortadan kaldırmaya karar verdi. 

Canikliler'in Karadeniz kıyılarından Ana- 
dolu'nun iç bölgelerine doğru nüfuzları- 
nı yaymaları, Orta Anadolu'nun güçlü hâ- 
nedanlarından Çapanoğulları ve onların 
temsilcisi Mustafa Bey'in aleyhine bir 
gelişme idi. İki aile arasında bu husus- 
taki rekabetin ilk izlerine 1772 yılında 
Amasya'nın, ardından da Sivas'ın Canik- 
liler'e verilmesi sırasında rastlanır. Bu- 
raları kendi nüfuz alanı olarak gören Ça- 
panoğlu Mustafa Bey, İran ve Kırım se- 
raskerlikleri sırasında rakibi Canikli Ha- 
cı Ali Paşa'nın istemiş olduğu yardımla- 
rı yapmayarak onun Bâbıâli'nin gözün- 
den düşmesine çalışmıştı. 

Ali Paşa'nın son Kırım seferindeki ba- 
şarısızlığı İstanbul'da memnuniyetsizlik 
doğurduğu gibi kendisine tâbi toprak- 
larda da huzursuzluğa sebebiyet verdi. 
Nitekim Mikdad Ahmed Paşa'nın baskı- 
sına dayanamayan Amasya âyanları 1778 
yılı sonlarında Çapanoğlu Mustafa Bey'e 
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sığınmışlardı. Bunun üzerine Bâbiâli 1779 
yılı başlarında bu paşayı Sivas valiliğin- 
den uzaklaştırarak Trabzon'a nakletti ve 
haksız yere el koyduğu malları ve emlâ- 
ki de sahiplerine geri vermesini emretti. 

Çapanoğlu Mustafa Bey bu durumdan 
faydalanarak 1779 yılı ortalarında Mik- 
dad Ahmed Paşa'ya Bâbıâli'nin emrine 
uyması hakkında bir yazı gönderdi. Vezir 
unvanına sahip bir paşa olarak Mikdad 
Ahmed, mirâhür-ı sâni unvanıyla sancak 
mutasarrıfı olan ve kendisinden aşağı 
derecede bir idari mevkide bulunan Ça- 
panoğlu'nun müdahalesine sert tepki 
göstererek onun topraklarına saldırdı. 
Çıkan çatışmayı oğlunun kaybetmesi ve 
Amasya'nın Çapanoğlu Mustafa Bey'in 
eline geçmesi üzerine Ali Paşa devreye 
girdi. Paşa İstanbul'a başvurarak Çapa- 
noğlu'nun idam edilmesini, aksi halde 
kendisinin onu cezalandıracağını bildirdi. 


Bâbıâli iki aile arasındaki bu mücade- 
lede Çapanoğulları'nın yanında yer aldı. 
Çapanoğlu Mustafa Bey'in kuwetleri kar- 
şısında birliklerinin tutunamaması üze- 
rine Canikli Hacı Ali Paşa ve oğlu Battal 
Hüseyin Bey Kırım'a kaçtılar. Her ikisinin 
de rütbe ve unvanları geri alınıp malları 
ve eşyaları İstanbul'a gönderildi. Kırım'a 
kaçmasından ötürü Ali Paşa ve oğlu hak- 
kında yazılan belgelerde “firari” ve “hain” 
sıfatları bulunmaktadır. Diğer oğlu Mik- 
dad Ahmed Paşa ise Bursa'da gözaltına 
alındı. 

Kırım'da iki yıl kadar kalan Ali Paşa 
İstanbul'da taraftarı bulunan bazı ve- 
zirlerin telkinleri üzerine affedildi. Trab- 
zon'un kendisine, Erzurum'un da oğlu 
Mikdad Ahmed Paşa'ya verilmesi için |. 
Abdülhamid'e başvurdu. Kırım Hanı Şâ- 
hin Giray da aynı konuda aracılık yaptı. 
Sivas Valisi İzzet Mehmed Paşa'nın, Ca- 
nik ve çevresinde Çapanoğulları lehine 
bozulan dengeyi tekrar istikrarlı bir du- 
ruma sokmak için, 20 Şubat 1781 tari- 
hinde ikinci defa sadârete getirilmesin- 
den kısa bir süre sonra aynı yılın eylül 
ayında Canikliler affedildi. 

Ailenin reisi Canikli Hacı Ali Paşa'ya 
vezirlikle Trabzon eyaleti verilip mâlikâ- 
neleri iade edildi. Küçük oğlu Mikdad Ah- 
med Paşa'ya da Erzurum valiliği ile ar- 
palık olarak Amasya sancağı tevcih edil- 
di. Böylece Canikliler'le Çapanoğulları ye- 
niden komşu duruma geldiler. İki aile 
arasında gizlice de olsa geçimsizlik ve 
düşmanlık tekrar başladı. Ancak bu de- 
fa Canikli Hacı Ali Paşa daha temkinli 
davrandı. Önce güçlü ve tehlikeli rakibi- 


nin kölelerinden bazılarını elde etti. Bu 
köleler vasıtasıyla 1782 yılının Nisan ayın- 
da Çapanoğlu Mustafa Bey'i öldürttü. 

1782 yılında Kırım'da karışıklıkların 
başlaması üzerine Bâbiâli, oranın duru- 
munu bilen Canikli Hacı Ali Paşa'dan Rus- 
ya ve Kırım hakkında birkaç defa görüş 
ve rapor istedi. Paşa iyice hazırlanılma- 
dan sefere çıkılmaması yolunda ve Şâ- 
hin Giray lehinde görüş bildirdi. Ancak 
daha sonra Şâhin Giray'ın Rusya ile an- 
laşması ve Kırım'ın Rusya'ya katılması 
üzerine |. Abdülhamid Canikli Hacı Ali 
Paşa'nın ortadan kaldırılmasını istediy- 
se de Sadrazam Yeğen Mehmed Paşa ile 
Halil Hamid Paşa padişahı bu kararın- 
dan vazgeçirdiler. 

Canikli Hacı Ali Paşa'nın son yıllarında 
oğlu Mikdad Ahmed Paşa, 1782 yılının 
Ağustos ayında Çorum sancağı mutasar- 
rıflığına, Aralık ayında da Konya (Kara- 
man) valiliğine tayin edildi. 9 Ağustos 
1784 tarihinde babasının Gürcistan'da- 
ki karışıklıklara son vermekle görevlen- 
dirilerek Erzurum valiliğine getirilmesi 
üzerine ondan boşalan Trabzon valiliği- 
ne ikinci defa tayin <dildi. 12 Mart 1785 
günü de Cerde başbuğluğuyla Trablus- 
şam ve 14 Haziran 1785'te de Sivas va- 
lisi oldu. Çerkez kabilelerinin Osmanlı 
Devleti'nin yanında birleşmelerini sağla- 
maya ve Gürcü hanlarını itaat altına al- 
maya çalışan Canikli Hacı Ali Paşa, bu 
son görev yeri olan Erzurum'da 1785 yı- 
lı ortalarında öldü. Bâbiâli onun ölümü 
üzerine 2 Temmuz 1785'te büyük oğlu 
Kapıcıbaşı Battal Hüseyin Bey'i vezirlik- 
le Erzurum beylerbeyiliğine ve şark se- 
raskerliğine tayin etti. 1 Temmuz 1786'- 
da Trabzon'u da onun idaresine verdi. 
Battal Hüseyin Bey daha sonra kargaşa 
içindeki Suriye bölgesinde asayişi sağ- 
lamakla görevlendirildi. Bunun üzerine 
kendisine 24 Eylül 1786 tarihinde önce 
Halep eyaleti, ardından da aynı yılın Ka- 
sım ayında Şam valiliği ve ayrıca hac 
emirliği verildi. Bâbiâli Ali Paşa'nın kü- 
çük oğlu Mikdad Ahmed Paşa'yı ise Ça- 
panoğulları ile iyi geçinememesi üzeri- 
ne 20 Kasım 1785'te Sivas valiliğinden 
alıp Diyarbekir'e gönderdi. Daha sonra 
sırasıyla 1 Temmuz 1786'da tekrar Kon- 
ya eyaletine, 3 Şubat 1786'da Sinop'u da 
muhafazası şartıyla ikinci defa Sivas va- 
liliğine getirdi. 

1787-1792 Osmanlı-Rus ve Avustur- 
ya savaşı sırasındaki gelişmeler Canikli 
ailesi için tam bir yıkım oldu. Bu dönem- 
de Caniklizâdeler'in verilen görevleri za- 


manında yerine getirmemeleri, gayret- 
sizlikleri ve halka karşı yaptıkları zulüm- 
ler aile fertlerinin büyük darbeler yeme- 
sine yol açtı. Mikdad Ahmed Paşa 1787'- 
da önce Halep, sonra Diyarbekir valiliği- 
ne, ardından da Boğdan başbuğluğuna 
getirildi. Yaş tarafındaki savaşlarda ba- 
şarısızlığının görülmesi üzerine görevin- 
den alındı. 1790 yılında bir ara sürücü 
olan paşa yine istenilen başarıyı göste- 
remeyince Filibe'ye gönderildi. 

Batta! Hüseyin Paşa ise 1788 sene- 
sinde önce Trabzon valiliğine getirildi, 
sonra da Anapa üzerine gönderildiyse 
de görev yerine gitmedi. Ertesi yıl emir 
tekrarlanınca bu defa Anapa'ya kendi- 
sinden istenilmiş olan 10.000 kişilik kuv- 
vet yerine birkaç yüz kişilik bir birlikle 
gitti. Ciddi bir çatışmaya girmediği Rus- 
lar'a 1790 yılı Ekim ayında yenildi ve esir 
düştü. Bunun üzerine Anapa seraskerli- 
ğine babasının kethüdâsı olan Erzurum 
ve Trabzon Valisi Sarı Abdullah Paşa ge- 
tirildi. O da cepheye gitme konusunda 
işi ağırdan alınca 1791'de Anapa Rus- 
lar'ın eline geçti. Bu duruma çok içerle- 
yen genç padişah II. Selim, 1792 yılın- 
da Sarı Abdullah Paşa ile beraber bölge- 
sinde kargaşa çıkmasına sebep olan Bat- 
tal Hüseyin Paşa'nın oğlu Canik muhas- 
sili ve Şarkikarahisar voyvodası Hayred- 
din Râgıb Paşa'yı ve Filibe'de sürgünde 
bulunan kardeşi Mikdad Ahmed Paşa'yı 
idam ettirdi. Kesik başı Karacaahmet'e 
gömülen Mikdad Ahmed Paşa'nın oğlu 
Hasan'ı da Seddülbahir'e gönderdi. Ca- 
nikli Hacı Ali Paşazâdeler'in emlâk ve eş- 
yaları müsadere edildi. 

Canikli Hacı Ali Paşa'nın hayatta ka- 
lan tek oğlu Battal Hüseyin Paşa, oğlu 
Tayyar Mahmud Bey ile beraber dokuz 
yıl kadar esaret hayatı yaşadı. Bulundu- 
ğu şehir Battalpaşinsk diye anıldı. Paşa 
1799 yılının Mart ayı sonlarında Rus ça- 
rı 1. Pavel'in de ricası üzerine affedilerek 
vezirlikle Trabzon valiliğine tayin edildi, 
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oğluna da Canik ve Amasya sancakları 
verildi. Daha sonra Trabzon eyaletini oğ- 
luna terkederek Canik sancağını alıp Er- 
zurum valisi olan Battal Hüseyin Paşa 
1801 yılının Mart ayında öldü. Üzerinde 
mâlikâne olarak bulunan Canik sancağı 
da 23 Ekim 1800 tarihinde Rumeli'deki 
dağlı eşkıyasına karşı gönderilen Tayyar 
Mahmud Paşa'ya bırakılmıştı. 

Tayyar Mahmud Paşa ailenin reisi 
olunca gerek Bâbiâli'ye gerekse çevre- 
deki âyanlara karşı uyumsuz ve geçim- 
siz davranışlarda bulundu. Bu durum 
karşısında Trabzon'dan uzaklaştırılarak 
önce Diyarbekir, sonra da Erzurum vali- 
liklerine gönderildi. Ardından ikinci de- 
fa Trabzon valisi ve Canik muhassılı ol- 
du. 1808 yılında Bâbıâli'den Sivas valili- 
ğini isteyecek kadar ileri gitti. III. Selim 
bu talebi reddettiği gibi paşanın Rus ca- 
susları ile irtibat kurmasından endişeye 
kapılarak onu Karadeniz kıyısında dur- 
durmaya ve Anadolu içlerine doğru iler- 
lemesine engel olmaya karar verdi. 

Diğer taraftan Canikli ailesinin can 
düşmanı olan Çapanoğulları ailesinin re- 
isi Bozok sancağı mutasarrıfı Süleyman 
Bey ise Sultan Ili. Selim ve Bâbidli ile 
uyum içinde bulunmaya gayret ediyor- 
du. Nitekim hükümet 1805 yılının Şubat 
ayında Nizâm-ı Cedid ordusunu Amas- 
ya'da yaymak şartıyla buranın idaresi- 
ni de Çapanoğlu Süleyman Bey'e verdi. 
Bir buçuk ay kadar sonra da daha önce 
Tayyar Mahmud Paşa'ya verilmeyen Si- 
vas valiliği vezirlikle rakibinin çocukla- 
rından Mehmed Celâleddin Bey'e tevcih 
edildi. Bu gelişmeler Tayyar Mahmud 
Paşa'nın padişah, Bâbiâli ve Çapanoğu!l- 
ları'na karşı hareketlerini sertleştirme- 
sine yol açtı. 

Amasya ve Sivas bölgelerinin 1770'- 
lerde Canikliler'in idaresine verilmesi Ça- 
panoğulları'nın şiddetli tepkisine sebep 
olmuştu. Şimdi de bu yerlerin Çapanoğul- 
ları'nın yönetimine girmesi Canikliler'in 
rekabetini tahrik etti. 1804 yılından iti- 
baren ikinci defa vali bulunduğu Trab- 
zon'dan Canik sancağına gelen Tayyar 
Mahmud Paşa kuvvet toplamaya başla- 
dı. Bunun üzerine Bâbiğâli, Rumeli'deki 
dağlı eşkıyası ile Sırp âsilerinin faaliyet- 
lerini göz önünde tutarak Anadolu'da 
yeni bir çatışmanın çıkmasını önlemek 
için Amasya sancağını Çapanoğlu Süley- 
man Bey'den geri alıp İstanbul'dan gön- 
derdiği birine verdi. 

Alınan tedbire rağmen Tayyar Mah- 
mud Paşa hareketine son vermedi. Ara- 
larında Şehzade Mustafa'nın da (IV. Mus- 


tafa) bulunduğu İstanbul'daki Nizâm-ı 
Cedid düşmanlarının kışkırtmalarına ka- 
pılarak kuvvet toplamayı sürdürdü. Ye- 
ni ordunun mali kaynağı olan irâd-ı ce- 
didi kaldıracağını ilân etti. Ardından Ni- 
zâm-ı Cedid'i savunan Çapanoğulları'- 
nın topraklarına saldırarak Tokat ve Zi- 
le'yi ele geçirdi. Bâbıâli'ye karşı hareket- 
lerinde Rusya'dan para ve silâh yardımı 
aldığı öne sürülen Tayyar Mahmud Pa- 
şa üzerinde bulunan Trabzon eyaletiyle 
Canik ve Şarkikarahisar sancakları 27 
Mayıs 1805 günü geri alındı. Erzurum 
Valisi Yüsuf Ziya Paşa da bu âsiyi orta- 
dan kaldırmakla görevlendirildi. 

Durumun ciddiyetini kavrayan Tayyar 
Mahmud Paşa 3 Temmuz 1805'te hükü- 
mete başvurarak affını ve Nizâm-ı Cedid 
askeri yetiştirmek üzere Trabzon valili- 
ğine ilâve olarak Sivas eyaletiyle Kasta- 
monu sancağının kendisine verilmesini 
istedi. Fakat Bâbiâli kendisini affetme- 
di. Tayyar Mahmud Paşa çıkan çatışma- 
larda hükümet kuvvetlerine mağlüp ol- 
du ve Sohum Kalesi'ne sığındı. Buradan 
yaptığı kışkırtmalarla Samsun ve Trab- 
zon bölgelerinde karışıklıklar çıkarttıy- 
sa da bir sonuç elde edemedi. Bu arada 
yeğeni Hasan yakalanıp idam edildi. Hü- 
kümetin isyancılara karşı takındığı ka- 
rarlı tutum üzerine daha önce dedesi ve 
babasının yaptığı gibi 1806 yılı yazında 
Kırım'a kaçmak zorunda kaldı. 


1807 yılının Mayıs ayı sonlarında İs- 
tanbul'da patlak veren Kabakçı Musta- 
fa İsyanı ile önce Nizâm-ı Cedid'in orta- 
dan kaldırılışı, ardından da lil. Selim'in 
yerine IV. Mustafa'nın tahta çıkarılışı 
Tayyar Mahmud Paşa için sevindirici bir 
gelişme oldu. Gerçekten de paşa yeni 
padişah tarafından affedilerek 20 Ekim 
1807 günü bir Rus gemisiyle İstanbul'a 
döndü. Kendisine derhal Trabzon valili- 
ği ile Canik ve Şarkikarahisar sancakları 
verildi. Ekim ayı sonlarında da sadâret 
kaymakamlığına getirildi. Bu Caniklioğul- 
ları'nın devlet yönetiminde ulaştığı en 
yüksek makam oldu. 


Tayyar Mahmud Paşa'nın bu âni yük- 
selişi ve rakiplerinden intikam almaya 
çalışması düşmanlarını harekete geçir- 
di. Onun Şeyhülislâm Şerifzâde Seyyid 
Mehmed Atâullah Efendi ile geçineme- 
mesi ve Sadrazam Çelebi Mustafa Pa- 
şaya rakip olması, ayrıca Ili. Selim'in ida- 
mını önlemeye çalışan Rusçuk yâranı ile 
olan münasebetleri, 11 Mart 1808'de az- 
ledilip Dimetoka'ya sürülmesine yol aç- 
t. Birkaç gün sonra da vezirliği kaldırıi- 
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dı ve Hacloğlupazarı'na gönderildi. Bu- 
rada sadrazama dargın olan Alemdar 
Mustafa Paşa ile görüştü ve onun telki- 
niyle Varna muhafızlığına tayin edildi. 

1808 yılının Temmuz ayında Alemdar 
Mustafa Paşa'nın gayretleriyle IV. Mus- 
tafa'nın yerine I. Mahmud tahta çıkın- 
ca Tayyar Mahmud Paşa'nın kaderi de- 
ğişti ve bu merkeziyetçi padişah zama- 
nında idam edildi. Onun katli ile Canikli 
ailesinin Kuzeydoğu Anadolu dolayların- 
da, XVI. yüzyıl ortalarından itibaren 
kesintilerle de olsa süregelen hâkimiye- 
ti sona ermiş oldu. 

Ailenin kurucusu olan ve basiretli, 
muktedir bir kimse olarak tanınan Ca- 
nikli Hacı Ali Paşa, döneminin vali ve 
kumandanlarından farklı bir biçimde bir 
aydın zorba yönetici olarak dikkati çek- 
mektedir. Bu hususu, onun 1774 yılın- 
da Kırım'dan döndükten sonra kaleme 
almaya başladığı ve 25 Kasım 1776 ta- 
rihinde bitirdiği Tedâbirü'l-gazavât ad- 
lı risâlesi de ispat etmektedir. Tedbir-i 
Cedid-i Nâdir ve Tedbir-i Nâdir adla- 
rıyla da anılan ve âdeta bir nasihatnâme 
özelliği taşıyan bu eserinde Hacı Ali Pa- 
şa Ili. Mustafa ve I. Abdülhamid döne- 
mi olaylarını ve müesseselerini tenkit 
etmekte, işlenen hataları gözler önüne 
sermektedir. Ayrıca bozuklukların düzel- 
tilmesi hususunda ne gibi tedbirler alın- 
ması gerektiğini de açıklamakta, sosyal, 
ekonomik, idari ve askeri konulara te- 
mas etmekte ve arazi sistemiyle asker- 
lik düzeninin ıslahını savunmaktadır. Bu 
eserin Topkapı Sarayı Müzesi Kütüpha- 
nesi'nde ve Süleymaniye Kütüphanesi'n- 
de üçer, İstanbul Üniversitesi Kütüpha- 
nesi'nde iki, Türk Tarin Kurumu, Dil ve 
Tarih-Coğrafya Fakültesi ve Sofya'daki 
Oriental Department of the Cyril and 
Methodius National kütüphaneleriyle 
Uppsala'daki bir kütüphanede birer adet 
olmak üzere on iki nüshası mevcuttur. 
Eser Yücel Özkaya tarafından yayımlan- 
mıştır (TAD, VH/ 12-13, s. 119-191). Kale- 
mi kuvvetli Osmanlı valilerinden biri olan 
Canikli Hacı Ali Paşa'nın torunlarından 
Hayreddin Râgıb ve Tayyar Mahmud pa- 
şaların ikisi de şairdi. 

Canikli Hacı Ali Paşa görev yaptığı böl- 
gelerin imar ve inşasıyla da meşgul ol- 
muş bir devlet adamıdır. Soğucak ve Ana- 
pa'da bu alanda faaliyetlerde bulunmuş- 
tur. Oğulları Battal Hüseyin Paşa'nın Şar- 
kikarahisar dolaylarında, Mikdad Ahmed 
Paşa'nın ise Amasya ve çevresinde va- 
kıfları bulunmaktadır. 
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CÂNÎLER 
(bk. CANOĞULLARI). 


CANOĞULLARI 


1599-1785 yılları arasında 
Buhara ve civarında hüküm süren 


LU bir Türk-İslâm hânedanı. E 


Câniler olarak da anılan hânedan, adi- 
ni kurucusu Bâki Muhammed'in babası 
Can Muhammed'den alır. Canoğulları'na, 
Volga nehri kıyısındaki anayurtları As- 
tarhan (Hacı Tarhan) şehrinden dolayı As- 
tarhanlılar denildiği gibi ataları Cuci'nin 
oğlu Toga Timur'a nisbetle Toga Timur- 
lular da denilmektedir. 

Ruslar 963'te (1556) Astarhan'ı istilâ 
edip kendi topraklarına katınca Astar- 
han Hükümdarı Yâr Muhammed ile oğlu 


Can Muhammed Hârizm üzerinden Buha- 
ra'ya kaçarak Şeybâni Hükümdarı İsken- 
der Han'a sığındılar. Can Muhammed bu- 
rada İskender Han'ın kızı Zehra ile evlen- 
di. Can Muhammed'in kayınbiraderi olan 
Şeybâni Hükümdarı Il. Abdullah Han'ın 
1598'de ölümü üzerine yerine geçen oğ- 
lu Abdülmü'min Semerkant'a gelerek bi- 
atları kabul etti (Şubat 1598). 


Abdülmü'min, Can Muhammed'in as- 
keri ve idari mevkilerde görev almış olan 
çocuklarını kendine rakip görerek berta- 
raf etmeye kalkıştı. Can Muhammed'i 
hapsettiği gibi dedeleri Yâr Muhammed'i 
de Belh dışına sürdü. Can Muhammed'in 
büyük oğlu Din Muhammed, Abdülmü'- 
min'e biat etmeyi redderek Horasan'ı 
ele geçirmeye çalıştı. Abdülmü'min aynı 
yılın haziran ayında Taşkent'ten döner- 
ken öldürülünce Mâverâünnehir ve Belh'- 
te Şeybâni hâkimiyeti sona erdi. Abdul- 
lah Han'ın akrabalarından Pir Muham- 
med'in Beih'te, Abdülemin'in de Buha- 
ra'da hüküm sürmesine rağmen ülke- 
nin batıdaki toprakları Safevi Hüküm- 
darı Şah I. Abbas tarafından istilâ edi- 
lirken doğusu da Kazaklar'ın tehdidine 
mâruz kaldı. Şeybâniler'in bu çöküş dö- 
neminde Bâki Muhammed ve kardeşle- 
ri Horasan, Kühistan ve Sistan'da çok 
geniş bir alanda kontrolü ele geçirmek 
için seferber oldular. Bu sırada Herat 
valisi, Şah I. Abbas'ın Horasan üzerine 
yürüdüğünü görünce kapılarını Din Mu- 
hammed'e açtı ve ona Şeybâni tahtını 
teklif etti. O da Herat'a yerleşerek bü- 
tün Mâverâünnehir'e sahip olmak için 
Horasan'ı kontrol altında tutmaya çalış- 
tı. Ancak Din Muhammed Pulisâlâr Sa- 
vaşı'nda Safeviler'e yenildi (7 Muharrem 
1007/ 10 Ağustos 1598) ve savaşta aldığı 
yara sebebiyle bir süre sonra öldü. Bü- 
tün Horasan İran'ın hâkimiyetine geç- 
ti. Yâr Muhammed ile bütün akrabala- 
rı Meymene şehrine kaçarak Il. Pir Mu- 
hammed'in hanlığı süresince burada kal- 
dılar. Bu gelişmeler üzerine ümitler Bâ- 
ki Muhammed'e bağlandı. Bâki Muham- 
med, son Şeybâni Hükümdarı Pir Mu- 
hammed'i destekleyerek Buhara'yı mu- 
hasara etmekte olan Kazak kuvvetlerini 
geri çekilmeye mecbur edince kendisi- 
ne Semerkant valiliği verildi. Ancak 1598 
sonbaharı ve 1599 kışında Buhara'da 
bazı karışıklıklar çıktı. Pir Muhammed 
emirlerini tasfiye etmeye kalkışınca Bå- 
Ki Muhammed'in müdahalesiyle karşı- 
laştı ve yapılan savaşta Pir Muhammed'e 
bağlı kuvvetler bozguna uğratıldı, ken- 
disi de sefer sırasında öldü. 


Canoğulları ailesi 1599 baharında Mâ- 
verâünnehir'de ilk kurultayı topladı. Aile- 
nin en yaşlı siması Yâr Muhammed han- 
ik teklifini kabul etmeyince bu görevi 
oğlu Can Muhammed üstlendi ve Buha- 
ra-Semerkant arasındaki topraklar hâ- 
nedan mensupları arasında paylaşıldı. 
“Sultân-ı süri” (ismen hükümdar) Can Mu- 
hammed Semerkant'ta hüküm sürdü. 
Ailenin en güçlü siması ve Canoğulları 
hânedanının kurucusu kabul edilen “sul- 
tân-ı ma'nevi” (gerçek hükümdar) Bâki Mu- 
hammed ise iktâ'ı olan Buhara'da kalıp 
devlet idaresiyle ilgili politikalar geliştir- 
di ve idari reform için hazırlıklar yaptı. 

Can Muhammed 1603 sonbaharında 
ölünce babası Yâr Muhammed hanlık 
teklifini yine kabul etmedi. Bunun üze- 
rine Bâki Muhammed han unvanıyla hâ- 
nedanın başına getirildi (12 Cemâziyelâ- 
hir 1012/17 Kasım 1603). Buhara'yı baş- 
şehir yaptı ve iktâını Semerkant'ı da içi- 
ne alacak şekilde genişleterek zamanı- 
nın büyük bir bölümünü burada geçirdi. 
Bu sırada Âl-i Barak'tan (Suyunç) Kildi 
Sultan Muhammed, Canoğulları'nın top- 
raklarına saldırdı. Şâhrühiye yakınların- 
da meydana gelen savaşı kaybeden Bâ- 
ki Muhammed Buhara'ya çekildi. Kildi 
Sultan Muhammed Semerkant'ı bir sü- 
re muhasara ettikten sonra Taşkent'e 
döndü. Bazı idari reformlar da gerçek- 
leştiren Bâki Muhammed 1013 (1605) 
veya 1014 (1606) yılında öldü. Onun dö- 
neminde Osmanlı Devleti'yle iyi ilişkiler 
kuruldu. Bâki Muhammed 111. Mehmed'e 
elçi gönderip ondan Şah I. Abbas'a kar- 
şı top ve tüfek istedi (Orhonlu, s. 79-80). 

İmam Kulı Han döneminde (1611-1643) 
Canoğulları daha da güçlendi. Çağdaş 
kaynaklar onun zamanında ülkenin re- 
fah seviyesinin yükseldiğini kaydederler. 
Halefi Nezir (Nezr) Muhammed Han, oğ- 
lu Abdülaziz karşısında tutunamayarak 
tahtını ona terketmek mecburiyetinde 
kalınca (1645) Bâbürlü Hükümdarı Şah 
Cihan'a müracaat edip ondan yardım is- 
tedi. Bunun üzerine bölgeye gelen Bâ- 
bürlü kuvvetleri Canoğulları'na âit top- 
rakları istilâ etmeye başladılar. Bu ge- 
lişmeler üzerine Nezir Muhammed Os- 
manlı Devleti'ne elçi gönderip yardım İs- 
tedi. Osmanlı Padişahı IV. Mehmed ön- 
ce nasihat yollu bir nâme gönderdi, son- 
ra da Şah Cihan ile Safevi Hükümdarı Ii. 
Abbas'tan bu hususta aracılık etmeleri- 
ni istedi. Bu sırada Nezir Han öldü ve 
Abdülaziz tahta geçti. Hânedanın en mü- 
him simalarından biri de Abdülaziz Han'- 
dır (1645-1680). Onun döneminde Os- 
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manlılar'la iyi ilişkiler kuruldu ve kar- 
şılıklı olarak elçi teati edildi. Abdülaziz 
Han'ın ölümünden sonra mahalli beyler 
bağımsızlıklarını ilân ederek hânedanın 
otoritesinin sarsılmasına sebep oldular. 
Ülke ekonomik ve siyasi açıdan bir çö- 
küş dönemine girdi. 1681'de Hive Hanı 
Ebü'l-Gazi'nin oğlu Enüşe Han Buhara'- 
yı zaptederek yağmaladı ve adına hut- 
be okuttu. Özellikle Sübhan Kulı Han za- 
manında (1682-1702) Özbek kabileleri 
Canoğulları aleyhine güçlendiler. Enüşe 
Han bu dönemde Mâverâünnehir'in mer- 
kezi bölgelerini üç defa işgal ettiği gibi 
iki defa da Semerkant'ı ele geçirdi. Süb- 
han Kulı Han zamanında da Osmanlı- 
lar'la iyi ilişkiler sürdürüldü. Bu hüküm- 
dar II. Ahmed'in cülüsu münasebetiyle 
Abdülmü'min adlı bir elçinin başkanlı- 
ğında kırk kişilik bir heyeti İstanbul'a 
göndermiş, tebriklerini arzederek hedi- 
yeler sunmuştur. (Mâme-i Hümâyun, nr. 
5, s. 119-124). 

Ubeydullah Han (1702-1711) merkezî 
hükümeti güçlendirmek ve devlet otori- 
tesini yeniden tesis etmek istedi. Fakat 
takip ettiği ekonomik politika 1708'de 
isyana sebep oldu. 1710'da Fergana va- 
disi Buhara ile bağlantısını kopararak 
Hokand Hanlığı'nı oluşturdu. Ubeydul- 
lah Han 1712'de öldürülünce hanlık bey- 
likler halinde parçalandı. Beylikler bir- 
birleriyle savaşa girdiler. Halefi Ebü'l- 
Feyz'in otoritesi Buhara ve civarıyla Si- 
nırli kaldı. Gerçek otorite, Özbek asıllı 
Mangıt kabilesi reisi ve saray nâzırı Ata- 
ik Muhammed Hakim Bey'e geçti. Oto- 
rite boşluğundan faydalanan göçebe Ka- 
zaklar bazı yöreleri işgale başladılar. Âsi 
Özbek kabileleri de bu karışıklıklardan 
istifade ederek yedi yıl boyunca Mâverâ- 
ünnehir'i ve özellikle Buhara'yı yağma- 
ladılar. Bu yüzden pek çok aile yurdunu 
terketmek zorunda kaldı. 1730'da Ka- 
zaklar geri çekildi. 1740'ta Nâdir Şah 
Buhara'yı işgal etti. Canoğulları Hüküm- 
darı Ebü'|-Feyz Han, Nâdir Şah'a itaat 
arzetti. O da Ebü'l-Feyz Han'ı yerinde bı- 
raktı. Amuderya nehri sınır kabul edildi 
ve Canoğulları'nın Nâdir Şah'ın emrine 
Özbek ve Türkmenler'den oluşan 20.000 
kişilik bir birlik vermesi kararlaştırıldı. 
Bu olaydan sonra Buhara tamamen Nâ- 
dir Şah'ın kontrolü altına girmiş oldu. 


1747'de Nâdir Şah ve Ebü'l-Feyz Han'ın 
öldürülmelerinden sonra Canoğulları hâ- 
nedanı yeniden bağımsızlığına kavuştuy- 
sa da ülkede gerçek hâkimiyet Mangıt- 
lar'dan Atalık Muhammed Rahim'in eline 
geçti. Son Canoğulları hükümdarı Ebü'l- 
Gâzi (1757-1785) sadece ismen han idi. 


Bu arada Afganistan Devleti'nin ku- 
rucusu Ahmed Şah Dürrâni 1770'te Bu- 
hara üzerine yürüdüyse de her iki hü- 
kümdar “hamiyyet-i İslâmiyye'ye binâ- 
en" savaşmadılar; Amuderya sınır kabul 
edilerek bir barış antlaşması imzalandı. 
Bu durum 1785 (bazı tarihçilere göre 1789) 
yılına kadar sürdü. Bu tarihten itibaren 
Canoğulları tarihe karıştı ve yerlerini, 
Ebü'l-Gazi Han'ın kızıyla evli olan Man- 
gıt reisi Murad Ma'süm Şah'ın kurduğu 
Mangıtlar hânedanı aldı. 

En güçlü dönemlerinde Semerkant, 
Buhara, Fergana, Bedahşan ve Belh'e 
hâkim olan Canoğulları, Sünni bir hâne- 
dan oldukları için İran'ın Şiiliği yayma 
gayretlerine karşı verilen mücadelelerde 
önemli rol oynadılar. Bu dönemde ede- 
biyat dili Özbek Türkçesi'nden çok Fars- 
ça idi ve tarih sahasında önemli eserler 
verildi. 


BİBLİYOGRAFYA : 

BA, Nâme-i Hümâyun, nr. 5, s. 119-124; 
Feridun Bey, Münşeât, li, 281-282, 358; Silâh- 
dar, Târih, |, 673; Zambaur, Manuel, s. 273; A. 
Zeki Velidi Togan. Bugünkü Türkili Türkistan 
ve Yakın Tarihi (İstanbul 1942-47), İstanbul 
1981, s. 198-202; Uzunçarşılı, Osmanlı Tari- 
hi, 1/2, s. 254-260; S. Lane-Pool, The Mo- 
hammadan Dynasties, Beyrut 1966, s. 274- 
275; Cengiz Orhonlu, Osmanlı Tarihine Âid Bel- 
geler Telhisler (1597-1607), İstanbul 1970, s. 
79-80; A. Vambéry, History of Bokhara, Nen- 
deln 1979, s. 304-346; R. Grousset, Bozkır İm- 
paratorluğu Attila/ Cengiz Han /Timur (trc. Re- 
şat Uzmen), İstanbul 1980, s. 448-449; Meh- 
met Saray, Rus İşgali Devrinde Osmanlı Dev- 
leti ile Türkistan Hanlıkları Arasındaki Siyasi 
Münasebetler 1775-1875, İstanbul 1984, s. 7- 
22; B. Spuler. "Central Asia From the Sixtenth 
Century to the Russian Canguests", CHIs., |, 
470 vd., 484-485; a.mif., "Djanids”, El? (İng.), 
ll, 446; R. D. McChesney, “The Reforms of Ba- 
gi Muhammad Khân", CAJ, XXIV (1980), s. 
69-84; a.mlf., “Abd al-Mo'men b. “Abdallâh”, 
Eilr., | 129-130; J. Audrey Burton, "Who were 
The first Ashtarkhânid Rulers of Bukhara 7”, 
BSOAS, LI/3 (1988), s. 482-498; Mirza Bala, 
“Buhârâ”, ÍA, Il, 768; V. Minorsky, “Nâdir”, ÍA, 
IX, 26; W. Barthold, “Şeybâniler”, ÍA, XI, 457; 
a.mlf. — (R. N. Frye], “Bukhârâ”, El? (ng), I, 
1295; Yuri Bregel, "Bukhara", £/r. IV, 517-518. 


lal ABDÜLKERİM ÖZAYDIN 


CANTACASIN 
(6. 1538'den sonra) 


Batılılar tarafından 
Osmanlılar hakkında kaleme alınan 
ilk eserlerden birinin yazarı. 


Muhtemelen Rum kökenli bir İtalyan 
olup asıl adı Theodoro Spandoni'dir (Span- 
dugino, Spandugnino). Cantacasin lakabı 
annesinin mensup bulunduğu, Bizans'ın 
bir imparator (VI. loannes |1347-1355)) 


CANTACASIN 


çıkaran ünlü Kantakuzenos ailesinden 
kaynaklanır. Kitabının İtalyanca aslında 
İstanbullu olduğu ve bu imparator so- 
yundan geldiği belirtilmektedir. İstan- 
bul'un fethinden (1453) sonraki yıllarda 
kardeşi Alessandro buraya yerleşerek ti- 
caretle uğraşmaya başlamış, fakat 1499'- 
da Venedik Cumhuriyeti ile Osmanlı Dev- 
leti arasında savaş çıkınca gözaltına alı- 
narak mallarına el konmuş ve bu arada 
üzüntüsünden ölmüştür. 

1502'de kardeşinin mallarını geri al- 
mak için İstanbul'a giden Cantacasin Ve- 
nedik'e döndükten sonra bir süre tica- 
retle uğraştı. Venedik ile Fransa arasın- 
daki ilişkilerin bozulması üzerine Fran- 
sız elçisinin yakın dostu olduğu ileri sü- 
rülerek Fransa'ya sürgüne gönderildi. 
Cantacasin buradan Roma'ya gitti ve Pa- 
pa X. Leon'u (1513-1521) Osmanlılar'a 
karşı bir Haçlı seferi açması için ikna et- 
meye çalıştı; ancak başarılı olamadı. Ol- 
dukça ayrıntılı bilgi verdiğinden dolayı 
1526'da Mohaç Muharebesi'ne katıldığı 
sanılır. Kanüni Sultan Süleyman'ın Viya- 
na Kuşatması'ndan (Ekim 1529) az son- 
ra İstanbul'a gidip Osmanlı Devleti ve 


“ Türkler'e dair bilgiler topladı. İtalya'ya 


döndüğünde Toscana bölgesine geçerek 
Floransa'nın 50 km. uzağındaki Lucca '- 
ya yerleşen Cantacasin'in 1538'den son- 
ra doksan yaşlarında burada öldüğü tah- 
min edilmektedir. 

Cantacasin İstanbul'a yaptığı birinci 
seyahatinin arkasından yazdığı Türkler 
hakkındaki kitabının 1519'da yayımla- 
nan Fransızca tercümesinde, bu eseri 
kardeşinin mallarını kurtarmak için git- 
tiği İstanbul'da hazırladığı ve bu husus- 
ta Osmanlı Devleti'nin ileri gelenlerin- 
den iki kişinin kendisine yardımcı oldu- 
ğu bildirilmektedir. Kitabın yeni baskı- 
sını yapan Ch. Schefer'e göre bu iki kişi 
Mesih Paşa (6. 1501) ile Hersekzâde Ah- 
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CANTACASIN 


med Paşa'dır (6. 1517). Ancak bu tah- 
minlerden Mesih Paşa ile ilgili olanı doğ- 
ru değildir. Çünkü Cantacasin İstanbul'a 
bu vezirin ölümünden sonra gitmiştir. 


` Schefer, Cantacasin'in yazdığı Dell'ori- 
gine e costumi dei Turchi adlı kitabın 
yazma bir nüshasının Fransa'da Mont- 
pellier Üniversitesi'nin Tıp Fakültesi Kü- 
tüphanesi'nde bulunduğunu (MS, nr. 389) 
bildirmektedir. Bu eserin Balarin de Ra- 
conis tarafından yapılan Fransızca ter- 
cümesinin iki yazması yine Schefer'in bil- 
dirdiğine göre Paris'te Bibliothèque Na- 
tionale'de (nr. 5640, 14.681), bir üçüncü- 
sü de Chantilly'de Duc d'Aumale Kütüp- 
hanesi'ndedir. Fransızca tercüme eserin 
İtalyanca aslından otuz yıl önce (1519) 
yayımlanmıştır; dolayısıyla bunun için- 
de Cantacasin'in sonradan yazdığı zeyil 
yoktur. Schefer'in tesbitine göre bu bas- 
kının bilinen tek nüshası Chantilly Kü- 
tüphanesi'ndedir. Daha sonra aynı ter- 
cüme Etienne Denise tarafından 1556'- 
da tekrar basılmıştır. Bu ikinci baskının 
sonuna, aynı yıl N. Moffan tarafından 
Latince olarak yazılan ve Paris'te basılan 
Kanüni Sultan Süleyman'ın büyük oğlu 
Şehzade Mustafa'nın öldürülmesi hak- 
kındaki bir metnin Fransızca'ya tercüme 
edilerek eklendiği görülmektedir. 


Kitabın orijinal İtalyanca metni iki de- 
fa basılmıştır. İlk baskı Theodoro Span- 
dugnino della casa regale de Canta- 
cusini, ..delle historie et origine de 
principi di Turchi, ordine della corte, 
loro rito et costumi... (Kantakuzenos hâ- 
nedanından Theodoro Spandugnino'nun Türk- 
ler'in tarihi ve hükümdarlarının menşei ile 
saraylarının nizamı, örf ve âdetleri hakkın- 
da...) başlığını taşımaktadır (Lucca 1550). 
İkinci baskı ise bir yıl sonra daha de- 
ğişik bir biçimde ve metni biraz farklı 
olarak Floransa'da yapılmıştır. İtalyanca 
baskılarda, Cantacasin'in 1538'de kita- 
bının sonuna eklediği, Mısır'da Ahmed 
Paşa'nın (Hain) isyanından (1524) V. Char- 
les'ın Cezayir seferine (1535) kadar ge- 
çen dönemi içine alan bir zeyil de yer al- 
maktadır. Yazma nüshası Paris'te Bib- 
liloth&gue Nationale'de bulunan bu ze- 
yilde Safevi Hükümdarı Şah İsmâil ile 
oğlu Şah Tahmasb'a da birkaç sayfa 
ayrılmıştır. 

Eserin Fransızca tercümesinin Schefer 
tarafından hazırlanan yeni baskısı Petit 
iraictö de l'origine des Turcgz adıyla 
1896 yılında Paris'te yapılmıştır. Bu bas- 
kida metne Schefer'in çok âlimane bir 
üslüpla, fakat metotsuz, çapraşık ve zor 
anlaşılır biçimde yazdığı yetmiş yedi say- 


falık bir önsöz ile çeşitli notlar ve F. An- 
toine Geuffroy'un (Geuffre) ilk baskısı 
1542'de yapılan Description de la court 
du Grand Turc adlı kitabından alınan 
Türkler'in fetihlerine dair bir bölüm de 
eklenmiştir. 


Schefer'in yayımladığı şekliyle Canta- 
casin'in kitabı iki bölümden meydana 
gelmektedir. Bunların birincisi, Osman- 
ların tarih sahnesine çıkışlarından li. 
Bayezid devrinin sonlarına doğru 1510 
yılına kadar geçen olayları anlatan özet 
halinde bir tarihçedir (s. 1-55). Çok da- 
ha geniş olan ikinci kısımda ise (s. 55- 
264) Osmanlı devlet idaresi ve saray dü- 
zeni hakkında bilgiler verilmiştir. Türk- 
çe ad ve unvanlar çok bozuk bir imlâ ile 
Rumca'yı andırır biçimde yazılmış olmak- 
la beraber (meselâ casnatarbassi — hazi- 
nedarbaşı, spacoillains = sipahioğlanı, sil- 
lictarbassi = silâhtarbaşı ve allophasot- 
bassi — ulüfecibaşı gibi) kitabın bu kısmı 
konu itibariyle daha önemlidir. Bu bö- 
lümde önce devlet teşkilâtındaki bütün 
makamlarla saray hizmetlileri hakkın- 
da kısa bilgiler verilmiş, daha sonra kı- 
yafetler, oruç, hac, kadılar, dini görüş- 
ler, nikâh, sünnet, okul, kurban gibi ko- 
nular üzerinde durulmuştur. En sonda 
da Türkler'in yiyecekleri, cenaze tören- 
leri, mezarları vb. hakkında açıklamalar 
yapılarak XVI. yüzyıl başlarındaki Türk 
hayatı bir yabancının görebildiği kada- 
rıyla Batı insanına anlatılmaya çalışıl- 
mıştır. 


Cantacasin'in kitabı, Schefer'in bol hâ- 
şiyelerine rağmen yeniden işlenmesi ge- 
reken önemli bir kaynaktır. Fransa ve 
İtalya'daki bütün yazma ve basma nüs- 
halar gözden geçirilerek hazırlanacak 
tenkitli bir baskı, Osmanlılar'ın erken 
dönemlerinde Türk devlet teşkilâtı ile 
günlük hayatın Batılılar tarafından na- 
sıl görüldüğünü ortaya koyacaktır. 
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g CANTINEAU, Jean 


(1899-1956) 


Sâmi diller üzerindeki 
çalışmalarıyla tanınan 
Fransız şarkiyatçısı. 


L ai 

Epinal'de (Vosges) doğdu. Çocukluğu 
Paris yakınlarındaki Saint-Cloud'da geç- 
ti. Orta öğrenimini Saint Louis'de ta- 
mamladıktan sonra Aix-en- Provence'da 


Jean 
Cantineau 


klasik diller üzerine lisans (1924) ve yük- 
sek lisans (1926) yaptı; ayrıca Ecole Pra- 
tigue des Hautes Etudes'den ve Ecole 
du Louvre'dan diploma aldı (1928, 1929). 


1928-1933 yılları arasında üyesi oldu- 
ğu Institut Français de Damas adına, 
Ârâmi dil ve kültürünü benimsemiş Arap 
kökenli eski Nabatiler'in oturduğu böl- 
gede, arkasından da Palmira'da (Tedmür) 
araştırmalar yaparak Ârâmice'nin Naba- 
ti ve Tedmüri lehçelerini inceledi. 1933'- 
ten sonra Kuzey Afrika'ya geçerek Ceza- 
yir Üniversitesi'nin Edebiyat Fakü!tesi'n- 
de Sâmi diller ve genel dil bilimi üzerine 
dersler verdi. Bu arada Sorbonne Üniver- 
sitesi'ne sunduğu Le dialecte arabe de 
Palmyre ve Grammaire du palmyrenien 
&pigraphigue adlı tezlerle doktor unva- 
nini aldı (1935); ertesi yıl da Cezayir Üni- 
versitesi'ndeki çalışmalarıyla profesör 
oldu. Bu üniversitede bir fonetik labora- 
tuvarı açtı. 1947 yılına kadar görevini 
sürdürdükten sonra Fransa'ya dönerek 
Paris'teki Ecole Nationale des Langues 
Orientales Vivantes'ta yeni kurulan Do- . 
ğu Arapçası kürsüsünün başına geçti. 
Burada 1954 yılına kadar çalışan Canti- 
neau, hayatının son dönemlerinde yer- 
leştiği Paris yakınlarındaki Sainte -Ge- 
neviğve - des- Bois'da 8 Nisan 1956 tari- 
hinde öldü. 

Académie des Inscriptions et Belles 
Letteres, Société Asiatique, Société Lin- 
guistique de Paris, Groupe Linguistique 
d'Etudes Chamito-Sémitiques, Deutsche 
Morgenländische Gesellschaft ve Linguis- 
tic Society of America gibi çeşitli bilim 
kuruluşlarına üye olan Cantineau ünlü 
Orbis mecmuasının da yayın kurulunda 
idi. 

Eserleri, Cantineau'nun Arapça dil bi- 
limi, Arap lehçeleri, genel dil bilimi, Sâ- 
mi dil bilimi ve yazıtları hakkında olmak 
üzere dört grupta toplanabilecek eser- 
lerinin başlıcaları şunlardır: 1. Le Naba- 
icen. Nabati dili ve grameriyle ilgili iki 
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ciltlik bir eser olup bu konuda yapılmış 
ilk düzenli çalışmadır. Fondation Bordin 
şeref ödülüne lâyık görülen eserin |. cil- 
di (Notions générales, écriture, grammaire, 
Paris 1930) gramerle ilgili olup H. cildi 
(Choix de textes, Lexigue, Paris 1932) seç- 
me metinler ve bir lugatçeden oluşmak- 
tadır. 2. Inventaire des inscriptions de 
Palmyre (Beyrut 1930-1949). Toplam on 
fasikülden meydana gelen bir Tedmür 
kitâbeleri envanteridir. 3. Le dialecte 
arabe de Palmyre (Beyrut 1934). Ted- 
mür Arap lehçesiyle ilgilidir. 4. Gram- 
maire du palmyrönien &pigraphigue 
(Kahire 1935). Kitâbelerde kullanılan Ted- 
mür dilinin grameri konusundadır. 5. 
Cours de phonétique arabe (Millon 
1941). İkinci baskısı Phonologie et pho- 
nétique arabe adıyla yapilan eser, Ce- 
zayir Üniversitesi'nde verdiği Arapça'nın 
fonetiğiyle ilgili dersin notlarından oluş- 
maktadır. 6. Les parlers arabes du Hö- 
rân (Paris 1946). Havran Arapçası üzeri- 
ne kaleme alınmış bir çalışmadır. 7. Prin- 
cipes de Phonologie (Paris 1948). N. S. 
Troubetzkoy'un Grundzüge der Phono- 
logie adlı eserinin Fransızca tercümesi 
olup genel fonolojiyle ilgilidir. 8. Manuel 
élémentaire d'arabe oriental (parler de 
Damas (Paris 1953})}. Doğu (Dımaşk) Arap- 
çası üzerine Y. Helbaoui ile birlikte ha- 
zırladığı bir el kitabıdır. 


Özellikle kitâbeler ve Sâmi dil bilimi 
üzerine yaptığı çalışmalarla, Académie 
des Inscriptions et Belles Lettres tara- 
fından Clermont-Ganneau ödülüne lå- 
yık görülen (1953) Cantineau'nun çeşitli 
dergi ve armağanlarda yayımlanmış elli 
kadar makale ve tebliği de bulunmak- 
tadır (bk. Fleisch-Starcky, s. 18-20). 
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Annotated Bibliography of Islamic Science, 
Tahran 1358/1978, il, 136; H. Fleisch — J. 
Starcky, "Jean Cantineau", ZDMG, CVHI (1958), 


s. 14-20; TA, IX, 348. 
G ia CENGİZ KALLEK 


iğ ii 
CAPE TOWN 
Güney Afrika Cumhuriyeti'nin 
yasama başşehri 
C (bk. GÜNEY AFRİKA CUMHURİYETİ). E 


CAR 
Bir kadın sokak kıyafeti. 


Zar şeklinde de telaffuz edilen car ke- 
limesi “örtü” ve “peştemal” anlamlarını 
taşıyan Arapça izârdan bozularak Türk- 
çe'ye girmiştir. Bu kıyafete çeşitli bölge- 
lerde çar, çarşaf, çadır, ehram, futa, bür- 
gü, bürük gibi isimler verilmekte ve çok 
yerde bu isimler birlikte kullanılmakta- 
dır; bunların Arapça'daki genel karşılığı 
ise mülâedir (örtü). 

Kadının baştan ayağa örtünmesinde 
en kolay kıyafeti teşkil eden car, vücu- 
da göre kesim ve dikimi olmayan, bazı 
yörelerde sadece köşelerinin sivriliği yu- 
varlatılmış, ortalama 185 X 215 cm. bo- 
yutlarında dört köşe bir örtüden ibaret- 
tir. Bürünülmek suretiyle baş dahil to- 
puklara ..adar bütün vücudu örter; bu 
sebeple Türkçe adı bürgü veya bürük- 
tür. Bürgünün Arapça'ya bürku' / ber- 
ku' / bürka' şeklinde geçtiği ileri sürül- 
mekte (SA, I, 301) ve bazı Arapça- Türk- 
çe sözlüklerde bürku'un karşılığı “bür- 
gü” olarak verilmekte ise de (bk. msl. el- 
Mevârid, "bürku™" md.) gerek bürku'un 
yalnız “yüz örtüsü, peçe, maske” anlam- 
larına gelmesi, gerekse bürgünün Türk- 
ler tarafından geç dönemlerde benim- 
senmiş olmasına karşılık bürku' kelime- 
sinin İbnü'l-A'râbi (ö. 231/845), Sâhib b. 
Abbâd (6. 385/995) ve İbn Manzür (6. 
711/1311) gibi sözlük âlimleri tarafın- 
dan kullanılmış olması (bk. Lane, |, 192- 
193), bu iddianın sadece kelimeler ara- 
sındaki zâhiri benzerliğe dayandığını gös- 
termektedir. 

Car yün, ipek, keten ve pamuktan ge- 
nellikle siyah, beyaz, kahverengi, duma- 
ni renklerde düz, yollu veya siyah - beyaz 
damalı olarak özel şekilde dokunmuş in- 
ce kumaşlardan yapılmakta, ekseriya 
ipeklileri kılaptanla işlenmektedir. Doğu 
ve Güneydoğu Anadolu'da cara ehram 
denilmekte ve bunlar Erzurum çevresi 
gibi soğuk bölgelerde mor koyun yünü- 
nün evde dokunmuş tabii kahverengi ku- 
maşından, Urfa çevresi gibi sıcak bölge- 
lerde ise ak koyun yününden dokunmuş 
çok ince kumaşlardan yapılmaktadır. Car, 
ya alından itibaren yüzü açık bırakacak 
şekilde veya alnı da kapatıp kumaşın 
kenarlarını iç yüzden elle burun üzerin- 
de tutmak suretiyle yalnız gözleri açık- 
ta bırakacak şekilde kullanılmakta ve 
nâdiren uygulanan birinci şekilde yüze 


CAR 


peçe takılmaktadır. Car genellikle çok 
ince kumaşlardan yapıldığı için bazan 
yüzü tamamen örtecek şekilde de kul- 
lanılabilmektedir. Özellikle Konya bölge- 
sinde alt uçları bele sokulmak, üst uç- 
ları başın üzerinden alınıp çene altında 
birbirine iğnelenmek suretiyle de örtül- 
mektedir. 


Çarşafın da kelime anlamı car gibi “ör- 
tü” olduğu ve pek çok yerde cara çar- 
şaf denildiği halde gerçekte bu iki elbi- 
se türü birbirinden farklıdır. Çarşaf düz 
bir örtü olmayıp biçilip dikilen bir giyim 
eşyasıdır ve carın gelişmiş şeklidir (bk. 
ÇARŞAF). Bu iki elbisenin birbirine olan 
benzerliği daha çok genel görünüm açı- 
sındandır ve her ikisinde de kullanılan 
peçe bu benzerliği arttırmıştır. Car ile 
çarşafın birbirine karıştırılmasındaki di- 
ğer bir sebep ise isimler arasındaki ben- 
zerliktir. Aslı Arapça olan car, çar şek- 
linde de söylenmekte ve halk arasında 
bunun Farsça kökenli çarşafın kısaltıl- 
mış şekli olduğu sanılmaktadır (carın di- 
ni hükmü için bk. CİLBÂB). 


BİBLİYOGRAFYA : 

Lane, Lexicon, 1, 52-53, 192-193; Kâmüs-ı 
Türki, s. 464; Mevlüt Sarı, el-Mevârid: Arap- 
ça-Türkçe Lügat, “bürku“” md.; Pakalın, 1, 67- 
70, 258-259, 327-329; R. Ekrem Koçu, Türk 
Giyim Kuşam ve Süslenme Sözlüğü, Ankara 
1967, s. 47-48, 50-51, 65-68; Bölgesel Türk 
Giysileri, İstanbul 1972, s. 29, 122; Neriman 
Görgünay, Erzurum Merkez İlçesi ile Civar Köy- 
lerinde Kadın Giyimi Üzerine Araştırmalar, Er- 
zurum 1973, s. 42; Pars Tuğlacı, Osmanlı Dö- 
neminde İstanbul Kadınları, İstanbul 1984; SA, 


1, 301. 
Al SARGON ERDEM 


CÂR 


(bk. KOMŞU). 


CÂR 
(29!) 
Eskiden Medine’nin 
Kızıldeniz kıyısındaki 
zahire ithal limanı olan ve 


bugün el-Büreyke adıyla anılan 
küçük bir yerleşim merkezi. 


Yaklaşık olarak Bedir'e 28, Cuhfe'ye 
150, Medine'ye 200 km. mesafede yer 
alır. Asr-ı saâdet'te ve daha sonraki dö- 
nemlerde Mısır, Habeşistan, Aden, Çin 
ve Hindistan'dan gelen ticaret gemileri- 
nin rahatlıkla yanaşıp yüklerini boşalt- 
tıkları küçük bir sahil şehri ve önemli 
bir limandı. Medine'den kalkan bir ker- 
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CÂR 


van dört beş günlük bir yolculuktan son- 
ra Câr'a ulaşırdı. Şehrin bir bölümü sa- 
hilde, bir bölümü de Karâfe köyünün 
bulunduğu adada yer alıyordu. Özellikle 
Habeşistan'dan gelen tüccar gemileri 
Karâfe'de demir atardı. Şehir halkı tica- 
retle uğraşır ve su ihtiyaçlarını Vâdiiyel- 
yel'deki kaynaklardan karşılardı. 


Habeşistan'a hicret eden müslüman- 
lar dönüşlerinde Kızıldeniz yoluyla Câr 
Limanı'na çıkmışlardır. Hz. Ömer, Mısır 
Valisi Amr b. Âs'a Medine halkının er- 
zak sıkıntısı çektiğini bildirerek haraç 
olarak alınan hububatı deniz yoluyla gön- 
dermesini emretti. Bunun üzerine Mı- 
sır'dan Câr Limanı'na gönderilen hubu- 
bat ve zeytinyağı buradan Medine'ye sev- 
kedildi. Câr'a gelen erzakla yakından il- 
gilenen Hz. Ömer bizzat Câr'a giderek 
yirmi gemiyle gönderilen erzakın mu- 
hafaza edilmesi için iki depo yaptırmış- 
tır. Zeyd b. Sâbit'e de halkı durumları- 
na göre bir deftere kaydetmesini ve ge- 
len erzakla ilgili olarak her biri için bir 
senet yazıp altını mühürlemesini istedi. 
İslâm tarihinde senetle hububat satışıy- 
la ilgili ilk örnek budur. 


Câr üzerinden Medine'ye erzak nakli 
Hz. Osman zamanında karışıklıklar çıkın- 
caya kadar sürdü. Daha sonra Muâviye 
ve Yezid devrinde yeniden başlayan sev- 
kiyat Şil isyanları yüzünden zaman za- 
man sekteye uğramakla beraber Abbâ- 
si Halifesi Ebü Ca'fer el-Mansür zamanı- 
na (754-775) kadar devam etti. Ortaçağ'ın 
sonlarına doğru Yenbü Limanı daha faz- 
la önem kazanarak Câr'ın yerini aldı. Bu- 
gün el-Büreyke adıyla anılan Câr'da tari- 
hi eserlere ait bazı kalıntılar mevcuttur. 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Sa'd, et-Tabakât, l, 208; Ill; 282, 311; İbn 
Abdülhakem, Fütühu Mışr (Torrey), s. 166; Be- 
lâzüri, Fütüh (Fayda), s. 309; İbnü'!-Fakih, Kitâ- 
bü'i-Büldân, s. 78; Ya'kübi, Târih, Il, 154; a.mlf., 
Kütâbü'i-Büldân, s. 313, 341; İbn Hurdâzbih, 
el-Mesâlik ve'l-memâlik, s. 153; Taberi, Târih 
(Ebü'İ-Fazl), Il, 654; IX, 553; Ebü'i-Ferec el-İs- 
fahâni, Mekâtilü't-tâlibiyyin (nşr. Seyyid Ah- 
med Sakr), Beyrut, ts. (Dârül-Ma'rife), s. 706- 
717; İbn Havkal, Şüretü'l-ar2, 1 21, 31; Hudü- 
dü'l“âlem (Minorsky), s. 81-148; Bekri, Mu “cem, 
1, 355-356; Kādî İyâz, Meşâriku'i-envâr, Kahire 
1333, l, 169; Yâküt, Mu “cemü’l-büldân, Il, 93- 
94; Ebü'l-Fidâ, Takvîmü’l-büldân (trc. Abdül- 
muhammed Âyeti), Tahran 1349, s. 113, 166; 
Müstevfi, Nüzhetü’l-ķkulâb (Strange), s. 15; Ka- 
müsü'la'lâm, Hi, 1754; Âtik b. Gays el-Bilâdi, 
Kalbü'l-Hicâz, Mekke 1405/1985, s. 146, 150, 


E= CÂRİYE xii 
(öl) 
Kadın köle anlamında 


bir fıkıh terimi 
(bk. KÖLE). 


CÂRİYE b. KUDÂME 
(öl e) 
Ebü Eyyüb Câriye b. Kudâme 
b. Züheyr (Mâlik) es-Sa'di 
(6. 64/683 [?]) 
È Hz. Ali taraftarlığı ile tanınan sahâbi. j 


Temim kabilesinin Beni Sa'd koluna 
mensuptur. Cüveyriye adıyla ve Ebü Ku- 
dâme, Ebü Yezid, Ebü Amr künyeleriyle 
de anılmaktadır. Kendisine “el- Muhar- 
rik” (yakan, yangın çıkaran) lakabı da ve- 
rilmiştir (aş. bk.). Sahâbi oluşu hususun- 
da bazı tereddütler varsa da bunlar ye- 
rinde değildir; çünkü Hz. Peygamber'den 
rivayeti bulunmaktadır. 


Câriye Hz. Ömer'e yapılan suikasta şa- 
hit oldu. Kendisini daha çok Hz. Ali dev- 
ri olaylarında gösterdi. Cemel Vak'ası'n- 
dan önce Basra'da bulundu. Şehre ordu- 
suyla gelen Hz. Âişe ile konuştu ve onu 
sert bir dille tenkit ederek bu hareke- 
tinden vazgeçirmeye çalıştı; ancak bir 
sonuç alamadı. Cemel Vak'ası'nda kabi- 
lesi Beni Sa'd'ın savaştan uzak durma- 
sına rağmen kendisi Hz. Ali'nin birlikleri 
arasında yer aldı. Sıffin Savaşı'nda ise 
kumandanı olduğu birliğin başarıya ulaş- 
masını sağladı. Hakem tayin edilmesi fik- 
rini kabul ettiği anlaşılan Câriye b. Ku- 
dâme Hakem Olayı'ndan sonra da Hz. 
Ali'ye bağlılığını sürdürdü. Abdullah b. 
Abbas'ın Basra'da güçlükle hazırladığı 
ordunun başına kumandan tayin edile- 
rek Hâriciler'e karşı çetin savaşlar yaptı 
(37-38 / 657-658). Onun “el-Muharrik” ia- 
kabını almasına sebep olan olay ise şöy- 
le cereyan etmiştir: 

Muâviye b. Ebü Süfyân Hz. Ali ile ya- 
pacağı savaşa taraftar toplamak üzere 
İbnü'l-Hadrami diye tanınan Abdullah 
b. Âmir el-Hadrami'yi Basra'ya gönder- 
diği zaman Hz. Ali'nin Basra âmili Ziyâd 
b. Ebih zor durumda kalarak Hz. Ali'den 
yardım istedi. Onun gönderdiği A'yen b. 
Dubey'a el-Mücâşii, Hâriciler tarafından 
tertiplenen bir suikastta öldürüldü. Bu 
defa şehre Câriye b. Kudâme gönderil- 
di. Basra'ya elli (diğer rivayetlere göre 500, 
1000 veya 1500) muhariple giren Câriye 
Abdullah b. Âmir'i bozguna uğrattı ve 
onun yetmiş veya kırk kişiyle sığındığı 
evi içindekilerle beraber ateşe verdi. Câ- 


riye b. Kudâme'nin Basra'ya İbnü'l-Had- 
rami ile beraber Muâviye tarafından gön- 


"derildiği, fakat onun Basra'da Muâviye'- 


den koptuğu rivayeti doğru değildir. 

Ziyâd b. Ebih, bu başarısından dolayı 
Câriye b. Kudâme'yi Hz. Ali'ye “sâlih kul” 
diye övmüş, buna karşılık Câriye de Fars 
bölgesinde çıkan karışıklığı bastıracak 
becerikli bir vali arandığı zaman Hz. Ali'- 
ye Ziyâd b. Ebih'i tavsiye etmiş ve onun 
tayinini sağlamıştır (39 / 659). Bazı kay- 
naklara göre Fars bölgesindeki bu karı- 
şıklığın sebebi, Câriye'nin Basra'da İb- 
nü'l-Hadrami ile taraftarlarını diri diri 
yakmasının doğurduğu dehşet ve tep- 
kilerdir. 


Câriye b. Kudâme son seferini 660 yı- 
lında Büsr b. Ebü Ertât'a karşı Hicaz- 
Yemen bölgesinde yaptı. Halife Muâviye 
adına faaliyet gösteren Büsr ve taraf- 
tarlarının cezalandırılması için 2000 as- 
kerle bölgeye gönderildi ve giriştiği sa- 
vaşta birçok yeri yakıp yıktı. Ya'kübi 
ona el-Muharrik lakabının bu sebeple 
verildiğini belirtir. Hezimete uğrayarak 
kaçan Büsr'ü takip eden Câriye Mek- 
ke'ye geldiği zaman burada Hz. Ali'nin 
öldürüldüğü haberini aldı ve Mekke hal- 
kına, Ali taraftarlarının göstereceği ha- 
lifeyi kabul edeceklerine dair yemin ver- 
dirdi. Medine'ye gelince de şehir halkının 
Hasan b. Ali'ye biatını sağladı. Hz. Ha- 
san'ın çok kısa süren halifeliğinden sonra 
Muâviye iş başına geldiği zaman Câriye 
b. Kudâme'ye birçok ihsanda bulunarak 
aralarındaki eski anlaşmazlığı giderdi. 


Ölüm tarihi kesin olarak belli olmayan 
Câriye b. Kudâme 680-683 yılları arasın- 
da Basra'da öldü. Cesur bir asker, sözü- 
ne güvenilir bir kimseydi. Temim kabi- 
lesi arasında mümtaz bir yeri vardı. Dört 
rivayeti bulunduğu kaydedilen Câriye'- 
nin Hz. Peygamber'den kısa ve özlü bir 
nasihat istediği, Resülullah'ın da ona, 
“Öfkelenme!” dediği, ikinci ve üçüncü is- 
teklerinde de aynı cevabi aldığı bilinmek- 
tedir (Müsned, V, 34). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Müsned, Ill, 484; V, 34, 39; Buhâri, "Fiten", 
8; a.mlf., et Târihu'i-kebir, Il, 237, 241; İbn Sa'd, 
et-Tabakat, VI, 56; el-İmâme ve's-siyâse, |, 65; 
Ya'kübi, Tarih, lI, 198-200; Taberi, Târih (Ebü'- 
Fazl), IV, 465; V, 79, 112, 137, 140, 242; İbn 
Hazm, Cevâmi“u's-sire, s. 290; İbnü'i-Esir, el- 
Kamil, Ii, 213, 340, 362, 363, 372, 381, 384, 
468; a.mlf., Üsdü'kgabe, |, 314; İbn Kesir, el- 
Bidâye, VII, 317, 321, 323; İbn Hacer, el-İşâbe, 
l, 218, 264; a.mlf., Tehzibü't-Tehzib, Il, 54-55, 
125; a.mlf., Fethu'l-bart (Hatib), VI, 308-309; 
XIII, 31-32; M. J. Kister, “Djâriya b. Kudâma”, 
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CARRA de VAUX, Bernard 
(1867-1953) 


İslâm kültür ve 
medeniyeti üzerine yaptığı 
araştırmalarla tanınan 
Fransız şarkiyatçısı. 


Aristokrat bir ailenin çocuğu olarak 
Bar-sur-Aube'da doğdu. Teknik üniver- 
siteden mezun olunca herhangi bir res- 
mi görev almayıp kendisini sosyal faali- 
yetlere ve yakın ilgi duyduğu İslâmiyat 
üzerine çalışmaya, Doğu dillerini, özel- 
likle Arapça'yı öğrenmeye verdi. Daha 
sonra Paris'teki Institut Catholigue'te 
fahri Arapça profesörlüğü yaptı. Doğu 
dillerine ilgi duyması, Doğu Hıristiyanlı- 
ğı'na ve İslâmiyet'e olan merakının tabii 
bir sonucudur. Nitekim Revue de l'Ori- 
eni Chrétien dergisinin kurucuları ara- 
sında yer almış ve Corpus Scriptorum 
Christianorum Orientalum gibi Doğu 
Hıristiyanlığı ile ilgili periyodiklere de 
düzenli katkılarda bulunmuştur. Onun 
Congrès Scientifiques International des 
Catholigues teşkilâtında fiilen çalışmış 
olmasının yanı sıra Annales de la Phi- 
losophie Chretiânne ve La Revue Bib- 
ligue gibi dergilere yazı göndermesi din- 
dar bir kişiliğe sahip olduğunu, sosyal 
ve ilmi gayretlerinin de bir bakıma Hı- 
ristiyanlığa hizmet amacı taşıdığını gös- 
termektedir. Katolik bir şarkiyatçı ola- 
rak İslâmiyet'e dair yazılarında yer yer 
hıristiyani bakış açısının hâkim bulundu- 
ğu gözlenmekle birlikte Carra de Vaux- 
nun İslâm kültür ve medeniyetine yak- 
laşımı genellikle, Fransız oryantalizm ge- 
leneği içinde önemli bir yeri olan Louis 
Massignon gibi sempatik ve olumludur. 
Katolik inancı sebebiyle İslâmiyet'i va- 
hiy dini kabul etmemiş, ancak İslâm me- 
deniyetinin insanlığın yükselişine çok 
olumlu katkılarda bulunduğunu kabul 
etmiştir. Özellikle İslâm'ı bir ilim dini 


Baron 
Bernard 
Carra 
de Vaux 


olarak tanıtan eserleri, Fransız düşünür 
Ernest Renan'ın bu dini ilim düşmanı 
ilân eden yazılarıyla karşılaştırıldığında, 
onun söz konusu olumlu yaklaşımı da- 
ha açık bir biçimde ortaya çıkmaktadır. 


Eserleri. 1. Le livre de l'avertissement 
et de la revision (Paris 1896). Mes'üdi- 
nin Kifâbü't-Tenbih ve'l-işrâf adlı ese- 
rinin Fransızca'ya tercümesi olup Carra 
de Vaux'nun tercüme çalışmalarının en 
tanınmışıdır. 2. Avicenne (Paris 1900). 3. 
Gazali (Paris 1902). Bu iki eser, içinde 
Leibnitz, Galileo ve Newton gibi ünlü şah- 
siyetlerin hayatlarına yer verilen Les 
Grands Philosophes adlı monografi di- 
zisinde yayımlanmıştır. Gazzâli hakkın- 
daki kitabı Mehmet Ali Ayni tarafından 
bazı değişikliklerle Türkçe'ye tercüme 
edilip Hüccetü'l-İslâm İmâm Gazzâli 
adıyla basılmıştır (İstanbul 1327). Aynı 
eserin Arapça'ya tercümesi de Âdil Zü- 
aytir tarafından yapılmıştır (e/-Gazzâli, 
2. bs., Beyrut 1983). 4. Le Mahomâtisme: 
Le gönie sömitigue et le gönie aryen 
dans l'Islam (Paris 1898). 5. La doctrine 
de VIslam (Paris 1909). Her iki kitap da 
genel anlamda İslâm dini ve medeniyeti 
üzerinedir. Bu eserlerinde İslâmiyet'i bir 
vahiy dini olmaktan çok bir kültür feno- 
meni olarak ele alan Carra de Vaux, Le 
Mahometisme'de İslâm'ın Sâmi kültür 
çevresinde doğduğunu, fakat daha son- 
ra Grek, Fars ve Hint-Âri kültür çevre- 
leriyle temasa geçtiğini, İslâm medeni- 
yetinin de bu iki farklı karaktere ait de- 
hanın bir terkibi olduğunu ileri sürmüş, 
ancak bu medeniyetin her şeye rağmen 
Sâmi menşeine sadık kalmayı başardı- 
ğını savunmuştur. 6. Les penseurs de 
l'Islam (iv, Paris 1921-1926). Carra de 
Vaux'nun en tanınmış eseridir. Eserin |. 
cildi hükümdar, tarihçi ve siyaset dü- 
şünürlerine, ll. cildi tabii ilimler, coğraf- 
ya ve matematik sahalarında meşhur 
olmuş bilim adamlarına ayrılmıştır. HI. 
cildi tefsir, hadis ve fıkıh gibi tamamen 
şer'i ilimleri, IV. cildi akaid, kelâm ve ta- 
savvuf sahalarını, V. cildi ise mezheple- 
ri ve İslâm dünyasındaki modern akım- 
ları ele almaktadır. Son cildin ikinci ya- 
rısı, Batılı fikirlerin İslâm dünyasına sız- 
masıyla gelişen modern liberal akımla- 
rı tasvir eder ve Türkiye'den başlamak 
üzere Mısır, Arabistan, Hindistan ve İran 
coğrafyasında yoğunlaşır. 7. L 'Avicen- 
nism latin (Paris 1934). Daha önce kale- 
me aldığı İbn Sinâ monografisine ek ola- 
rak yazılmış olan eser, bu büyük İslâm 
filozofunun Latin kültüründeki tesirini 
incelemektedir. 


CARRA de VAUX, Bernard 


Carra de Vaux, çeşitli ansiklopedi mad- 
deleriyle ilmi periyodiklerde yayımlanmış 
birçok makalenin de sahibidir. Encyclo- 
pödie de l'Islam (Leiden 1913-1942) ve 
Encyclopeadiea of Religion and Et- 
hics'e (Edinburgh 1908, yeni baskı 1979- 
1980) yazdığı İslâmiyet'le ilgili maddelerin 
çoğu bugün de ilmi değerini korumak- 
tadır. Bunlardan Journal Asiatigue'te 
çıkan makaleleri içinde Ebü'!- Vefâ el- 
Büzcâni'nin el- Mecisti'si (8° série, XIX 
11892), s. 408-471), İskenderiyeli Heron'un 
Mekanik'inin Kustâ b. Lükâ'ya ait Arap- 
ça versiyonunun neşri ve Fransızca'ya 
tercümesi (9* série, | |1893], s. 386-472; II, 
152-209, 420-514), Nasirüddin-i Tüsi'nin 
usturlap hakkındaki risâlesi (9° série, XIV 
118991, s. 157-173) ve Sühreverdi el-Mak- 
tülün İşrak felsefesine dair makalesi 
(9 série, XIX 11902), s. 63-94) zikredilebilir. 
Onun İslâm ilim tarihine yönelik ilgisi, 
Bibliotheca Mathematica adlı periyo- 
diğe yazdığı makalelerde de görülmek- 
tedir. 

Öteki yazıları arasında, Gazzâli hak- 
kında yayımlanan eserinden önce kale- 
me aldığı İhyâ'ü “ulümi'd-din'e dair 
bir değerlendirme ile (Comte rendu du 
3° Congrès Scientifique International des 
Catholiques [1891], s. 209-234) yine Gaz- 
zâli'nin Tehâfütü'-felâsife'sine ait bazı 
bölümlerin Fransızca tercümeleri de (Mu- 
seon, XVIII |Louvain 1899), s. 143-157, 274- 
308, 400-408; 1 11900), s. 346-379) kayda 
değer niteliktedir. 

Doğu Hıristiyanlığı'na dair Luvîs Şey- 
ho ve Habib Zeyyât ile birlikte Corpus 
Scriptorum Christianorum Orientalum 
serisinde neşrettiği İskenderiye Patriği 
Eutykhios'a ait vekâyi'nâmenin Arapça'- 
sı (Paris 1909), Sâmi dillerin karşılaştır- 
malı sentaksı konulu makalesi (Comte 
rendu du 3“ Congrès Scientifique Interna- 
tional des Catholique, s. 71-90) ve Etrüsk 
dili ile Türkçe arasındaki ilişkiye işaret 
eden makalesi (Museon, V |1904], s. 60-75), 
Carra de Vaux'nun ayrıca üzerinde duru- 
lacak çalışmalarıdır. Son makalenin ko- 
nusuyla ilgili olarak 1919'da yayımladı- 
ğı La langue etrusque, sa place parmi 
les langues, étude de quelques textes 
adlı eserinin Türkiye'de 1935-1936 yıl- 
larında ortaya atılan Güneş - Dil Teorisi'- 
nin doğuşunda rol oynadığı bilinmekte- 
dir (TA, IX, 432). Ayrıca Sir Thomas Ar- 
nold ve Alfred Guillaume'un editörlüğü- 
nü yaptıkları The Legacy of Islam'ın 
(Oxford 1931) son bölümünü kaleme al- 
mış, bu bölümde müslümanların ilme 
katkıları ve modern bilimin bu katkılara 
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neler borçlu olduğu meselesi üzerinde 
durmuştur. 
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Ebü”-Münzir el-Cârüd Bişr b. 
Amr b. Haneş b. el-Mu'allâ el-Abdi 
(6.20/641 [?]) 


ir Sahâbi. S 


Adnâniler'den Rebfa kabilesinin Abdül- 
kays koluna mensuptur. Asıl adı Bişr b. 
Amr'dır. Hem adında hem de nesep sil- 
silesinde farklı rivayetler mevcuttur. “So- 
yan, kurutan; uğursuz adam" anlamına 
gelen Cârüd lakabını almasıyla ilgili ola- 
rak iki rivayet nakledilmektedir. Bunlar- 
dan birine göre İslâm öncesi dönemde 
Bekir b. Vâil kabilesine yaptığı bir bas- 
kında onları hezimete uğratarak soydu- 
ğu için kendisine Cârüd denilmiştir. Di- 
ğer rivayete göre ise bir kıtlık yılında da- 
yıları olan Bekir b. Vâil kabilesine has- 
talıklı develeriyle gitmiş, hastalık ora- 
daki develere bulaşarak hepsini kırıp ge- 
çirdiğinden bu lakapla anılmıştır. Ebü'l- 
Münzir'den başka Ebü Giyâs ve Ebü At- 
tâb künyelerine sahip olduğu, Muallâ 
adının bazı kaynaklarda Alâ diye geçtiği 
kaydedilmektedir. 

Cârüd Abdülkays kabilesinin reisiydi. 
10 (631) yılında kabilesinden bir heyet- 
le Medine'ye giderek Hz. Peygamber'le 
görüştü ve onun iltifat ve ihsanlarına 
mazhar oldu. O sirada hıristiyan olan Câ- 
rüd. Hz. Peygamber'in telkinleriyle müs- 
lüman oldu ve bir süre Medine'de kala- 
rak İslâm'ı öğrendi. Ya'kübi'nin söyledi- 
ğine göre memleketine dönerken Hz. 
Peygamber tarafından kabilesine emir 
tayin edildi. Onun davetiyle bütün kabi- 
le halkı İslâmiyet'i kabul etti. 

Hz. Peygamber'in vefatından sonra 
Arap yarımadasında irtidad olayları baş- 
ladığı zaman Abdütkays kabilesinden de 
irüdad edenler olmuştu. Ancak Cârüd 
iyilikle ve nüfuzunu kullanmak suretiy- 
ie bunlara engel oldu. Ayrıca çevredeki 
mürtedlere karşı Alâ b. Hadrami'nin ya- 
nında mücadele etti. Daha sonra Basra'- 
ya yerleşti ve Hz. Ömer devrinde zaman 
zaman Fars bölgesindeki fetihlere katıl- 
dı; bunların bir kısmında kumandanlık 


görevi de yaptı. Vefat tarihi ve yeri konu- 
sunda farklı rivayetler mevcuttur. Bir ri- 
vayete göre, Alâ b. Hadrami ile denizden 
Fars bölgesine yapılan çıkarmada Bah- 
reynliler'e kumanda etmiş ve 17 (638) 
yılında Tâvüs mevkiinde, bir başka riva- 
yete göre ise 20, 21 veya 23 (641, 642, 
644) yıllarında vuku bulan İstahr'ın fet- 
hi sırasında ordunun sağ cenah kuman- 
danlığını yürütürken Akabetüttin mev- 
kiinde şehid düşmüş ve burası daha son- 
ra Akabetülcârüd adını almıştır. Onun 
Nihâvend Harbi'nde (21 /642) Nu'mân b. 
Mukarrin'le birlikte şehid düştüğü veya 
Hz. Osman devrine kadar yaşayıp o dö- 
nemde öldüğü de rivayet edilir. 


Ebü Hüreyre ile hısımlığı olan Cârüd 
çevresinde cesaretiyle tanınmıştır. Her 
biri Abdülkays kabilesinin eşrafından 
olan oğullarından Münzir Hz. Ali tarafın- 
dan İstahr'a vali tayin edilmiş, Abdullah 
Haccâc tarafından idam edilmiş, Hakem 
de Haccâc tarafından hapsedilmiş ve ha- 
pishanede ölmüştür. Cârüd Hz. Peygam- 
ber'den iki hadis rivayet etmiştir (Tirmi- 
zi, "Ahkâm", 35, “Eşribe”, 11; Dârimi, “Bü- 
yü”, 61; Müsned, V, 80). 
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Zeydiyye'den 
Ebü”i-Cârüd Ziyâd b. Münzir'in 
(6. 150/767 121) 
görüşlerini benimseyenlere 
verilen ad 
(bk. ZEYDİYYE). 


CASANOVA, Paul 
(1861-1926) 


Fransız şarkiyatçısı ve nümismat. 


Orlâansville'de doğdu. 1920'den itiba- 
ren Collège de France'da Arapça dersle- 
ri vermeye başladı. Daha sonra Mısır'a 
gitti ve Mısır (Kahire) Üniversitesi tara- 
fından Arap Dili Felsefesi (Fıkhü'i-lugati'!- 
Arabiyye) Kürsüsü'nde profesör olarak 


görevlendirildi (1925). Ertesi yıl Kahire'- 
de öldü. 


Eserleri. 1. Inventaire Sommaire de 
la Collection des Monnaies Musulma- 
nes (Paris 1896). Bibliothèque Nationale'- 
de bulunan ve daha önce Henri Lavoix'nın 
üzerinde çalışma yaptığı İslâmi paralar 
katalogudur. 2. Mohammed et la Fin 
du Monde (Paris 1911). İslâm akaidine 
göre kıyamet konusunun işlendiği bir 
eserdir. Casanova ayrıca Makrizi'nin el- 
Hıtat'ının coğrafya ile ilgili kısımlarını U. 
Bouriant ile birlikte Description topog- 
raphique et historique de l'Egypte ady- 
la Fransızca'ya çevirerek cüzler halinde 
yayımlamıştır (M/FAO, 1893-1920). Maka- 
lelerinden bazıları da şunlardır: “Etude 
sur les inscriptions arabes des poids et 
mesures en verre”, BIE, seri 3, Il (1891), 
s. 89-121; “Notes de numismatique him- 
yarite", Revue Numismatique, seri 3, XI 
(Paris 1893), s. 176-189; “Monnaie des 
Assassins de Perse”, a.e., seri 2, XI (1893), 
s. 343-352; “Monnaie du Chef des Zendij 
(264 högire—877-878), a.e., seri 3, XI (1893), 
s. 510-516; “Numismatigue des Da- 
nishmendites", a.e., seri 3, XII (1894), s. 
307-321, 433-460; XIII (1895), s. 389- 
402; XIV (1895), s. 210-230, 306-315; “No- 
tice sur une manuscript de la secte des 
assassins”, JA, seri 9, XI (1898), s. 151- 
159; “Les ispehbeds de Firim”, Braune 
Festschrift (1922), s. 117-126. 
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ý CASIRI, Michael 


(1710-1791) 


Şarkiyat alanında 
modern kataloglama sistemini kuran 


araştırmacılardan biri. 
iz zj 


Çeşitli kültürlerin kaynaştığı ve yoğun 
olduğu Lübnan'ın Trablusşam şehrinde 
doğdu. İlk gençlik yıllarında Katolik mis- 
yonerlerin tesiri altında kaldı ve daha 
sonra onlar tarafından Roma'ya götürül- 
dü. Burada Collegio dei Maroniti'de tah- 
sil görerek Latince ile birlikte Şark dilleri 
üzerindeki bilgisini ilerletti ve bu alan- 
da başarı kazandı. O sıralarda, kendisi 
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gibi Lübnanlı bir Mârüni din adamı olan 
ve İtalya'da çalışmalarını sürdüren As- 
semani ile tanıştı; devrin ileri gelen kül- 
tür ve ilim adamları ile temaslarını art- 
tırdı. 1748 yılında İspanya'da Escurial 
Sarayı'nda bulunan Arapça yazma eser- 
lerin katalogunu hazırlamakla görevlen- 
dirildi; 1763'te de bu ünlü saray- manas- 
trin kütüphane müdürlüğüne getirildi 
ve ölünceye kadar bu görevde kaldı. Ca- 
siri, İspanya Kralı II. Felipe'nin (1556- 
1598) Madrid yakınlarındaki San Loren- 
zo del Escurial'de yaptırdığı bu sarayın 
yine onun döneminde kurulmasına baş- 
lanan kütüphanesinde ömrünü geçirmiş 
ve bir asır önce büyük bir yangında ço- 
ğu yanmış olan Arapça yazmalardan ge- 
riye kalan 1851 tanesini, 1760-1770 yıl- 
larında Madrid'de basılan ve iki cilt tutan 
Bibliotheca Arabico-Hispana Escu- 
rialensis adlı katalogunda tarif ve tah- 
lil ederek alıntı yaptığı seçme parçalar- 
la ilim âlemine tanıtmıştır. Birinci ciltte 
filoloji, lugat, edebiyat, siyaset, tıp, ma- 
tematik ve ilâhiyat, ikinci ciltte coğrafya 
ve tarih konuları üzerinde kaleme alın- 
mış eserler yer alır. 


Bu katalog, İspanya'daki Arap-İslâm 
medeniyeti üzerine XIX. yüzyılda mey- 
dana getirilen bütün çalışmaların âdeta 
çekirdeğini oluşturur. Casiri'nin özellik- 
le alıntılar yaparak haklarında geniş bil- 
gi verdiği yazmalar bu alanda yapılan 
ilmi çalışmalara ışık tutmuş ve hızlan- 
malarına yol açmıştır. Eserin yayımlan- 
masından bir asır sonra şarkiyatçı Hart- 
wig Derenbourg (6. 1908) geniş ölçüde 
bu çalışmadan faydalanmak suretiyle 
Escurial'deki yazmaları tekrar ele almış 
ve daha sistemli biçimde hazırladığı, fa- 
kat bitiremediği katalogunu Les ma- 
nuscrits arabes de VEscorial adıyla ya- 
yımlamıştır (Paris 1884). 
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Kur'ân-ı Kerim'in kırk beşinci süresi. 


Mekke devrinde muhtemelen Duhân 
süresinden sonra ve Ahkâf süresinden 
önce nâzil olmuştur. “Hâ-mim” ile baş- 
layan ve Mushaf'ta ardarda gelen yedi 
sürenin altıncısıdır. Küfeliler'in sayımına 
göre otuz yedi, diğerlerine göre otuz al- 
tı âyettir. Bu fark, süre başındaki “hâ- 
mim” harflerinin müstakil bir âyet sayı- 
lp sayılmamasından ileri gelmektedir. 
Fâsıla”sı ( o « ə ) harfleridir. Adını, yir- 
mi sekizinci âyette geçen ve “diz çök- 
müş” veya “bir araya gelmiş” anlamları- 
na gelen câsiye kelimesinden alır. Ayrı- 
ca on sekizinci âyetteki şeriat ve yirmi 
dördüncü âyetteki dehr kelimelerinden 
dolayı bu süreye Şeriat süresi ve Dehr 
süresi de denilmiştir. 


Kaynaklarda nüzül sebebi hakkında 
herhangi bir olaydan söz edilmemekte- 
dir. Diğer Mekki sürelerde olduğu gi- 
bi bunda da iman ve itikad konuları ele 
alınmakta, özellikle âhirete iman mese- 
lesi üzerinde durulmaktadır. Süre birbi- 
riyle bağlantılı olan üç ana bölümden 


Câsiye 
süresinin 
muhakkak 
hattıyla 
yazılmış 
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meydana gelmektedir. Birinci bölümde 
(âyet 1-11) vahyin önemine ve buna inan- 
manın gereğine dikkat çekilmektedir. 
Çünkü vahiy yegâne galip ve hakim olan 
Allah tarafından indirilmiştir. Vahiy ha- 
berlerinin doğruluğunu ve Allah'ın üs- 
tün kudretini gösteren deliller o kadar 
çoktur ki yaratılış ve hayat olaylarından 
ibret alanlar için buna inanmak güç de- 
ğildir. Yeniden dirilişi inkâr edenler, ku- 
ruyup ölmüş olan yerin gökten yağan 
yağmur sayesinde yeniden canlandığını 
görmezler mi? Aslında Kur'an bir hidâ- 
yettir. Fakat kâfirler kibirleri ve günaha 
olan meyilleri yüzünden iman etmeye 
yanaşmazlar; ayrıca âyetleri hafife alır, 
onlarla alay ederler. Birinci bölüm, söz 
konusu inkârcılara maddi ve mânevi et- 
kisi büyük bir azabın uygulanacağını bil- 
diren âyetle son bulur. İkinci bölümde 
(âyet 12-21) ilâhi vahyin doğruluğunu is- 
pat eden akli ve nakli deliller sıralanır. 
Göklerde, yerde ve denizlerde Allah'ın 
kudretini gösteren olaylara dikkat çekil- 
dikten sonra vaktiyle İsrâiloğulları'na da 
kitap, nübüvvet ve hikmet verilmiş ol- 
duğu hatırlatılır ve Allah'ın peygamber 
göndermesinin yadırganacak bir şey ol- 
madığı anlatılır. Zalimler birbirinin yar- 
dımcısıdır; ancak onların çabalarının pey- 
gamberi görevinden vazgeçirmeye yet- 
meyeceği, çünkü Allah'ın iyilerin dostu 
ve yardımcısı olduğu bildirilir. İkinci bö- 
lüm, Kur'an'ın basiret ve rahmet vesile- 
si olduğunu, hiçbir zaman inananlarla 
inanmayanların aynı değerde olmadığı- 
nı bildiren âyetle son bulur. Üçüncü bö- 
lüm (âyet 22-37), âhirete ve hesap günü- 
ne inanmayanların düşünce tarzına ve 
zihniyetlerine yer verir, bu zihniyetin ne 
kadar temelsiz ve tutarsız olduğunu açık- 
lar. Nefsani düşünce ve arzularını put- 
laştıranlar, “Bize göre hayat bu dünya- 
da yaşadığımız hayattan ibarettir, bizi 
ancak zamanın akışı (dehr) helâk eder” 
derler. Bir de, “Madem ki öldükten son- 
ra yeniden dirilmek varmış, öyleyse hay- 
di bize ölmüş atalarımızı diriltip getirin” 
gibi sözler sarfederler. “Âhiret hakkın- 
da bir şey bilmiyoruz, fakat öyle bir şey 
olacağını da sanmıyoruz” diyerek zan 
üzerine hüküm yürütürler. Halbuki Al- 
lah'ın sözü haktır ve kıyamet mutlaka 
kopacaktır. İnsanların bütün fiilleri kay- 
da geçmiş olup o gün bu fiillerinin kar- 
şılığını göreceklerdir. İman edip iyi işler 
yapanlar ilâhi rahmete ve büyük mükâ- 
fata nâil olacaklardır. Kibir ve inatları 
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lar ve dünya hayatına aldanıp inkâra sa- 
panlar ise cehenneme atılacaklardır. On- 
lar cehennemde âdeta unutulacaklar, 
kendilerine ne ilgi gösterilecek ne de 
özürleri dinlenecektir. Süre, bütün âlem- 
lerin rabbi olan, göklerde ve yerde ken- 
disinden başka azamet (kibriyâ) sahibi 
bulunmayan Allah'a hamd ve tâzimle 
son bulur. 

Câsiye süresini okumanın faziletine 
dair Übey b. Kâ'b'dan nakledilen ve bazı 
tefsir kitaplarında yer alan (Zemahşeri, 
IV, 232), “Hâ-mim — Câsiye süresini oku- 
yan kimsenin günahlarını kıyamet gü- 
nünde Allah bağışlar ve heyecanını tes- 
kin eder” anlamındaki hadisin ve ben- 
zerlerinin mevzü olduğu kabul edilmiş- 
tir (Zerkeşi, I, 432). 
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CASKEL, Werner 
(1896-1970) 
L Alman şarkiyatçısı. | 


5 Mart 1896 tarihinde Danzig şehrin- 
de doğdu. 1914'te Tübingen Üniversite- 
si'nde ilâhiyat ve Farsça okumaya başla- 
dı. Aynı yılın sonlarına doğru Berlin'e gi- 
dip tahsiline orada devam etti ve meş- 
hur Delitzsch'ten Kur'an üzerine dersler 
aldı. I. Dünya Savaşı'nda Anadolu, Filis- 
tin, Suriye ve Mezopotamya'daki askeri 
hizmetleri sırasında Türkçe öğrendi. Sa- 
vaşın ardından Berlin'de öğrenimine de- 
vam etti. Daha sonra Leipzig'e gidip özel- 
likle A, Fischer ve R. Hartmann'ın reh- 
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berliğinde Arabiyat ve İslâmiyat konula- 
rında araştırmalar yaptı. 1924 Temmu- 
zunda dinler tarihi sahasında hazırladı- 
ğı tezle doktor oldu. Aynı yıl, daha önce 
hizmetine girdiği Alman diplomat ve ar- 
keologu Max Freiherr von Oppenheim'ın 
araştırma seferlerinin neticelerini ilmi 
bakımdan değerlendirmeye başladı. 1928 
yılında Berlin Üniversitesi'nde doçent ol- 
du ve 1930'da Greifswald Üniversitesi'n- 
de doçent kadrosuna tayin edildi. Ancak 
1933 yılında Naziler'in iktidara gelme- 
siyle profesörlüğe yükselmesi imkânsız- 
laştığı gibi 1938'de doçentlikten de az- 
tedildi. II. Dünya Savaşı sırasında Von Op- 
penheim Vakfı'nda çalıştı. Daha sonra 
savaşta dağılan ve büyük kısmı tahrip 
edilen vakfın mal varlığı onun şahsi ça- 
basıyla toparlanarak Köln'de yeni kuru- 
lan vakfa dahil edildi. 1946'da Berlin 
Humboldt Üniversitesi'nde profesör ol- 
du. 1948'de Köln Üniversitesi'nde yeni 
kurulan Şark Filolojisi Kürsüsü'ne geti- 
rildi. 1964'te emekliye ayrıldı, 28 Ocak 
1970 tarihinde öldü. 


Caskel, ünlü Arabiyatçı August Fischer'- 
in talebesi olarak onun ekolünü devam 
ettirmiştir. Kendisinin 70. doğum yıl dö- 
nümünde (1966) çıkarılan armağanda 
(Festschrift Werner Caskel zum siebzigsten 
Geburtstag 5 Mârz 1966, nşr. Erwin Grâf, 
Leiden 1968) “Erinnerungen” başlığıyla 
yazdığı hâtıratında Alman şarkiyatçılı- 
ğının 1939'a kadarki tarihçesi yer alır. 
Eserlerinin başlıcaları Das Schicksal in 
der altarabischen Poesie (doktora tezi, 
Leipzig 1926) ve Aijâm al-“Arab (do- 
çentlik tezi, Islamica, IV (1931), s. 1-99) ile 
iki ciltlik Gamharat an-nasab, die Ge- 
nealogie des Ibn al-Kalbi'dir (Leiden 
1966; bu eseri G. Strenzick ile birlikte neş- 
retmiştir). Son eserde Caskel, kendisine 
ait olan “İslâm'dan önceki Arabistan ta- 
rihi destanlardan ibarettir” hipotezine 
göre tarihi gerçekleri ortaya koyarken 
eski Arap şiirinden hareket edip şiiri ta- 
rihi kaynak olarak değerlendirir. Ayrıca 
Von Oppenheim'ın araştırmalarını bir 
araya toplayan dört ciltlik büyük eserin 
(Die Beduinen, 1-111, Leipzig 1939-1952; IV, 
Wiesbaden 1968) I ve Il. ciltlerini Brâun- 
lich'le birlikte, Ili ve IV. ciltlerini ise tek 
başına derlemiştir. 
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CASTELL, Edmund 
(1606-1685) 

Yedi dilde yazdığı 
büyük sözlükle tanınan 
İngiliz şarkiyatçısı ve 
Sâmi diller âlimi. 


— 


Cambridgeshire East Hatley'de var- 
lıklı bir ailenin oğlu olarak doğdu. 1621- 
de Doğu dilleri tahsili için Cambridge'- 
de Emmanuel College'e girdi ve 1625 yı- 
lında buradan mezun oldu. 1628'de mas- 
tırını, 1635'te bakaloryasını tamamlayan 
Castell, B. Walton'un Biblia Polyglotta'- 
sının (Kitâb-ı Mukaddes'in çok dilde tercü- 
mesi) hazırlanması çalışmalarına birinci 
derecede yardımda bulundu. Walton'un 
kendisinin de itiraf ettiği gibi, Londra'- 
da 1654-1657 yılları arasında altı cilt 
halinde yayımlanan Biblia Polyglotla'- 
nın Sâmirice, Süryânice, Arapça ve Ha- 
beşçe tercümelerinin sorumluluğu tama- 
men Castell'e aitti. Ancak Walton, Cas- 
tellin bu sorumluluğuna, çok yoğun ve 
titiz bir şekilde çalışmasına, hatta yayım 
masrafları için kendi bütçesinden 1000 
sterlin harcama fedakârlığında bulun- 
muş olmasına rağmen onun esere yap- 
tığı büyük katkıyı aynı ölçüde takdir et- 
memiştir. 

1660 yılında II. Charles'ın tahta çıkışını 
kutlamak amacıyla İbrâni, Keldâni, Sür- 
yâni, Sâmiri, Habeş, Arap, Fars ve Yunan 
dillerinde yazdığı şiirleri Sol Angliae ori- 
ens auspiciis Caroli II regum gloriosis- 
simi (London 1650) adı altında bastırarak 
krala takdim etti ve nâil olduğu bir mik- 
tar ihsanla bozulmuş olan malî durumu- 
nu düzene koymaya çalıştı. 1661'de dok- 
torasını bitirdikten sonra büyük bir kü- 
tüphanesi bulunduğu için Saint John's 
College'e geçti ve Biblia Polyglotta'nın 
hazırlanmasında sarfettiği mesainin il- 
hamıyla 1651 yılından beri üzerinde ça- 
lıştığı Lexicon Heptaglotton, Hebrai- 
cum, Chaldaicum, Syriacum, Samari- 
tanum, Ethiopicum, Arabicum et Per- 
sicum (yedi dilde sözlük: İbrânice, Keldâni- 
ce, Süryânice, Sâmirice, Habeşçe, Arapça ve 
Farsça) adlı eserinin telifinde buranın kü- 
tüphanesinden çok faydalandı. 1666'da 
saray papazlığına, 1667'de Canterbury 
Katedrali'nde özel bir göreve tayin edil- 
di; fakat sağlık sebeplerinden ve Üniver- 
sitedeki Arapça hocalığından dolayı kili- 
sedeki görevinden muaf tutuldu. 1674'- 
te Royal Society üyeliğine seçildi. Yıllar- 
ca çalışmaktan yıpranmış durumda iken 
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pazlığını kabul etti; oradan aynı vilâyet- 
teki Wodeham Walter Kilisesi papazlığı- 
na, son olarak da Bedfordshire Higham 
Gobion Kilisesi'ne tayin edildi ve burada 
öldü. 

Üniversitesinden yeterince ilgi görme- 
mesine rağmen bu çevreye olan bağlılı- 
ğını sonuna kadar sürdüren Castell, elin- 
de bulunan yaklaşık kırk adet İbrânice, 
Arapça ve Habeşçe yazma eseri üniver- 
site kütüphanesine, kendi kütüphane- 
sinden seçilmiş 111 adet kitabı da Em- 
manuel College'e vasiyet etmiştir. 


Castell, yoğun bir mesai sarfederek 
ve yardımcılarının da katkısıyla on sekiz 
yılda tamamladığı, birden fazla dilde dü- 
zenlenmiş sözlüklerin en meşhurların- 
dan olan büyük lugatını 1669 yılında iki 
cilt halinde Londra'da yayımlamıştır. Söz- 
lüğün Arapça kısmına Kur'ân-ı Kerim'de 
ve İbn Sinâ ile Arap coğrafyacılarının 
eserlerinde geçen kelimeleri almıştır. Se- 
mitik filoloji için bir merhale teşkil eden 
eserin Süryânice bölümünü ayrı olarak 
neşreden J. D. Michaelis (Göttingen 1788), 
Castell'in çalışkanlığından övgüyle bahse- 
der, Eserin İbrânice bölümü de Göttin- 
gen'de Tier tarafından yayımlanmıştır 
(1790-1792). Fakat bu orijinal sözlük ilk 
çıktığında fazla rağbet görmemiştir. Cas- 
tell öldüğü zaman lugatın satılmayıp el- 
de kalan 500 nüshası, vasiyetlerini ye- 
rine getirmekle görevlendirdiği yeğeni 
Mrs. Crisp tarafından kiraya verdiği evin- 
de emanet bırakılmış ve daha sonra bir- 
kaç yıl içinde büyük ölçüde farelerin tah- 
ribatına uğrayan kitapların sağlam kal- 
miş sayfalarından ancak bir tek nüsha 
derlenebilmiştir. II. Charles'a ithafen yaz- 
dığı sözlüğün önsözünde telifin hikâye- 
sini anlatan Castell, büyük bir servet har- 
canarak hazırlanan eserin, çeşitli ıstırap 
verici hastalıklara rağmen aralıksız sür- 
dürülen titiz ve dikkatli bir çalışmanın 
ürünü olduğunu yazar. Bu yorucu çalış- 
maya dayanamayan yardımcılarından 
bazıları yaşlı halinde onu terketmiş, bi- 
risi âniden ölmüş ve Castell onun cena- 
ze masraflarını karşıladığı gibi yetim ço- 
cuğuna da sahip çıkmıştır. Eser uğruna 
yalnız hayatını ve gücünü değil servetini 
de harcayarak fakir düşen Castell bor- 
ca girmiş ve kendi borçlarının yanında 
kardeşinin borçlarından da sorumlu tu- 
tularak bir ara hapse dahi atılmıştır; ay- 
rıca büyük bir yangında da kütüphane- 
sinin ve ev eşyasının önemli bir kısmını 
kaybetmiştir. 


Biblia Polyglotta'ya yaptığı katkı- 


Angliae'nin dışında Castell'in Arapça 
öğrenmenin değeri ve faydaları üzerine 
yaptığı bir üniversite açış konuşması- 
nı Kapp Clarissimorum Virorum Ora- 
tiones selectae adlı kitabında yayımla- 
mıştır. Ayrıca yakın dostu Lightfoot'a hi- 
taben yazdığı yine sonradan yayımlan- 
mış yirmi üç mektubu bulunmakta, İbn 
Sinâ'nın e/- Kânün fi't-tıbb'ının Plem- 
pius nüshasına eklediği hâşiye ise Brit- 
isn Museum'da muhafaza edilmekte- 
dir. 
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Arapça ces kökünden “gözetleyen, araş- 
tiran” mânasında isim olan casus keli- 
mesi, “düşmanın sırlanını araştırıp bilgi 
sızdıran, düşman içinde çeşitli yıkıcı faali- 
yetlerde bulunan kişi” anlamına gelmek- 
tedir. Bu faaliyet sırasında göz önemli 
bir fonksiyon icra ettiğinden Arapça'da 
casusa “göz” anlamına gelen ayn adı da 
verilmiştir. Kur'ân-ı Kerim'de casus ke- 
limesi yer almamakla beraber aynı kök- 
ten gelen tecessüs fiil olarak geçmek- 
tedir (el-Hucurât 49 / 12). 

A) Tarihçe. 1. Asr-ı Saâdet Dönemi. HZ. 
Peygamber İslâm devletinin başkanı ola- 
rak barış ve savaş halinde üstünlük sağ- 
lamak amacıyla düşmanın siyasi, askeri 
ve iktisadi faaliyetlerine dair istihbarat 
çalışmalarına büyük önem vermiştir. Be- 
dir Savaşı'na başlamadan önce Kureyş 
ordusuyla ilgili araştırmalara bizzat ka- 
tıldığı gibi önemli savaşların hemen hep- 
sinde düşman hakkında bilgi toplaya- 
cak gözcüler göndermiş ve düşman ül- 
kesinde yaşayarak merkeze bilgi akta- 
ran casuslar görevlendirmiştir. 

Hz. Peygamber'in istihbarat çalışma- 
larına verdiği önemi ve bu tür faaliyet 
alanlarının genişliğini gösteren örnekler 
olarak o dönemde görevlendirilen bazı 
casusları ve görevlerini zikretmek gere- 
kir. Müslüman oldukları halde kimlikle- 
rini gizleyerek oturdukları Mekke, Ev- 
tâs, Necid ve Diyârıgatafân'dan siyasi, 
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leri rapor etmek üzere Ebü Temim el- 
Eslemi, Abbas b. Abdülmuttalib, Enes 
b. Ebü Mersed, Ömer b. Sâidi ve Hüseyl 
b. Nüveyre el-Eşcai; Kureyş'in daha son- 
ra Bedir Savaşı'na sebebiyet veren Suri- 
ye kervanını takip etmek üzere Talha b. 
Ubeydullah ve Said b. Zeyd; müslüman 
olduğunu gizleyen Mekkeli bir demirci 
ile irtibat kurarak Ayyâş b. Ebü Rebla 
ve Seleme b. Hişâm adlı iki müslüman 
mahkümu kaçırmak üzere Velid b. Velid 
b. Mugire; Müreysi Gazvesi öncesinde 
mensubu bulunduğu Beni Mustalik ka- 
bilesinin Medine'ye saldırmak için baş- 
lattığı hazırlık hakkında bilgi toplamak 
üzere Büreyde b. Husayb; Hâlid b. Süf- 
yân b. Nübeyh el-Hüzeli'nin Medine'ye 
hücum etmek maksadıyla Urene'de ta- 
raftar toplamaya başladığına dair haber- 
lerin aslını araştırmak ve doğru olduğu 
takdirde Hâlid'i öldürmek, ayrıca dört 
beş kişilik bir grupla beraber İslâm düş- 
manı yahudi Ebü Râfi'i öldürmek üzere 
Abdullah b. Üneys el-Cüheni; Hendek 
Muhasarası: sırasında, müslüman oldu- 
ğunu gizleyerek müttefik ordularının 
arasına girmek ve bölücü faaliyetlerde 
bulunmak suretiyle ordu mensuplarını 
birbirine düşürüp ittifakın dağılmasını 
sağlamak üzere Beni Eşca' kabilesinin 
reisi Nuaym b. Mes'üd; aynı ordunun 
içine sızarak bilgi toplamak üzere Cü- 
beyle b. Âmir el-Belevi ve Huzeyfe b. Ye- 
mân; yine Hendek Muhasarası sırasın- 
da Beni Kurayza yahudilerinin tutumu- 
nu öğrenmek üzere Zübeyr b. Avâm; 
Hudeybiye Antlaşması ile sonuçlanan um- 
re yolculuğuna karşı Kureyş'in aldığı tav- 
rı tesbit etmek için Büsr b. Süfyân; Hu- 
neyn Gazvesi'nden önce Hevâzin, Sakif, 
Nasr ve Cüşem gibi kabilelerin toplan- 
dıkları haberinin alınması üzerine Medi- 
ne'ye karşı bir savaş hazırlığı içinde olup 
olmadıklarını araştırmak maksadıyla 
Abdullah b. Ebü Hadred; Tebük Sefe- 
rinden önce Beni Kâ'b kabilesini düş- 
mana karşı kışkırtmak üzere Büdeyl b. 
Verkâ, Amr b. Sâlim ve Büsr b. Süfyân; 
Bedir Savaşı'nda yenik düşen Kureyş ka- 
bilesini müslümanlara karşı kışkırtıp si- 
yasi - askeri bir ittifak teklif ettiği ve Hz. 
Peygamber ile yaptığı anlaşmayı bozan 
benzeri hareketlerde bulunduğu tesbit 
edilen Medine yahudilerinin reisi Kâ'b 
b. Eşref'i öldürmek üzere Ebü Nâile'nin 
de aralarında bulunduğu bir grup ve 
Mekke'deki müslüman esirleri Medine'- 
ye kaçırmak üzere Mersed b. Ebü Mer- 
sed el-Ganevi görevlendirilmişti. Hz. Pey- 
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lendirdiği de bilinmektedir. Meselâ Ku- 
reyş kervanını takiple görevli olan Talha 
b. Ubeydullah ile Saîd b. Zeyd Bedir Gaz- 
vesi'ne katılmadıkları halde ganimetten 
pay almışlardır. 

İslâmiyet'ten önce, Arabistan ticareti- 
ne hâkim olan Kureyş başta olmak üze- 
re bütün Arap kabileleri hayatlarına ve 
mal varlıkları ile ticaret kervanlarına yö- 
nelik her türlü tecavüzü önlemek için ca- 
susluk faaliyetlerine önem vermişlerdir. 
Kureyş kabilesi İslâm'dan sonra bu faali- 
yetleri baş düşman olarak gördüğü müs- 
lümanlara yöneltmiştir. Bunun en belir- 
gin örneklerinden biri, Ebü Süfyân'ın li- 
derliğinde Suriye'den gelen Kureyş ker- 
vanının aldığı sağlam istihbarat saye- 
sinde hem Hz. Peygamber'in gönderdi- 
ği casusları, hem de kendisini bekleyen 
İslâm ordusunu atlatarak Mekke'ye ulaş- 
masıdır. Bundan dolayı Hz. Peygamber, 
karşı casusluk faaliyetlerini de ihmal et- 
memiştir. Bu yönde aldığı ilk tedbir, Te- 
bük Gazvesi hariç bütün askeri sefer ve 
seriyyelerde en yakınlarına bile gerçek 
hedefi söylemeyerek dikkatleri başka 
taraflara çekmek olmuştur. Hatta Ab- 
dullah b. Cahş seriyyesinde olduğu gibi 
bazan gönderdiği bir askeri birliğin ku- 
mandanına bile gerçek hedefi söyleme- 
diği, eline mühürlü bir mektup vererek 
belli bir süre sonra okuyup gideceği ye- 
ri öğrenmesini emrettiği görülmekte- 
dir. Bunun yanında düşman adına çalı- 
şan casusların yakalanarak etkisiz hale 
getirilmesi çalışmaları da vardır. Mese- 
lâ Hâtıb b. Ebü Beltea'nın Mekke'nin 
fethi için yapılan hazırlıkları ihbar girişi- 
mi ortaya çıkarılmış, Ebü Süfyân adına 
casusluk yapan Furât b. Hayyân yaka- 
lanmış, Beni Mustalik, Gazvesi'nden he- 
men önce İslâm ordusunun içine sızıp 
bilgi toplayan bir casus ve Huneyn Gaz- 
vesi'nden önce yine aynı görevi yapan 
bir başka casus öldürülmüştür. Ayrıca 
Hz. Peygamber'in, Hudeybiye Antlaşma- 
sı ile sonuçlanan Mekke yolculuğu sıra- 
sında Kureyş hakkında bilgi toplamak 
için Huzâalı bir gayri müslimi görevlen- 
dirdiğine dair rivayetler, İslâm devleti- 
nin gerektiğinde gayri müslim casuslar 
kullanmasının da câiz olduğunu göster- 
mektedir. 

2. Sonraki Dönemler. İstihbarat faali- 
yetlerine Asr-ı saâdet'ten sonra da ge- 
rekli önemin verildiği görülmektedir. Hi- 
lâfet dönemi iç ve dış savaşlarla geçen 
Hz. Ebü Bekir ridde” olayları süresince 
her tarafa casuslar göndermiş, Şam ve 
Filistin ordularının kumandanları Yezid 


helerdeki İslâm ordularının durumunu 
rapor edecek ve düşman hakkında bilgi 
toplayacak casuslar görevlendirmelerini 
ve kendileriyle ilgili sırları gizlemelerini 
emretmiştir. Ecnâdeyn Savaşı sırasında 
kimliğini gizleyerek elçi sıfatıyla girdiği 
düşman karargâhında incelemelerde bu- 
lunan kumandan Amr b. Âs'ın, Filistin 
bölgesindeki Kaysâriye'nin muhasarası 
esnasında yakalanan düşman casusları- 
ni elde ederek kendi hesabına çalıştır- 
dığı da rivayet edilmektedir. Yine Hz. 
Ebü Bekir döneminde Şam fâtihi Ebü 
Ubeyde b. Cerrâh bölgede tutunabilmek 
için gayri müslim Nabatiler'den casus 
olarak faydalanmıştır. Sevâd orduları ku- 
mandanı Hâlid b. Velid de Âlis ve Hire 
halkı ile, İranlılar'a karşı casusluk yap- 
maları şartıyla antlaşma yapmıştır. 


Hz. Ömer istihbarat faaliyetlerine bü- 
yük önem vermiş, Ebü Ubeyde ve Sa'd 
b. Ebü Vakkâs gibi ordu kumandanları- 
na Hz. Ebü Bekir'inkine benzer tavsiye- 
lerde bulunmuştur. Ebü Ubeyde'nin böl- 
ge zimmilerinden Bizans ordusu içinde 
faaliyet gösterecek casuslar seçtiği, Hâ- 
lid b. Velid'in de çeşitli bölgelerde casus- 
luk ve karşı casusluk faaliyetlerinde bu- 
lunan adamları olduğu bilinmektedir. 
Filistin ordularının Gazze kanadı kuman- 
danı Alkame b. Mücezziz, elçilerinin ye- 
terli istihbaratı sağlayamaması üzerine 
elçi sıfatıyla girdiği düşman kalesinde 
bizzat bilgi toplamıştı. Ebü Ubeyde b. 
Cerrâh, Antakya civarındaki Curcüme 
halkı ile (Cerâcime), ayrıca Ürdün ve Fi- 
listin'deki Sâmiriler'le cizyeden muaf tu- 
tulmaları karşılığında casusluk yapma- 
ları hususunda anlaşmıştır. Şam'ın fet- 
hinden sonra Bizanslılar hesabına ca- 
susluk yaptıkları anlaşılan Arbessüs (Mi- 
sis veya bugünkü Kozan civarı) zimmileri- 
ni, bölgeyi bir yıl sonra veya -bütün mal 
varlıklarının iki katının kendilerine öden- 
mesi karşılığında- derhal boşaltmaları 
hususunda muhayyer bırakmış, birinci 
seçeneği tercih etmeleri üzerine de ve- 
rilen süre sonunda bu yerleşim merke- 
zini yıktırmıştır. Ayrıca gayri müslimle- 
rin Medine'ye girişini kontrol altına al- 
mak ve giyim kuşamlarında müslüman- 
lara benzemelerini yasaklamakla da düş- 
man casuslarının hilâfet merkezine sıZ- 
malarını engellemeye çalışmıştır. 

İstihbarat faaliyetleri Hz. Osman dö- 
neminde de devam etmiştir. Kıbrıs fâti- 
hi Muâviye b. Ebü Süfyân'ın ada halkıy- 
la yaptığı zimmet antlaşmasına gerek- 
tğinde düşmanın durumunu rapor et- 


dir. Daha sonra ise ortaya çıkan tefrika 
dolayısıyla istihbarat daha çok Hz. Ali 
ile Muâviye arasında gelişmiştir. Bunun- 
la birlikte Hz. Ali genel istihbarat faali- 
yetlerini de ihmal etmemiş ve meselâ 
Mısır valiliğine tayin ettiği Eşter'e her 
tarafa güvenilir casuslar göndermesini 
emretmiştir. 


Emeviler devrinde istihbarat teşkilâtı 
daha düzenli bir yapıya kavuşturulmuş- 
tur. Bu dönemde oluşturulan Divânü'l- 
berid'e mensup memurlar aynı zaman- 
da istihbarat faaliyetlerini de yürütü- 
yorlardı. Bunlar bilgi toplayarak merke- 
ze ulaştırırken yine aynı dönemde oluş- 
turulan Divânü'r-resâil mensupları da 
elde edilen gizli belgeleri değerlendir- 
mek ve istihbaratla ilgili yazışmaları yü- 
rütmekle vazifelendirilmişti. Ayrıca top- 
fumun her kesiminden casusların görev- 
lendirildiği bu dönemde sınırlarda giriş 
çıkışlar da kontrol altına alınmıştı. Ab- 
bâsiler devrinde Divânü'l-berid'den ayrı 
olarak savaş sırasında faaliyet göstere- 
cek özel haber alma teşkilâtı (el-burudü"|- 
harbiyye) kurulmuştu. Büveyhiler zama- 
nında ilk defa Muizzüddevle tarafından 
sâi ve gammâz adı verilen casuslar gö- 
revlendirilmiş, Fâtımiler döneminde ise 
bu tür faaliyetler Divânü'l-inşâ çerçeve- 
sinde yürütülmüştür. Casuslar doğrudan 
Divânü'l-inşâ başkanı tarafından görev- 
lendirilir, maaşları onun tarafından öde- 
nir ve bilgiler doğrudan doğruya ona ak- 
tarılırdı. Memlükler devrinde ilk defa |. 
Baybars tarafından özellikle Moğollar ve 
Franklar'a karşı faaliyet gösterecek yeni 
bir istihbarat servisi kurulmuştur. Mem- 
lük kaynaklarında bu gizli servis eleman- 
ları kāsıd adıyla zikredilmektedir. Kim- 
likleri pek çok Memlük devlet ricâlinden 
dahi gizlenen, adları divanlara kaydedil- 
meyen bu servis elemanları doğrudan 
doğruya müstakil bir âmire bağlı olup 
raporlarını ona sunuyor ve maaşlarını 
gizli bir ödenekten alıyorlardı. 


B) Fıkhi Hükümler. İslâm hukukuna gö- 
re İslâm devleti lehine casusluk yapmak 
câizdir. Hatta devletin bekası için zaru- 
ret halini alırsa bu tür faaliyetlerde bu- 
lunmak vâciptir. Nisâ süresinin 71. âye- 
tinde müminlere düşmana karşı tedbir 
almaları, Enfâl süresinin 60. âyetinde 
düşmana karşı kuvvet hazırlamaları em- 
redilmektedir. Bu âyetlerden anlaşıldı- 
ğına göre savaşta üstün gelebilmek için 
barışta tedbir almak ve hazırlıklı olmak 
gerekmektedir. Bu ise düşmanın siyasi, 
askeri ve iktisadi durumunu bilmek ve 


b. Ebü Süfyân ile Amr b. ASiğiğeNSERnet VARİRİSIŞAK AfA o BOYAYI bilinmektek. Ci gefiekli tedbirleri almakla mümkündür. 
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Bir müslümanın düşman lehine ca- 
susluk yapmasının haram olduğu konu- 
sunda icmâ vardır. Enfâl süresinin 27. 
âyetinde müminlerin Allah'a, Resul'üne 
ve birbirlerine karşı hainlik etmeleri, Mâ- 
ide süresinin 51. âyetinde yahudi ve hı- 
ristiyanları dost edinmeleri, Mümtehine 
süresinin 1. âyetinde ise Allah'ın ve ina- 
nanların düşmanlarıyla yakınlık kurma- 
ları yasaklanmıştır. Bu âyetler ve HZ. 
Peygamber'in karşı casusluk faaliyetle- 
riyle ilgili sünneti, düşman casuslarının 
ihbar edilmesinin vâcip olduğuna delil 
teşkil etmektedir. 


Düşman hesabina çalışan casuslara, 
bunlara yardım ve yataklık edenlere ve- 
rilecek cezalar konusunda değişik gö- 
rüşler mevcut olup konu ile ilgili hüküm- 
ler suçlunun müslüman, zimmi, harbi 
müste'men oluşuna göre de farklılık ar- 
zetmektedir. 


1. Müslüman Casus. İmam Mâlik'ten 
gelen bir rivayete göre dindaşlarına za- 
rarı dokunduğu ve yeryüzünde fesat çık- 
masına sebebiyet verdiği için öldürülür. 
Düşman lehine çalışan müslüman casu- 
sun zındık” hükmünde olduğunu ileri 
süren İbnü'l-Kāsım, İbn Rüşd ve Sahnün 
gibi Mâlikiler'e göre suçluluğu ortaya 
çıktıktan sonra tövbe etse bile ölümle 
cezalandırılır. Derdir de bu görüşü be- 
nimsemekte, ancak suçluluğu ortaya çık- 
madan önce ikrarda bulunup tövbe eden 
casusun tövbesinin kabul edilmesi ge- 
rektiğini söylemektedir. İbn Vehb bu gö- 
rüşü daha da yumuşatıp suçluluğunun 
ortaya çıkmasından sonraki tövbenin de 
kabul edilmesini savunmakta, İbnü'l- 
Mâcişün ise suçlunun bir defaya mah- 
sus olmak üzere ta'zir*le cezalandırıl- 
ması, suçun tekerrürü halinde ise öldü- 
rülmesi gerektiğini ileri sürmektedir. Eş- 
heb el-Kaysi ve kendilerinden nakledi- 
len diğer rivayetlere göre İmam Mâlik ile 
İbnü'1-Kâsım bu hususta hükmün dev- 
let başkanına ait olduğunu belirtmek- 
tedirler. İbn Kayyim el-Cevziyye'nin de 
içinde bulunduğu bazı Hanbeliler'e göre 
bu suç, gerektiği takdirde ölüm de da- 
hil olmak üzere ta'zirle cezalandırılır. 
Ahmed b. Hanbel, İbn Akil ve İbn Teymiy- 
ye, düşmana bilgi sızdıran müslüman 
casusun ta'ziren öldürüleceği görüşünü 
benimserken Ebü'l-Mehâsin İbnü'l-Cev- 
zi, ancak tekrar casusluk yapacağından 
korkulması halinde bu cezanın verile- 
bileceğini belirtmiştir. Bazı Mâlikiler'le 
Hanefiler, Şâfiiler, Zeydiler'e ve Evzâl'ye 
göre düşman hesabına casusluk yapan 
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müslüman öldürülmez. Bir rivayete gö- 
re Ahmed b. Hanbel ile Ebü Ya'lâ el-Fer- 
râ da bu görüştedirler. Ebü Hanife ile 
Ebü Yüsuf gibi bazı Hanefiler ise bir da- 
ha işlememek üzere tövbe edinceye ka- 
dar fiziki baskı (Ar. vec': dayak vb.) ve 
uzun süreli hapsi ihtiva eden bir ta'zir 
cezasının uygulanmasından yanadırlar. 
Muhammed b. Hasan es-Şeybâni, suçu- 
nu bizzat ikrar etmesi veya suçluluğu- 
nun sübut bulması halinde devlet baş- 
kanı tarafından fiziki cezaya çarptırılma- 
sı gerektiğini söylemektedir. Bazı Mâli- 
kiler de suçluluğunun sabit olması du- 
rumunda fiziki baskı, hapis ve sürgünü 
ihtiva eden bir ta'zir cezası uygulanma- 
sı görüşündedirler. İmam Şâfii ise daha 
çok suçlunun kimliği üzerinde durmak- 
tadır. Ona göre müslümanların ileri ge- 
lenlerinden güvenilir bir kişi fiilin hük- 
münü bilmeden bu suçu işlemişse ce- 
zalandırılmaz, bu vasıfları taşımayan bi- 
ri ise ta'ziren cezalandırılır. Sonuç ola- 
rak, Mâliki ve Hanbeli mezheplerine 
mensup bazı âlimler, bu suça uygulana- 
cak ta'zir cezasının sınırını geniş tutup 
suçlunun ölümle cezalandırılacağını söy- 
lerken başta Hanefi ve Şâfüler olmak 
üzere İslâm hukukçularının çoğunluğu 
fiziki baskı, hapis, sürgün gibi bir ceza- 
nın verilebileceği görüşünü benimsemiş- 
lerdir. Devlet başkanının, ta'zir grubuna 
giren cezaların takdiri konusunundaki 
geniş yetkisi de göz önüne alınırsa ceza- 
nın uygulanması sırasında duruma gö- 
re farklı hükümler uygulama imkânının 
her zaman mevcut olduğu anlaşılır. 


2. Zimmi Casus. İslâm devletinin gayri 
müslim vatandaşı olan zimmi, casusluk 
yapması halinde, İmam Mâlik ve tale- 
beleri, Ahmed b. Hanbel ve Evzâi'ye, ay- 
rıca İmâmiyye ile Zeydiyye mezhepleri- 
ne göre zimmet akdini bozduğundan 
devlet başkanı tarafından ölümle, asıla- 
rak teşhir edilmek veya köle statüsüne 
geçirilmek suretiyle cezalandırılır. Ebü 
Yüsuf ise sadece ölüm cezasını gerek- 
li görmektedir. Şâfüler'in çoğunluğuna 
göre, eğer zimmet akdinde İslâm dev- 
letiyle ilgili sırların düşmana aktarılma- 
sını yasaklayan bir madde bulunmuyor- 
sa, bu suçun işlenmesi halinde akid bo- 
zulmayacağından suçlu öldürülmez. Han- 
beliler de bu görüşü tercih etmişlerdir. 
Ebü Yüsuf dışındaki Hanefiler'le bazı Şâ- 
füler'e göre, zimmet akdinde böyle bir 
madde bulunsun veya bulunmasın, ca- 
susluk suçu akdi bozmadığı gibi suçlu 
da öldürülmez, ancak her iki halde de 
fiziki ceza uygulanır. 
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3. Harbi- Kâfir Casus. Gayri müslim bir 
devletin vatandaşı olup müste'men sta- 
tüsünde bulunmayan casusların öldürül- 
mesi hususunda ittifak vardır. Şeybâni'- 
ye göre bulüğa ermemiş casuslar katle- 
dilmeyip fey* hükmü uygulanır. 

4. Müste'men Casus. İslâm ülkesine 
eman*la girmek isteyen gayri müslim 
bir kişide ilke olarak casusluk, sabotaj, 
kışkırtıcılık gibi İslâm devletine zarar 
vermeye yönelik bir kastın bulunmama- 
sı şartı aranır. Eman akdinde, İslâm dev- 
letiyle ilgili sırları düşmana aktarması- 
nı ya da düşman casuslarına yardım ve 
yataklık etmesini yasaklayan bir madde 
bulunmasına rağmen casusluk suçunu 
işlerse öldürüleceği konusunda görüş 
birliği mevcuttur. Böyle bir maddenin 
mevcut olmaması halinde Hanbeliler, 
Mâlikiler ve Ebü Yüsuf, bu suçla süreli 
bir eman akdinin bozulacağını ileri sü- 
rerek yine ölüm cezasına hükmetmek- 
te, ancak devlet başkanının müste'men 
casusu köle statüsüne geçirmeyi tercih 
edebileceğini de söylemektedirler. Ev- 
zâi, emanın kaldırılıp casusun sınır dışı 
edilmesi gerektiğini ileri sürmektedir. 
Ayrıca Şeybâni suçluluğu kesinlik ka- 
zanmamış casus Zanlısının sınır dışı 
edileceğini belirtir. Ebü Yüsuf dışındaki 
Hanefiler ile Şâfiler ise eman akdinin 
böyle bir suçla bozulmayacağı, dolayı- 
sıyla suçlunun öldürülemeyeceği, ancak 
fiziki ceza uygulanıp hapsedileceği gö- 
rüşündedirler. Sonuç olarak casusluk 
suçunun ta'zir grubuna girdiği ve dev- 
let başkanının bu konuda geniş takdir 
yetkisinin bulunduğu göz önüne alınırsa 
casusa verilecek cezanın günün şartla- 
rına göre belirlenme imkânının her za- 
man mevcut olduğu söylenebilir. 

İslâm kaynaklarında, kendi devleti le- 
hine casusluk yapan bir müslümanın di- 
ni görevlerini yerine getirirken karşılaş- 
tığı zorluklar sırasında faydalanabilece- 
ği ruhsat'lara dair bilgiye rastlanma- 
maktadır. Bununla ilgili literatürde tes- 
bit edilebilen tek örnek, Medine'ye sal- 
dırmak üzere Urene'de taraftar topla- 
maya başlayan Hâlid b. Süfyân b. Nü- 
beyh el-Hüzeli'yi öldürmekle görevlen- 
dirilen Abdullah b. Üneys el-Cüheni'nin 
ictihadıdır. İslâm hukukçuları esas itiba- 
riyle, erkânına riayet imkânı birakma- 
yan hastalık veya şiddetli savaş hali dı- 
şında farz namazların yürürken, kıble- 
den başka bir tarafa yönelerek veya ima 
ile edasına ruhsat vermemişlerdir. An- 
cak düşmanını kaçırmamak için ardın- 
dan takip eden Abdullah b. Üneys'in bu 
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sırada ima ile namazını da kıldığı, HZ. 
Peygamber'in ise onun bu ictihadını onay- 
ladığı rivayet edilmektedir. Bu hususta 
hüküm verirken maslahat” ve zaruret”- 
le ilgili genel kurallara başvurmanın zo- 
runlu olduğu anlaşılmaktadır. 


Uhud Gazvesi'nden hemen önce HZ. 
Peygamber tarafından gönderilen Ali b. 
Ebü Tâlib kumandasındaki keşif kolu- 
nun, ele geçirdiği iki düşman gözcüsü- 
nü bilgi vermekten kaçınmaları üzerine 
dövmeleri, gerektiği takdirde düşman 
casuslarına konuşmaya zorlamak için fi- 
ziki baskı uygulanabileceğini göstermek- 
tedir. Ancak Şeybâni'ye göre fiziki bas- 
kının suçun ispatı için uygulanması ha- 
linde meydana gelecek bir ikrar, ikrah 
altında gerçekleştiğinden geçerli değil- 
dir. 
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lal CENGİZ KALLEK 


C) Türk Devletlerinde Casusluk. Tarih 
boyunca çok sayıda devlet kuran ve pek 
çok devletle siyasi münasebetlerde bulu- 
nan Türkler istihbarat işine büyük önem 
vermişlerdir. Orta Asya Türk devletlerin- 
de casuslara çaşut, ihbara ise çaşutlama 
denirdi. 


Eski siyaset bilimcileri, ülkenin ve hal- 
kın menfaati için casus kullanmanın ge- 
reği üzerinde durmuşlardır. Nizâmül- 
mülk, dünyanın her yerine tüccar, sey- 
yah, süfi, eczacı kılığında casuslar gön- 
derilmesini ve bunlardan ülkelerin du- 
rumları hakkında haberler alınmasını, 
taşradaki idarecilerin padişaha muhale- 
Tetlerine ve muhtemel isyanlarına karşı 


ülke içinde de casus kullanılmasını, an- 
cak casuslara karşı da uyanık bulunul- 
masını tavsiye etmiştir (Siyâsetnâme, s. 
110 vd.). Aynı şekilde XI-XII. yüzyıllar 
arasında yazılan idari teşkilâtla ilgili 
eserlerde süfi müellifler bile ülkenin se- 
lâmeti bakımından istihbarat işinin öne- 
mini belirtmişlerdir. 

Müslüman Türk devletlerinden Gazne- 
liler'de berid" teşkilâtı ve istihbarat iş- 
lerinin büyük önem kazandığı bilinmek- 
tedir (Beyhaki, 1, 27, 386). Gazneliler'de 
casusluk özellikle Sultan Mahmud zama- 
nında çok gelişmiştir. Onun casusluk fa- 
aliyetlerini yoğunlaştırdığı ülke ise Ka- 
rahanlı Devleti'ydi. 

Büyük Selçuklu Devleti'nin ilk yılların- 
da casusluk işlerine önem verilmemiş, 
Divân-ı Berid de kaldırılmıştır. Nizâmi-i 
Arüzi Selçuklu idarecilerini, saltanata 
mahsus âdet ve kuruluşların çoğunu, 
bu arada haberleşme teşkilâtını kaldır- 
makla itham etmektedir (Çehâr Makâle, 
GMS, XI, 24). Gerçekten kaynaklarda be- 
lirtildiği gibi casusluktan ve casuslardan 
hoşlanmayan Alparslan bu teşkilâtı kal- 
dırmıştır (Bündâri, s. 67). Nizâmülmülk, 
İsmâililer'in uzun süre gizli faaliyetlerde 
bulunduktan sonra iyice güçlenip bir- 
den bire ortaya çıkmalarını haber alma 
teşkilâtının bulunmayışına bağlamakta- 
dır. Daha sonra Selçuklular'da Nizâmül- 
mülk'ün gayretleriyle haberleşme siste- 
mi kurulmuş, Sultan Melikşah'la veziri 
özel casuslar kullanmışlardır. Sultan Sen- 
cer'in Edib Sâbir adlı şairi casusluk gö- 
reviyle Hârizm'e gönderdiği ve onun yol- 
ladığı bir resim sayesinde kendisine kar- 
şı düzenlenen bir suikastten kurtuldu- 
ğu bilinmektedir (Devletşah, I, 136-137). 


- Büyük Selçuklu Devleti'nin uzantıları 
sayılan diğer Türk devletlerinde de is- 
tihbarat işine önem verilmiştir. Kirman 
Selçukluları hükümdarlarından Muham- 
med b. Arslanşah yalnız ülkesinde değil 
İsfahan, Horasan vb. yerlerde “sâhib-i 
haber” denilen casuslar bulundurmuş- 
tur. Hârizmşahlar'da casusluk teşkilâtı- 
na önem verilmiş, Haçlılar'la sürekli mü- 
cadele halinde bulunan Zengiler ve Ey- 
yübiler zamanında da teşkilâtın gelişme- 
si için büyük gayretler sarfedilmiştir. Ca- 
susluğun, hükümdarların bu işe önem 
verip vermeyişine göre gelişip zayıfladı- 
ğı anlaşılmaktadır. 

Anadolu Selçukluları'nda berid teşki- 
lâtı mevcut olmamakla birlikte istihba- 
rat işlerinin artarak önem kazandığı bi- 
linmektedir. Esasen daha Büyük Selçuk- 
lular'dan itibaren Arapça beridin yerine 
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Türkçe ulak kelimesinin kullanılmaya 
başlandığı görülmektedir. Selçuklular, 
önceleri Bizans İmparatorluğu'nun ca- 
susları ve İran'daki Bâtıni zümrelerin giz- 
li fedaileriyle (bk. DÂİ) uğraşırken XI. yüz- 
yıldan itibaren bunlara Moğol casusları 
da katılmıştır. Anadolu Selçukluları özel- 
likle Moğol casuslarına karşı Bizans'a 
yaklaşma ve bu devletle siyasi münase- 
bet kurma yollarını aramışlardır. XII ve 
XII. yüzyıllarda Anadolu Selçukluları'nın 
Bizans İmparatorluğu ile kurduğu ilişki- 
ler, görünüşte resmi elçi, gerçekte. ise 
casus olan görevlilerle olmuştur. Selçuk- 
lular'ın gelişmesini ve Batı'ya yayılması- 
nı istemeyen Moğol hükümdarları daha 
ziyade Bâtıni casuslar kullanmışlardır. l. 
Giyâseddin Keyhusrev zamanında Ana- 
dolu'da Baba İshak-ı Horasâni adlı Türk- 
men şeyhinin başlattığı Babailer ayak- 
lanmasının amacı sadece dini değildi; 
Moğollar'ın Anadolu'yu ele geçirmeleri- 
ne yönelik önceden tasarlanmış planlı 
bir hareketti. Babai müridleri arasına 
giren Moğol casusları Selçuklu ordusu- 
nun başarı kazanmasını güçleştiriyordu. 
Nitekim o yıllarda Moğol ordusu Köse- 
dağ'da Selçuklular'ı yenmiş ve bu dev- 
lete son vermiştir (1243). 

İlhanlılar zamanında, Hasan Sabbâh'ın 
yolundan giderek casusluğu Bâtıniliği 
yayma faaliyeti için kullanan dervişlerin 
çalışmaları önlenmiştir. Hülâgü Han'ın 
kumandası altındaki Moğol ordusu, Haş- 
haşi casuslarının yuvalandığı Alamut Ka- 
lesi'ni almış ve gizli faaliyetlerde bulu- 
nan Bâtıniler'i ortadan kaldırmıştır. 

Moğollar daha sonra Anadolu birliğini 
kuran, Trakya'yı alarak Balkanlar'a ya- 
yılan Osmanlılar zamanında da faaliyet- 
lerini sürdürmüşlerdir. XIV. yüzyıl son- 
larında Anadolu'da yine Bâtıni düşünce- 
leri benimseyen gizli bir akım yayılma- 
ya başladı. Horasan taraflarından gelen 
ve kendilerine derviş süsü veren Bâtı- 
niler Cengiz Han'ın haleflerince himaye 
edilmiş, Osmanlı, Altın Orda, Türkistan 
ve İran ülkelerine gönderilmiştir. 

Timur devrinde, komşu ülkelerde ve 
halk arasında dolaşarak haber toplayan 
derviş, tüccar, müneccim, asker, sanat- 
kâr, pehlivan kılığında casuslar kullanıl- 
dığı bilinmektedir. Bizzat Timur tara- 
fından görevlendirilen bu kişiler genel- 
likle iki koldan faaliyet gösteriyorlardı. 
Bunlardan biri, Osmanlı idaresindeki 
Anadolu beyliklerini Osmanlılar'a karşı 
ayaklandırmak, diğeri ise Moğol hâki- 
miyeti altında bulunan yerlerde yaşa- 
yan Bâtıniler'i Sünniler arasına sokarak 
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inanç karışıklığı çıkarmak, özellikle Ale- 
viler'i Anadolu'nun doğusundan başla- 
yarak Güneydoğu'ya ve Orta Anadolu'ya 
doğru ilerletmekti. Timur kısa sürede 
muvaffak olmuş, Yıldırım Bayezid za- 
manında hemen hemen siyasi birliği Ku- 
rulmuş olan Anadolu'yu Ankara Savaşı'n- 
dan sonra parçalamayı başarmıştır. Ti- 
mur'un Ankara Savaşı'nı kazanmasında 
casusların büyük rolü olmuştur. 


Osmanlılar zamanında, çoğu Nizâmül- 
mülk'ün Siyâsetnâme'sinin etkisinde 
kalınarak yazılmış nasihatnâme ve siyâ- 
setnâme türündeki eserlerde casus kul- 
lanmanın önemi ısrarla vurgulanmıştır. 
Bu eserlerde ülke içinde olduğu gibi dış 
düşmanlara karşı da casus kullanılması 
öğütlenmiş, düşmanın durumunu bilme- 
nin önemi ve ülkenin ancak bu sayede 
ayakta kalabileceği belirtilmiştir. Gerçek- 
ten Osmanlı Devleti'nin gerilemesinde, 
XVI. yüzyılın sonlarından itibaren istihba- 
rata gereken önemin verilmeyişinin bü- 
yük rolü olduğu bilinmektedir. Nitekim 
dönemin siyaset bilimcileri de bu hususa 
dikkat çekmişlerdir (Defterdar Sarı Meh- 
med Paşa, Mesâyihü'lvüzerâ, s. 79). 

Osmanlılar'da muhbirlik ve “nakl-i ke- 
lâm” pek hoş karşılanmamakla birlikte 
istihbarat, daha kuruluş yıllarından iti- 
baren üzerinde önemle durulan bir ko- 
nu olmuştur. Timur darbesinden sonra 
XV. yüzyılın ilk çeyreğinde tekrar topar- 
lanan Osmanlılar dışarıda ve içeride ca- 
susluk faaliyetlerini sürdürmüşlerdir. 
Dışarıdaki faaliyetler genellikle, başta 
Bizans İmparatorluğu olmak üzere Ma- 
caristan Krallığı'na, Venedik Cumhuri- 
yeti'ne ve papalığa karşı olmuştur. Os- 
manlılar Anadolu birliğini sağlamak için 
beyliklere ve özellikle Karamanoğulları'- 
na karşı da casus kullanmışlardır. Hıris- 
tiyan dünyasıyla ilgili olarak daha ziya- 
de yahudilerden ve özel olarak yetişti- 
rilmiş hıristiyan casuslardan faydalanı!- 
mıştır. Genellikle İtalya'da ve Avusturya'- 
da faaliyet gösteren bu casuslara mar- 
tolos* denirdi. Bir rivayete göre marto- 
loslar daha Osman Gazi ve Orhan Gazi 
zamanlarında casus ve haberci olarak 
kullanılmıştır (Neşri, I, 25, 51, 174). İtal- 
ya'da görevli martolosların sadece ya- 
hudilerden olmasına özen gösterilir, böy- 
lece yahudilerin Hıristiyanlığa karşı Mü- 
sevilik gayretlerinden de istifade edilir- 
di. Özel eğitimden geçirilen hıristiyan 
martoloslar ise genellikle Macaristan ve 
Avusturya'da faaliyet gösterirlerdi. Il. 
Murad, lI. Kosova Savaşı öncesinde Do- 
ğan adlı bir martolostan düşmanın du- 
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rumu hakkında bilgi edinmiştir (Âşıkpa- 
şazâde, s. 134). Fâtih devrinde Macaris- 
tan'a yapılan akınlar sırasında görünüş- 
te hıristiyan, gerçekte ise müslüman 
olan kırk martolosun kullanıldığı bilin- 
mektedir (Anhegger, TD, sy. 1, s. 156). XV. 
yüzyılın ikinci yarısından itibaren mar- 
toloslar Anadolu'da özellikle Uzun Ha- 
san'a karşı gerçekleştirilen seferlerde 
de faaliyet göstermişlerdir (Anhegger, 
ae., s. 285 vd.). Martoloslar dikkat çek- 
memek için bulundukları ülkenin gele- 
neklerine uygun olarak yaşarlar ve mut- 
laka bir işle meşgul olurlardı. Osmanlı- 
lar voynuk'ları da muhbir olarak kullan- 
mışlardır (Ercan, s. 75, 96). 


Askeri amaçlı istihbaratta Osmanlı- 
lar, daha önceki Türk devletlerinde o!l- 
duğu gibi dil denilen düşman esirlerin- 
den de istifade etmişlerdir. Savaşlarda 
diri olarak elde edilen ve kendilerinden 
orduları ve ülkeleri hakkında bilgi edini- 
len diller (Selâniki, I, 32; I, 645), genel- 
likle düşman topraklarına giren akıncı- 
lar ve bunlarla birlikte akına çıkan mar- 
toloslar, bazan da timarlı sipahiler tara- 
fından yakalanırdı (Koçi Bey, s. 25). Akın- 
cılara bu diller kılavuzluk yaparlardı. An- 
cak dillerin bazan ülkeleri lehine çalış- 
tıkları, sefer güzergâhını saptırarak 
Türkler'i tuzağa düşürdükleri de olmuş- 
tur. Büyük seferler için mutlaka casus- 
ların vereceği bilgilere ihtiyaç duyulur- 
du. Nitekim Kanüni Sultan Süleyman'ın 
Sigetvar seferinde (1566) Osmanlı ordu- 
suna, Macar kalelerinde uzun süre hiz- 
mette bulunmuş Mezorich Mortan adlı 
bir Boşnak kılavuzluk etmiştir. 


Yükseliş döneminde Osmanlılar kendi 
ülkelerine kırgın bazı Batılılar'dan da ca- 
sus olarak faydalanmışlardır. Fâtih Sul- 
tan Mehmed'in, sarayına getirttiği İtal- 
yan sanatçılardan ülkeleri hakkında bil- 
gi edindiği bilinmektedir (Babinger, s. 
609-612). Buna karşılık yine Fâtih zama- 
nında çeşitli yerlerden bilgin, sanatkâr, 
hekim kisvesinde gelen casusların ülke- 
leri lehine faaliyet: gösterdiği de kayde- 
dilmektedir. Gerçekten hemen tamamı 
yabancı olan saray hekimleri, Batılılar 
için her zaman kullanılan ideal muhbir- 
ler olmuşlardır. Fâtih'in şüpheli ölümü- 
ne adı karışan Yâkub Paşa'dan, Lord 
Byron'ın hekimi olup daha sonra Osman- 
lı sarayına yerleşen İngiliz Millingen'e ve 
casuslara dair bir kitap yazan Mavroya- 
ni Paşa'ya kadar saray hekimleri genel- 
likle Osmanlılar aleyhine casusluk yap- 
mışlardır (Cevdet, V, 63-64). Elçilikler de 
yine Batılılar'ın kullandığı âdeta resmi 
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birer casusluk teşkilâtıydı (Koçi Bey, s. 
66). Erken devirlerden itibaren bundan 
en çok Venedikliler faydalanmışlardır. Da- 
ha XV. yüzyılda bu devletin İstanbul'da 
balyos* adı altında dâimi elçi bulundur- 
duğu bilinmektedir. 

İstanbul'un fethinden sonra Osmanlı- 
lar'ın Anadolu'da ve Avrupa'da güçlenip 
yayılmaları, Batı'da biri papalık, diğeri 
krallarca yürütülen iki büyük casusluk 
teşkilâtının gelişmesine yol açmıştır. Ka- 
tolik hıristiyan dünyasının temsilcisi olan 
papa, Türkler'e karşı bütün Avrupalılar'ı 
birliğe çağırırken kullandığı casuslar ara- 
cılığı ile bütün kiliseleri ve kralları Os- 
manlı Türkleri aleyhine karşı kışkırtmış- 
tır. Merkezi İstanbul'da bulunan Or- 
todoks Patrikliği de papanın münase- 
bet kurduğu bir müesseseydi. Hıristi- 
yan dünyasını bölmek için Fâtih tarafın- 
dan ihya edilip himaye gören Ortodoks 
kilisesi daha sonraki dönemlerde Türk- 
ler aleyhine Vatikan'la iş birliği yapmış- 
tır, 

XV. yüzyılda casusluk faaliyetlerinin 
en büyüklerinden birine, önce Rodos şö- 
valyelerine sığınan, daha sonra İtalya'- 
ya geçen ve papanın eline düşen Cem 
Sultan sebep olmuştur. Bu olay yıllarca 
Roma - Venedik ve İstanbul arasında giz- 
li casusluk ve çıkar oyunlarına yol aç- 
mıştır. 

Doğuda bir devlet teşkilâtı olarak ca- 
susluk, XVI. yüzyılın ilk çeyreğinde Sa- 
fevi Devleti zamanında İran'da yeniden 
ortaya çıkmıştır. Bu teşkilâtın amacı Sün- 
ni Osmanlı Devleti'ni yıkmak, Şiiliği İs- 
lâm dünyasına hâkim kılmak ve bütün 
İslâm ülkelerini ele geçirmekti. Osmanlı 
kaynaklarında Rğfizi, kızılbaş veya Ale- 
vi adlarıyla anılan Şii Safeviler, Şah İs- 
mâil'in başa geçmesiyle İran'da idareyi 
ele aldıktan sonra özellikle Doğu Ana- 
dolu'da faaliyet göstermişlerdir. Şah İs- 
mâil kısa sürede burada mânevi bir nü- 
fuz kazanmayı başarmıştır. Bunda kul- 
landığı propagandistlerin etkin rolü ol- 
duğu kesindir. Aslında birer casus olan 
Şii dâîler yalnız tekkelerde ve halk ara- 
sında değil kendilerini Bektaşiliğe nis- 
bet eden yeniçeriler arasında da faali- 
yet göstermişlerdir. Dede, baba, halife, 
sultan, şeyh, pir gibi sıfatlarla anılan Şif 
propagandacısı casuslar, Il. Bayezid za- 
manında sarayda bile saygi görmüş ve 
taraftar bulmuşlardır. “Hatâi” mahlasıy- 
la Türkçe şiirler yazan Şah İsmâil bu sa- 
yede kısa sürede Osmanlı Devleti'nin bü- 
tünlüğünü sarsacak bir güce ulaşmıştır. 
Bu hükümdar daha da ileri giderek ca- 
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susları vasıtasıyla Doğu seferi sırasında 
Yavuz Sultan Selim'i öldürtmek istemiş, 
ancak başarılı olamamıştır (Lutfi Paşa, 
s. 249). 

Osmanlı padişahları içinde gerek ülke 
dahilinde gerekse ülke dışında casus- 
luktan en çok faydalanan hükümdarlar- 
dan biri Yavuz Sultan Selim'dir. Daha 
şehzadeliği zamanında İstanbul'da olup 
bitenlerden, bu arada babası ll. Baye- 
zid'in büyük oğlu Şehzade Ahmed'i ve- 
laht yapma niyetinden haberdar olan 
Yavuz Selim, Şah İsmâil'in Anadolu'daki 
bölücü faaliyetlerinin ne dereceye ulaş- 
tığını da biliyordu. Padişah olduktan son- 
ra Şah İsmâil'i Çaldıran'da yenerek Ana- 
dolu'daki gizli kızılbaş faaliyetlerine ge- 
çici de olsa son vermiştir. 


Kanüni Sultan Süleyman zamanında 
özellikle Batı'daki casusluk faaliyetleri- 
ne önem verilmiştir. Bu hükümdar se- 
fere çıkmadan önce martoloslardan bil- 
gi alır, Avrupa devletlerinin durumlarını, 
askeri güçlerini, savaş teknik ve kabi- 
liyetlerini öğrenir, kendi ordularını da 
ona göre teçhiz ederdi. Kanüni marto- 
losları barış zamanlarında da sürekli 
muhbirlik işlerinde kullanmış, böylece 
martolos teşkilâtına ayrı bir nitelik ka- 
zandırmıştır. Bu dönemde martolosla- 
rın bir görevi de düşman devletlerin hal- 
kı arasına karışarak Türkler'in gücünü, 
askeri üstünlüğünü anlatmak suretiyle 
morallerini bozmak ve devletlerine olan 
güvenlerini sarsmaktı. XVI. yüzyılda Os- 
manlılar Batı'da kral saraylarında özel- 
likle Slav ve Hırvat sınırlarında papaz- 
ları ve asilzâdeleri de casus olarak kul- 
lanmışlardır. Kaptanıderyâ Küçük Ali Pa- 
şa'nın kardeşliği Sicilyalı Mehmed Ağa, 
Titus Moldariensis Clericus adıyla kırk 
yıla yakın Osmanlı himayesindeki Fran- 
sa kralının sarayında Osmanlı casusu ola- 
rak görev yapmıştır. Mehmed Ağa Av- 
rupa devletleri ve özellikle Osmanlı Dev- 
leti'nin Batı'daki en büyük rakibi olan 
Avusturya hakkında da İstanbul'a mun- 
tazaman bilgiler göndermiştir. Öte yan- 
dan Türkler'in fethettikleri yerler halkı- 
na hoşgörülü davranmaları, yüzyıllarca 
oralarda tutunabilmelerinin en büyük 
sebebi olmuş, hatta bu yerler halkı çok 
defa Türkler lehine muhbirlik bile yap- 
mışlardır. Kanüni zamanında batıda Boğ- 
dan, Mohaç, Bosna, doğuda Erzurum, 
Van, Lahsa bey ve beylerbeyilerine gön- 
derilen fermanlarda düşmanı gözetle- 
meleri istenirken (BA, MD, nr. 3, tür.yer.) 
ülke içindeki haber alma teşkilâtı da ge- 
liştirilmiştir. 


XVII. yüzyıl başlarından itibaren git- 
tikçe güçlenen ve Osmanlı tebaası Orto- 
dokslar'ın koruyuculuğunu üstlenerek 
gayri müslimleri Osmanlı Devleti aleyhi- 
ne karşı sürekli kışkırtan Rus Çarlığı'na 
karşı da bir casusluk teşkilâtı kurulmuş. 
tur. Bu teşkilâta özellikle Tatarlar alın 
mıştır. Ulak adıyla anılan bu haberciler 
karavul denilen menzillerde gözcülük ya 
parlar ve aldıkları bilgileri süratle mer 
keze ulaştırırlardı. Casus ulaklar özellik 
le Balkanlar'da, Rus ve İran sınırlarındi 
kullanılmıştır. IV. Murad zamanı, Osmar 
lı tarihinde casusluk faaliyetlerinin yo 
ğun olduğu dönemlerdendir. Bu hüküm 
darın çocuk yaşta tahta çıkması sebe- 
biyle devlet idaresi Kösem Sultan'ın eli- 
ne geçmiş, gevşek idare yüzünden Sa- 
fevî Devleti doğuda casusluk faaliyetle- 
rini arttırmış ve Anadolu Alevileri'ni mer- 
kezi hükümete karşı isyana teşvik etmiş- 
tir. Sultan Murad 1632'de idareyi eline 
aldıktan sonra merkezde ve taşrada du- 
rumu düzeltmeye çalışmış, İran şahınır 
propagandacı olan casusların birçoğu 
nu öldürtmüş, bu arada Fener Rum Or 
todoks Patrikhânesi'nin devlet aleyh: 
ne faaliyetlerini arttırması üzerine pat 
riği astırmıştır. XVII. yüzyılda Köprülü 
ailesinden ıslahatçı vezirler de içeride 
ve dışarıda çok sayıda casus kullanmış- 
lardır. 


XVII. yüzyılda Osmanlı Devleti'ne ter- 
cüman, hekim, elçi olarak gelen, saraya 
giren ve padişahla yakın ilişki kuran Er- 
meni, yahudi, Rum gibi gayri müslimler- 
den başka Arap, Gürcü, Tatar, Arnavut 
ve Boşnak gibi müslüman unsurların 
içinden de casus çıktığı, hatta bunların 
II. Viyana Kuşatması'nda devlete karşı 
yıkıcı faaliyetlerde bulundukları bilinmek- 
tedir. Bunların en önemlisi, Merzifonlu 
Kara Mustafa Paşa ile Tatarlar arasın- 
da cereyan eden olaydır. Kırım Tatarları 
arasına karışan düşman casusları, Mus- 
tafa Paşa'nın zaferden sonra yağmaya 
izin vermeyeceği şâylasını yayarak onla- 
rın savaşma şevklerini kırmışlardı. 

XVIII. yüzyılda Osmanlılar düşmanları 
hakkında daha ziyade gemi reislerin- 
den bilgi edinmişler ve Batılı devletler 
nezdinde dâimi elçi bulundurmamanın 
cezasını çok ağır ödemişlerdir. Halbuki 
İstanbul yüzyıllardan beri çeşitli sefirle- 
rin ticari ve askeri uzmanlarının âdeta 
bir mücadele alanı olmuştu. Bu müca- 
deleler bir süre sonra Şark meselesini 
doğurmuştur. XVIII. yüzyılda Fransa'dan 
getirtilen Baron de Tott ile XIX. yüzyıl- 
da Almanya'dan çağırılan Helmut von 
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Moltke, hem askeri uzman hem de si- 
yasi diplomat olarak faaliyet göstermiş- 
lerdir. Bunlar bir yandan Osmanlı ordu- 
sunun ıslahı için gayret gösterirken bir 
yandan da bu hizmetlerini kendi ülkele- 
rinin çıkarları için kullanmışlardır. Baron 
de Tott Türkler'e karşı tutumunu hâtı- 
ralarında açıkça ifade etmiştir. 1. Mah- 
mud zamanında Avusturya'dan kaçarak 
Osmanlı Devleti'ne sığınan Fransız asıllı 
Comte de Bonneval'in (Humbaracı Ahmed 
Paşa) durumu da şüphelidir. Osmanlılar'ı 
sürekli olarak Avusturya'ya karşı sava- 
şa kışkırtan Comte de Bonneval'in hü- 
kümete sunduğu her raporun bir nüs- 
hasının Fransa'ya gönderilmesi, hayatı- 
nın sonlarına doğru kendisinin de ülke- 
sine dönmenin yollarını araması, hakkın- 
daki casusluk şüphelerini kuvvetlendir- 
mektedir. 


I. Abdülhamid ve IlI. Selim dönemle- 
rinde casusluk ve karşı casusluk faali- 
yetleri artmış, muhbirlik bir devlet ku- 
ruluşu haline getirilmiş, doğrudan dev- 
letten maaş alan casuslar kullanılmış- 
tr. Casusluk önceleri hemen sadece Rum 
ve Ermeni gibi gayri müslimlere mün- 
hasırken bu dönemde Türkler'den de ca- 
sus yetiştirilmiştir. Hâlet Efendi'nin 1s- 
rarıyla tercüman olan Kostaki'nin ca- 
susluğu ortaya çıkınca idam edilmiştir. 
Onun yerine Divân-ı Hümâyun tercüman- 
ıığına Fenerli Rum ailesinden İstavraki 
Efendi getirilmişse de gizli belgeler bu- 
na değil Rum asıllı müslüman Yahyâ 
Efendi'ye tercüme ettirilmiş, Yahyâ Efen- 
di Bâbıâli'deki Tercüme Odası'nda ya- 
bancı dil öğrenmek isteyen gençlere 
Fransızca öğretmekle de görevlendiri!- 
miştir (Şânizâde, IV, 33). Daha sonra ise 
divan tercümanlıklarına müslümanlar ge- 
tirilmiştir (Orhonlu, Atatürk Konferansla- 
r, V, 17). 

II. Selim zamanında Avrupa'nın önem- 
li merkezlerinde dâimi ikamet elçilikle- 
rinin kurulmasıyla Osmanlı istihbaratın- 
da büyük bir adım atılmıştır. Zira elçile- 
rin gizli görevi, bulundukları ülke hak- 
kında hükümete raporlar sunmaktı. An- 
cak bu elçilerin yabancı dil bilmemeleri, 
onları çoğu casus olan Rum tercüman- 
ların yardımına muhtaç bırakmıştır (Ku- 
ran, s. 64). XIX. yüzyılda casusluk faali- 
yetleri öyle artmıştır ki Kabakçı Musta- 
fa önderliğindeki isyanda öâsiler bile öl- 
dürecekleri devlet ricâlini ele geçirmek 
için casus kullanmışlardır (IH. Selim'in 
Hal'ine Dair Risâle, vr. 9“). 1. Mahmud 
zamanında Mısır Valisi Mehmed Ali Pa- 
şa da Osmanlılar'a karşı casusluk faali- 
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yetlerinde bulunmuştur (Atâ Bey, HI, 132- 
134). 

Osmanlı gizli polis teşkilâtı, yabancı 
ajanların faaliyetlerinin yoğunlaştığı XIX. 
yüzyıl ortalarında, İngiliz elçisi Statford 
Canning'in Mustafa Reşid Paşa'ya telki- 
niyle kurulmuş ve teşkilâtın başına Civi- 
nis Efendi getirilmiştir. Sultan Abdül- 
mecid zamanında kurulan bu ilk polis 
teşkilâtı yine bu padişah zamanında ka- 
patılmış, fakat 1863'te yeniden açılmış- 
tır. Bu defa başına Ermeni asıllı biri ge- 
tirilmiş ve o da zararlı faaliyetlerde bu- 
lunmuştur. 

II. Abdülhamid devrinde Osmanlı istih- 
barat teşkilâtı geliştirilmiş ve modern- 
leştirilmiştir. Yine bu dönemde Midhat 
Paşa Tuna valiliği sırasında burada özel- 
likle Bulgarlar'a karşı örnek bir gizli po- 
lis teşkilâtı kurmuştur. Makedonya'daki 
ayaklanmalar ve gizli teşkilât için Ayna- 
roz'a Boşnak Hasib adlı bir ajan yerleş- 
tirilmiş, bundan çeşitli ihbarlar alınmış- 
tır. I. Abdülhamid'in özel casusları ha- 
fiye"lerdi. Bu hükümdar zamanında kar- 
şı faaliyette bulunan çoğu gayri müslim 
casuslar da vardı. Bunlardan yahudi asıl- 
lı Emanuel Karasu, lI. Abdülhamid'e kar- 
şı kurulan casusluk teşkilâtının başına 
getirilmiş, padişahın tahttan indirilmesi 
için çalışmış ve sonunda bunu başar- 
mıştır. Il. Abdülhamid'i tahttan indiren 
İttihat ve Terakki Cemiyeti'nin iktidarı 
zamanında kurulan Teşkilât-ı Mahsüsa 
ise gerçek mânada çağdaş bir casusluk 
teşkilâtıydı. 

Devlet aleyhine faaliyet gösterenlerin 
cezası her devirde ağır olmuştur. Nite- 
kim İstanbul'un fethi sırasında Bizans 
lehine casusluk yapmakla itham edilen 
Veziriâzam Çandarlı Halil Paşa XV. yüz- 
yıl ortalarında, yine casuslukla itham 
edilen Yorgaki adlı zimmi ise XVII. yüz- 
yıl sonlarında ölümle cezalandırılmıştır 
(Defterdar Sarı Mehmed Paşa, Zübde-i Ve- 
kâyiât, s. 430). 
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CAT 


CAT 
(bk. ZUTLAR). 


CAUSSIN de PERCEVAL, 
Armand Pierre 


(6. 1871) 


l Fransız şarkiyatçısı. E 


13 Ocak 1795'te Paris'te doğdu. Müs- 
teşrik olan babası Jean Jacques Antoine 
Caussin de Perceval'in tesirinde kalarak 
Doğu dillerine yakın ilgi duydu. 1817'de 
Türkiye'ye geldi. Bir müddet sonra Lüb- 
nan'a gitti ve orada üç yıl kaldı. Arap ül- 
kelerindeki Fransız sefaret ve konsolos- 
luklarında tercüman olarak çalıştı. Dö- 
nüşünde Paris'teki Ecole des Langues 
Orientales Vivantes'a halk Arapça'sı ho- 
cası tayin edildi (1822). 1833'te Collège 
de France'ta Arap dili ve edebiyatı pro- 
fesörü olarak görev aldı. 15 Ocak 1871'- 
de Paris'te öldü. 


Eserleri. 1. Grammaire Arabe vulgai- 
re. Cezayir, Mısır ve Suriye'de konuşulan 
Arapça'nın grameri hakkındaki bu eser 
1824'te Paris'te yayımlanmış, daha son- 
ra çeşitli baskıları yapılmıştır. 2. Diction- 
naire Français - Arabe. Ellious Bocthor'- 
un aynı adı taşıyan Fransızca - Arapça 
sözlüğünü gözden geçirerek ve bazı ilâ- 
velerle iki cilt halinde yeniden yayımla- 
mıştır (Paris 1828-1829). 3. Essai sur l'his- 
toire des Arabes avant Islamisme, 
pendant l'époque de Mahomet et Jus- 
qu'à la réduction de toutes les tribus 
sous la loi musulmane. Klasik İslâm ta- 
rihi kaynaklarından faydalanarak İslâm 
öncesi Arap tarihini, hicretten itibaren 
kronolojik bir sırayla Asr-ı saâdet'i, Arap 
kabilelerinin İslâm hâkimiyeti altına alın- 
masını, Hz. Ebü Bekir ve 18 (639) yılına 
kadar Hz. Ömer devirlerini anlattığı bu 
eser Caussin de Perceval'in en önemli 
eseridir. Bu sahada yazılmış kitaplar 
arasında seçkin bir yeri olan Essai sur 
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l'histoire des Arabes... Paris'te üç cilt 
halinde neşredilmiştir (1847-1849). 

Caussin'in önemli makalelerinden ba- 
zıları da şunlardır: “Mémoire sur le ca- 
lendrier arabe avant l'islamisme”, JA, 
seri IV, 1 (1843), s. 342-379; “Notice sur 
les trois poètes arabes, Akhtal, Faraz- 
dak et Djerir”, JA, seri II, XHI (1844), s. 
507-552. 
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CAVA 
Güneydoğu Asya'da 
Endonezya'ya bağlı Sunda 


takımadalarından biri. E 


Cava (Java) Endonezya'nın yüzölçümü 
bakımından dördüncü, nüfus bakımından 
en kalabalık, siyasi bakımdan en önemli 
ve iktisaden en gelişmiş adası olup dev- 
let merkezi Cakarta da (Jakarta) burada 
bulunmaktadır. Yüzölçümü 126.100 km? 
(hemen hemen bitişik olan Madura adası 
ile birlikte 132.187 km?), nüfusu 1985 sa- 
yımına göre 99.852.812'dir (1990 tah. 110 
milyon). İdari bakımdan Batı, Orta ve Do- 
ğu Cava eyaletleriyle birer eyalet olarak 
kabul edilen Cakarta Raya ve Cokyakar- 
ta özel bölgelerine ayrılmıştır. 

Şelf alanının derinliği 60 metreyi geç- 
meyen Cava deniziyle Hint Okyanusu'nun 
en derin çukurlarından biri olan Cava çu- 
kurunun (7450 m.) arasındaki volkanik 
adalar yayının orta kesiminde yer alır ve 
aynı ada yayının batı uzantısındaki Su- 
matra'dan ortasında ünlü Krakatau vol- 
kanının bulunduğu Sunda Boğazı (Selat 
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Sunda), doğudaki Bali adasından Bali Bo- 
ğazı (Selat Bali) ve Madura adasından ise 
dar Madura Boğazı'yla (Selat Madura) ay- 
rılır. Ortalama eni 180 km. (bazı yerler- 
de 100 km. kadar), boyu yaklaşık 1000 
km. olan bir dikdörtgen şeklindeki ada 
Büyük Okyanus'u kuşatan volkanik ku- 
şağa dahildir. Cava'da yüzey şekilleri ba- 
kımından doğu-batı doğrultusunda şe- 
ritler halinde uzanan birbirinden farklı 
üç bölge ayırt edilir. Bunlar kuzeyde ge- 
nellikle bataklık bir kıyı ile sınırlanan alü- 
viyal ovalar ve tepelikler; ortada kıvrım- 
lı tersiyer tortulları üzerine yerleşmiş, 
çevreleri verimli topraklarla kaplı fakat 
patlamaları zaman zaman can ve mal 
kaybına yol açan genç volkanlar dizisi 
(en yüksekleri Doğu Cava'daki Gunung Se- 
meru, 3676 m.); Pliyosen kıvrımları ile şe- 
killenmiş ve yükselmiş Neojen oluşukla- 
rından meydana gelip adanın hemen gü- 
neyindeki derin okyanus çukuruna düz 
ve dik bir kıyı ile inen 1000-2000 m. yük- 
sekliğindeki platolarla dağlar bölgesidir. 


Cava genelde, kuzeybatı musonunun 
hâkim olduğu yağmur mevsimi ekimden 
mayısa kadar süren ve ortalama sıcak- 
lığı 26-28“ C arasında olan sicak (Cakar- 
ta'da ocak ortalaması 26° C, ekim ortala- 
ması 28° C) ve bol yağışlı (yıllık yağış 1500- 
4000 mm. arasında) bir ekvatoral muson 
ikliminin etkisindedir. Bununla beraber 
adada özellikle yağış bakımından bazı 
bölgesel farklar görülür; doğuya gidil- 
dikçe yağışlar azalır ve kurak mevsim 
(güneydoğu musonu zamanı) uzar. Bu s1- 
cak ve nemli iklim şartları, adanın bü- 
yük kısmını kaplayan ormanların çok zen- 
gin flora ve faunası üzerinde de etkilidir. 

Cava tarih öncesi çağlardan beri mes- 
kûn olan bir adadır (en eski Hominide fo- 
sillerinden yaklaşık 2 milyon yıl öncesine 
ait Pithecanthropus erectus 1891'de bura- 
da bulunmuştur). Ülke yüzölçümünün an- 
cak % 7'si kadar bir toprağa sahip ol- 
duğu halde nüfusun yaklaşık % 60'ı bu- 
rada yaşar ve ortalama nüfus yoğunlu- 
ğu da 800/ km? civarındadır. Etnik ba- 
kimdan halkın en büyük kısmını Cavalı- 
lar oluşturur; ikinci büyük grup adaya 
çok eski yıllardan beri göçmen olarak 
gelen Çinliler'dir. Endonezya'nın en bü- 
yük şehirleri de bu adada olup başlıca- 
ları kuzey kıyılarındaki Cakarta (1986'da 
7.6 milyon nüfus), Surabaya (2.3 milyon) 
ve Semarang (1.3 milyon) limanları ile 
adanın batı kesimindeki Bandung'dur 
(1.6 milyon). XVHE yüzyılda toplam 4 mil- 
yon kadar insanın yaşadığı Cava'nın nü- 
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fusu özellikle son yüzyılda büyük bir hız- 
la artarak 100 milyonu aşmıştır. Her yıl 
yaklaşık 1.8 milyon kişiyi bulan bu hızlı 
nüfus artışı karşısında geçim kaynakla- 
rinin giderek yetersiz kalması sebebiyle 
ortaya çeşitli problemler çıkmakta ve 
yüz binlerce Cavalı'yı öteki adalara nak- 
letmek suretiyle bunların halline çalışıl- 
maktadır. 

Ada halkının % 90'dan çoğu Sünni 
müslüman olup Şâfii mezhebine men- 
supturlar. İslâmiyet Cava'ya özellikle XV. 
yüzyılın başlarında Çin, Gucerât, Malez- 
ya, Sumatra ve Basra körfezi kıyıların- 
dan gelen müslüman tâcirler tarafından 
yayılmış ve kısa bir süre içinde bütün 
adada barış içinde ve gönül rızası ile be- 
nimsenmiştir. Bu dönem öncesinde ada 
IV ve V. yüzyıllardan başlayarak uzun bir 
süre boyunca Hinduizm'in ve Budizm'in 
etkisi altında kalmıştır. Hint medeniye- 
tinin derin izleri eski yapılarda, çeşitli 
sanat eserlerinde ve hâlâ yaşayan bazı 
geleneklerle törenlerde açıkça görülmek- 
tedir. Cava'nın batısı XII. yüzyıl ile XII. 
yüzyılın başları arasında, bölgedeki de- 
niz yollarını denetleyen Srivijaya Devle- 
ti'nin, doğusu ise Kediri Devleti'nin sınır- 
ları içine girdi. XIII. yüzyıl sonlarından 
XV. yüzyıl sonlarına kadar adanın tama- 
mı, bugünkü Endonezya'yı oluşturan ada- 
lardan birçoğunun ve bunların kıyıların- 
daki limanları birbirine bağlayan deniz 
ticaret yollarının üzerinde hâkimiyet ku- 
ran (bu sebeple de günümüzde Endonez- 
ya milliyetçiliğinin dayandığı “çeşitlilikte 
birlik" ilkesinin mâzideki ilham kaynağını 
oluşturan) Macapahit İmparatorluğu'nun 
ana toprakları oldu. 

1511'de Portekizliler'in adaya ayak 
basması ile Cava tarihinde yeni bir dö- 
nem başladı. Küçük prenslikler ve sul- 
tanlıklar istilâcılara direnemeyip yıkıldı- 
lar; adanın kuzeyindeki Bentem ve De- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklop 


mak sultanlıkları ise onlarla bazı ticaret 
anlaşmaları yaparak bir süre daha ba- 
ğımsızlıklarını koruyabildiler. Bu kismi 
sömürgeleşme dönemini, 1595'te Hol- 
landalılar'ın adaya çıkması ile başlayan 
ve Endonezya Devleti'nin kuruluşuna ka- 
dar yaklaşık 350 yıl süren çok katı bir 
sömürü dönemi takip etti. Hollandalılar 
bu sömürüyü yönetmek üzere 1600'de 
Vereenigde Oostindische Compagnie'yi 
kurdular; 1619'da Bentem sultanının 
Portekizliler'e karşı kazandığı bir zafe- 
rin anısına inşa ettiği Cakarta Kalesi'ni 
yıkarak harabesi üzerine Batavia adını 
verdikleri bugünkü Cakarta'nın çekirde- 
ğini oluşturan şehrin temellerini attılar 
(bk. CAKARTA) ve 1816-1830 yılları ara- 
sında da adanın diğer kısımlarını hâki- 
miyetleri altına aldılar. 1942-1945 yılla- 
rında komşu adalarla birlikte Japon iş- 
galinde kalan Cava 17 Ağustos 1945'te 
Sukarno'nun ilân ettiği bağımsız cum- 
huriyete bağlandı. Fakat Il. Dünya Sava- 
şı'nın sonunda İngilizler'le Hollandalılar 
Cava'nın bazı önemli şehirlerini işgal 
ettiler. Hollandalılar 1948'de adanın ba- 
tı ve doğu bölgelerinde iki ayrı özerk 
devlet kurdular. Daha sonra Hollanda 
hükümetiyle yeni Endonezya Cumhuri- 
yeti hükümeti arasında yapılan görüş- 
melerde Endonezya adaları tam olarak 
bağımsızlık kazandılar (27 Aralık 1949). 
Aynı tarihte federal sisteme bağlı bir de 
bağımsız Endonezya Birleşik Devletle- 
ri Cumhuriyeti kuruldu. Endonezyalılar 
Hollanda'nın baskısı altında kurulan bu 
devleti 17 Ağustos 1950'de tekrar üni- 
ter bir cumhuriyete dönüştürdüler ve 
Cava adasının tamamı da bu cumhuri- 
yete bağlandı. 


Önemli bir tarım ülkesi olan Cava pi- 
rinç, Kauçuk, çay, şeker kamışı, manyok, 
tütün ve çeşitli baharat üretmekte, ay- 
nı zamanda petrol, doğal gaz, demir, 
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CAVA 


manganez, bakır ve boksit gibi bazı zen- 
gin yer altı kaynaklarına da sahip bu- 
lunmaktadır. Ayrıca ormanlarından kıy- 
metli kereste türleri elde edilir. 
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Cava'da İslâmiyet. İslâmiyet'in Cava 
adasına ne zaman geldiği kesin olarak 
tesbit edilememekte, ancak barış yoluy- 
la ve irşadlar neticesinde meydana ge- 
len toplu ihtidalarla yaygınlaştığı bilin- 
mektedir. Eski Cava mezarları üzerinde 
yapılan bir inceleme sırasında bulunan 
XII. yüzyıla ait bir müslüman kadın me- 
zarı burada bir müslümanın yaşadığını 
göstermekte ise de bu dönemde Cava- 
llar arasında İslâmiyet'i kabul edenlerin 
bulunup bulunmadığı henüz tam olarak 
tesbit edilmiş değildir. Cava halkının İs- 
lâmiyet'le bilinen ilk teması XV. yüzyılın 
başlarında, Hindistan -Uzakdoğu ticari 
münasebetleri vesilesiyle Hindistan'ın 
Gucerât taraflarından gelen müslüman 
tüccarların gayretleri sonucu gerçekleş- 
miştir. İhtida hareketleri önceleri sade- 
ce liman şehirlerinde başlamış, kısa sü- 
rede içerilere doğru yayılmıştır. Bu sü- 
ratli İslâmlaşmada tasavvufi cereyanla- 
rın etkileri görülmekle birlikte adaya ge- 
len müslüman tüccarların yerli kadınlar- 
la evlendiklerini ve bu şekilde kurulan 
çok sayıda müslüman ailenin bölgenin 
hızlı İslâmlaşmasında önemli rol oyna- 
dığını unutmamak gerekir. 


İslâmiyet XV. yüzyıl başlarında Cava'- 
da yayılmaya başladığı zaman adada Hin- 
dû- Budist bir devlet olan Macapahitler 
(1300-1525) hüküm sürüyordu. Gucerât'- 
tan gelen tüccarlar, ülkede yüksek taba- 
kayı oluşturan Hindü kültürünü benim- 
semiş idareci sınıfla temas kurmuş ve 
onları İslâm'a kazandırmışlardır. Bu İs- 
lâmi çalışmalar, bir rivayete göre halk 
arasında Veli Sanga diye bilinen dokuz 
velinin ortak faaliyetleri sonucunda ger- 
çekleşmiştir. Sunan (Susuhunan) şeref 
unvanıyla anılan bu ilk İslâm davetçile- 
rinin adları şöyledir: Sunan Mâlik İbrâ- 
him (6. 1419, Mevlânâ Mağribi olarak da 
bilinir), Sunan Ngampel (6. 1470, Raden 
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Rahmet olarak da bilinir, mezarı Suraba- 
ya'dadır), Sunan Bonang (6. 1525). Sunan 
Giri (Raden Paka), Sunan Gunung Cati (6. 
1570), Sunan Kudus, Sunan Muria, Su- 
nan Dracat, Sunan Kali Caga. İslâmiyet'in 
sosyal hayatın her yönüyle ilgilenmesi ve 
her meseleye çözüm getirmesi, Hindü 
kültürünün tesiri altında bulunan Cava 
halkı tarafından kolaylıkla benimsen- 
mesinde etkili olmuştur. Toplumu dini 
bir birlik gibi gören Cava halkı fertleri 
bu dini birliğin üyeleri olarak kabul et- 
miş, Hint kültüründen değişik olarak İs- 
lâm'la birlikte Allah katında toplum fert- 
lerinin her birinin eşit olduğunu öğren- 
miştir. Ayrıca Cava halkının mutedil bir 
karaktere sahip olması da İslâmi yayıl- 
mayı kolaylaştırmıştır denilebilir. 
İslâm'a bağlılık, Hindü kültürünü be- 
nimsemiş olan Macapahit idarecilerine 
karşı bir korunma vasıtası olarak orta- 
ya çıkınca İslâmi çevre bir anda genişle- 
di. Kuzey sahilleri halkı da İslâmiyet'i ka- 
bul etti ve silâha sarılarak Macapahit- 
ler'e karşı savaştı. 1520 yıllarında De- 
mak Sultanı Raden Patah son Macapa- 
hit idarecisine karşı zafer elde ederek 
Hindü yönetimine son verdi. İslâmiyet'in 
bağımsızlığa ulaşmada önemli bir unsur 
teşkil ettiğinin anlaşılması üzerine ön- 
ceki dönemde idareci sınıfı oluşturanlar 
durumlarını korumak için İslâmiyet'i ka- 
bul etmek zorunda kaldılar. Böylece ye- 
ni düzende kendilerine bir yer edinerek 
sosyal hayattaki eski durumlarını kıs- 
men de olsa koruyabildiler. XVI. yüzyılın 
sonlarına doğru Orta Cava bölgesinde 
Mataram Sultanlığı adıyla geniş bir poli- 
tik güç ortaya çıktı (1585). Bu yeni devlet 
Cava kuzey sahili İslâm devletleri gibi 
tamamen İslâmi bir devlet görüntüsü 
vermedi. Mataram idarecileri müsiüman 
olmakla birlikte onların yönetiminde es- 
ki Hindü Macapahit Krallığı döneminden 
kalma birtakım politik unsurların izlerini 
görmek mümkündür. Mataram Sultan- 
lığı yönetiminde eski döneme ait Maca- 
pahit idareci ve aristokratları faaliyetle- 
rini sürdürdüler. Mataram hukuk sistemi 
kuzey sahili devletlerindeki gibi Kur'âni 
esaslara değil geleneksel Cava hukuk dü- 
zeninin ağırlığını koruduğu bir sisteme 
dayanıyordu. Bununla beraber bu siste- 
min İslâmi esaslardan çok uzak olduğu 
da söylenemez. Sunan Giri gibi dini lider- 
ler Madura ve Molukkalar arasında bü- 
yük bir otoriteye sahiptiler. Mataram hâ- 
kimi Sultan Agung (1613-1646), 1628 yı- 
lında Sunan Giri'nin gücünü denemek 
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için harekete geçti ve onu yenerek esir 
aldı. Bundan sonra Sultan Agung dini li- 
derlere karşı mücadelesini devam ettir- 
di. Kuzeyde bulunan limanlardan Lasem 
(1616), Tuban (1618), Gresik (1622), Su- 
rabaya (1625) ile Madura adasının (1627) 
Sultan Agung tarafından işgal ve tahri- 
bi Cava'nın dış ticaretini ve deniz ulaşı- 
mını olumsuz yönde etkiledi. Avrupalı sö- 
mürgecilerden Hollandalılar'la İngiliz ve 


Danimarkalılar bu durumdan çok isti- 


fade ettiler. Hollandalılar 1619'da eski 
Sunda Kalapa veya Cakarta'nın bulun- 
duğu yerde Batavia'yı kurarak Mataram 
hâkiminin arazisinde ticari ve idari bir 
merkez elde etmiş oldular. Bu tarihten 
sonra ne 1631'den beri Cava'nın batısın- 
da bağımsız bir sultanlık olan Bentem- 
liler, ne de Mataramlılar onları bu top- 
raklardan çıkarabildiler. Bu arada Hol- 
landalılar, ticari bir şirket gibi görünen 
fakat birçok siyasi faaliyetleri olan Bir- 
leşik Doğu Hindistan Şirketi'ni (Vereenig- 
de Oostindische Compagnie) faaliyete ge- 
çirdiler. 


Sultan Agung'dan sonra gelen oğlu 
Susuhunan |. Amangkurat (1645-1677) 
babasının yolunu takip ederek kuzey sa- 
hili devletlerinin dini liderlerini kılıçtan 
geçirdi ve böylece Mataram Orta Cava 
Sultanlığı, siyasi otoritesinde boşluk do- 
ğurduğu iddiasıyla bu müslüman dev- 
letlere karşı da tam bir düşman kesildi- 
ğini göstermiş oldu. Mataram liderleri 
kendilerinin Macapahit Devleti'nin bir de- 
vamı olduklarını söylemeye başladılar. 
Ancak bu dönemde de İslâm'a katılanlar 
çoğaldı ve İslâm kültürü Hint- Cava kül- 
türü yanında etkinliğini korudu. Yine bu 
yıllarda İslâm düşünce tarihi içinde ye- 
rini alan vahdet-i vücüd'culuk akımı 
da kendini gösterdi. Burada İslâm âle- 
minin diğer bölgelerindekilerden farklı 


bir şekilde ortaya çıkan bu akımda Hint 
felsefi görüşünün izlerine rastlandı ve 
neticede Cava'daki velilerden biri olan 


Şeyh Siti Jenar karıştırıcı ve inanç bozu- 
cu fikirlerinden dolayı idam edildi; ger- 
çek İslâm akidesini öğretmek üzere de 
Orta Cava köylerine irşad için din adam- 
ları gönderildi. Bu arada Mataram yö- 
neticileri tenkit edilmeye başlandılar; bu- 
nun üzerine |. Amangkurat babası Sul- 
tan Agung gibi Doğu Cava'daki müslü- 
manlara karşı baskı ve hatta tenkil ha- 
reketlerine girişti. Bunun sonucunda Do- 
ğu Cava'da müslümanların haklarını mü- 
dafaa için Madura Prensi Trunajaya baş- 
kanlığında ayaklanmalar meydana gel- 
di. 1. Amangkurat'ın ölümü üzerine ye- 
rine geçen oğlu Susuhunan Il. Amangku- 
rat (1677-1703) babası gibi Hollandalılar'- 
la iş birliği yaparak gittikçe gelişen müs- 
lüman hareketini bastırma çabaları içine 
girdi ve onların yardımıyla başarı sağla- 
dı. Bu yardıma karşılık olarak Hollanda- 
ilara Pasisir limanlarının idaresi bira- 
kıldı ve II. Amangkurat sömürgeci Hol- 
landalılar'la iş birliği içinde hüküm sür- 
meye devam etti. 

1718-1723 Surabaya savaşlarında Ma- 
taram Devleti ile Hollandalılar yine ortak 
hareket ettiler; onlara karşı olan kuv- 
vetler ise daima İslâm mefküresine bağ- 
lı kaldılar. Cava'da İslâm'a ve müslüman- 
lara karşı sürekli mücadele içinde olan 
Hollandalılar'ın bu tutumlarını 7 Aralık 
1643 tarihli kilise deklarasyonunda açık- 
ça görmek mümkündür. Burada Batavia 
belediyesi ve mühtedi paganlar bahane 
edilerek hükümete müslüman okulları- 
nın kapatılması ve sünnet geleneğine 
son verilmesi tavsiye edilmekteydi. Hol- 
landa hükümeti 1726'da şiddet ölçüsü- 
nü.biraz daha arttırarak müslümanların 
Doğu Hindistan Şirketi gemileriyle hacca 
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gitmelerini yasakladı. Ancak daha son- 
ra bu gibi sert tedbirlerin kendileri için 
kötü sonuçlar doğurabileceğini hesap- 
lamaya başladılar. Çünkü Cavalı müslü- 
manların hacca gitmeye karşı özel bir 
tutkuları vardı ve hacca dini bir emir ol- 
ması yanında ayrıca büyük bir sosyal 
değer veriyorlardı. XVI. yüzyıldan sonra 
bu eğilimin halk arasında daha da art- 
mış olduğu söylenebilir. Cavalı liderler 
“sultan” unvanını ancak hacca gittikleri 
zaman kazanabiliyorlardı. Sultan Agung 
şer'i mahkemeler ve diğer meselelerde 
müslümanları üzen uygulamalarına rağ- 
men hacca giderek bu unvanı almış ve 
İslâmi çevrelerde Sultan Abdul Muham- 
med Mevlânâ Matarani adıyla anılmış- 
tır. Cavalı diğer bir lider olan Sultan Ha- 
ci de 1669-1671 ve 1674-1676 yılların- 
da iki defa Mekke'ye gitmiş ve Sultan 
Ebünnazar Abdülkahhâr adını almıştı. 
Sömürgeci Hollandalılar toplum içinde 
üstün tutulan hac vazifesini yerine getir- 
miş kişilerden daima çekinmişler, İngiliz- 
ler ise bölgede bulundukları süre içinde 
hacca gitmeyi daha da zorlaştırmışlar- 
dır. Geçici İngiliz yönetimi döneminde 
(1811-1816) burada görevli bulunan ida- 
reciler hacca gitmeyi politik bir suç ola- 
rak görmüşler ve haccı zorlaştırıcı ted- 
birlere başvurarak hacılardan ada için- 
deki seyahatlerinde dahi pasaport sor- 
muşlardır. Hollandalılar, halk arasında 
üstün bir ilmi ve etkinliği olduğu sanı- 
larak aşırı saygı gösterilen bu gibi kişile- 
rin önderliğinde herhangi bir ayaklanma- 
nın kolaylıkla ortaya çıkabileceğine inan- 
mışlar ve onları birinci derecede tehlike 
kabul etmişlerdir. Gerçekten de hacdan 
dönen kişiler toplum içinde sömürgeci- 
lerin hoşuna gitmeyecek birçok önemli 
görevler ifa etmişlerdir. İslâm kardeşli- 
ği ve birliği üzerinde duran hacılar ül- 
kedeki müslümanların diğer İslâm üm- 
metleriyle beraber olduklarını hissetme- 
leri ve kuvvet bulmaları gerektiğini an- 
latmışlardır. Böylece müslümanlar sö- 
mürge kuvvetlerine karşı yanlız olmadık- 
larını kabul etmişler ve daima bağımsız- 
lığa kavuşma özlemini içlerinde taşımış- 
lardır. Bunun sonucunda Cavalılar'da kã- 
fire karşı yürütülecek bir cihad hareke- 
ti, her an için gerçekleşmesi beklenen ve 
hazırlığı yapılan bir özlem olmuştur. Sö- 
mürgeci Hollandalılar'ın zamanla Cava 
mahkemelerine ve mahalli siyasi mese- 
lelere müdahalesi çoğaldıkça müslüman 
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leşmiş, münasebetler sertleşmiştir. Bu 
sertleşmelerin sonucu olarak 1742'de 
Semarang'da Hollanda garnizonuna ya- 
pılan bir baskınla 450 Hollandalı kılıç- 
tan geçirilmiştir. Dini inanç ve akımların 
izlerini 1825-1830 yılları arasında sü- 
ren Cava Savaşı'nda da görmek müm- 
kündür. 

Cava 1808 yılından itibaren Avrupalı 
sömürgecilerin planlı bir şekilde yayıl- 
ma hareketlerine mâruz kaldı. Halk ara- 
sında bu hareketlere karşı zaman zaman 
ayaklanmalar görülmüştür. Bunların en 
ciddi olanı Prens Diponegoro (ö. 1855) 
başkanlığında gerçekleşti. II. Amangku- 
buwono döneminde dindar bir kişiliğe 
sahip olan ana kraliçe Ratu Ageng tara- 
fından saraydan ve saray entrikaların- 
dan uzakta yetiştirilen ve 1803'te onun 
ölümü üzerine arazilerinin idaresini üst- 
lenen Prens Diponegoro dini ilimler tah- 
sil etmişti. 1805 yılında yirmi yaşında 
iken Cokyakarta civarında bulunan İslâ- 
mi ilim merkezlerini ziyaret ederek ule- 
mâ ile görüştü ve sonraları da bu ziya- 
retlerine devam edip Cava'da yaşayan 
geniş müslüman halk kitleleriyle sürek- 
li temas halinde bulundu. Bu arada hal- 
kın sosyal hayatı ve iktisadi problemle- 
riyle ilgilenen Prens Diponegoro 1825 yı- 
lında Hollandalılar'ın şer'i mahkemelere 
müdahale etmesi üzerine sömürge ida- 
resine karşı başkaldırdı. Zaten sömür- 
ge idarecilerinin keyfi hareketleri, yerli 
halkın çeşitli baskı ve iktisadi zorluk al- 
tında yaşamakta oluşu ve mânevi de- 
ğerlere karşı idarecilerin saygısız hare- 
ketleri böyle bir ayaklanmanın zeminini 
hazırlamıştı. Prens Diponegoro, şartların 
oluşması ve olayların gelişmesiyle bir an- 
da Avrupalı sömürgeci güçlere karşı baş- 
layan, aristokratlarla dini grupların da 
katıldıkları halk hareketinin lideri hali- 
ne geldi. Tarihe Cava Savaşı olarak ge- 
çen bu mücadele 1825-1830 yılları ara- 
sında devam etmiş ve Avrupalı sömür- 
geci güçleri bir hayli uğraştırmıştır. Hol- 
landa sömürge ordusunun Palembang 
ve Bone bölgelerinde seferde oluşu do- 
layısıyla Cava'daki hareket ilk anda hal- 
kın lehine gelişme gösterdi. Fakat daha 
sonra General de Kock Orta Cava'ya ge- 
lerek Susuhunan ve Surakarta gibi lider- 
leri Diponegoro ile iş birliği yapmama- 
ları hususunda ikna etti. Buna rağmen 
“sultan” ve “Cava'da İslâm'ın savunucu- 
su” sıfatlarını alan Prens Diponegoro Hol- 
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la sürdürdü. Ancak 1828'de yerli halk 
arasında çıkan kolera ve 1829'da amca- 
sı Mangkubumi ile en güvendiği kuman- 
danı Sentot'un Hollandalılar'a sığınması 
hareketi zayıflattı. Savaşın sonunda esir 
edilen Diponegoro sürgüne gönderildiği 
Makassar (Ujungpandang) şehrinde 1855'- 
te vefat etti. 20 milyon florine mal oldu- 
ğu hesaplanan bu savaşın bedeli de son- 
radan yine Cava köylü ve çiftçisinden çı- 
karıldı. Müslüman Cava halkı sömürge- 
ciliği hazmedemeyen ve yabancı idare- 
sine karşı daima isyan eden bir ruh hali 
içinde bulunmuştur. Nitekim XIX. yüzyı- 
lın ikinci yarısında Hollandalılar'a karşı 
gelişen köylü ayaklanmaları daima İslâ- 
mi düşünceden kaynaklanmış ve din 
adamlarının liderliğinde gerçekleşmiştir. 
Bölgede geçici İngiliz idaresi dönemin- 
de adanın batı tarafında bulunan Ben- 
tem gibi sultanlıkların toprakları ve ay- 
rıca Orta Cava ile doğu kesimlerindeki 
önemli bölgeler Hollanda Hindistanı ara- 
zisine katılmış, böylece Hollanda sömür- 
ge idaresi yeni toprak ilhakları sonucun- 
da adanın yaklaşık % 93'ünü eline ge- 
çirmişti. 1870 ve 1910 yılları arasında 
Hollandalılar Cava adasında sömürge ida- 
resi kurallarını en katı biçimde uygula- 
mışlar ve bu dönem zarfında Cava hal- 
kının sosyal bünyesinde mânevi değer- 
ler açısından büyük tahribat meydana 
getirmişlerdir. 


Bu dönemde Cava'da İslâmi kaynaklı 
köylü ayaklanmaları o kadar arttı ki so- 
nunda Hollanda hükümeti müsteşrik C. 
S. Hurgronje'yi bir İslâm politikası oluş- 
turması için yeni kurulan Yerli İşler Bü- 
rosu'na (Kantoor voor Inlandsche Zaken) ta- 
yin etti (1889). Hurgronje ve diğer Hol- 
landa idarecileri müslüman halka itikad 
ve ibadetle ilgili hususlarda tam bir hür- 


Cava'da 
Grestik 
yakınlarında 
Leran'da 
bulunan 
1082 (1671-72) 
tarihli 
Fâtıma bint 
Meymün 
adını taşıyan 
mezar taşı 
IN. A. Baloch, 
The Advent 
of islam 

in Indonasia. 
islâmâbâd 


173 


CAVA 


riyet tanımalarına rağmen siyasette İs- 
lâm birliği (panislâmizm) taraftarı fikir 
ve hareketleri şiddetle takip edip bastır- 
mışlardır. Bu konudaki her türlü kitap, 
mecmua ve gazetenin ülkeye girişini 
yasaklamışlar ya da sansüre tâbi tut- 
muşlardır. Öte yandan hacca yönelik kı- 
sıtlamaları kışkırtıcı olduğu düşüncesiy- 
le 1905'te kaldırarak bir yumuşamanın 
oluşmasına ve dini tarafsızlığın devlet 
idaresinde hâkim kılınmasına çalışmış- 
larsa da müslüman halkla sömürge ida- 
recileri arasındaki düşmanlık ve güven- 
sizlik duyguları hiçbir zaman kaybolma- 
mıştır. Aksine bu durum Cava'da birta- 
kım İslâmi uyanış hareketlerinin doğu- 
şuna zemin hazırlamıştır. 1900'lerden 
sonra hıristiyan misyoner okullarının git- 
tikçe yayılması ve Hollanda hükümeti- 
nin bu okullar lehine müslümanlara bas- 
kı yapması, mevcut dini eğitim ve öğre- 
timin yetersizliği eğitim görmüş Cava- 
I müslümanları uyandırmış ve çeşitli 
dini teşekküller kurmalarına sebep ol- 
muştur. Hollanda sömürge idaresine kar- 
şı İslâmi kaynaklı bağımsızlık mücade- 
lesini destekleyen ilk milli ve siyasi ha- 
reketler de yine Cava adasında ortaya 
çıkmıştır. 


Şehirlerde yaşayan ve genellikle tica- 
retle meşgul olan müslümanlar, ticari 
faaliyetlerinin XX. yüzyılın başlarından 
itibaren Çinliler'in rekabeti karşısında 
tehdit edildiğinin farkına vardılar. 1905 
yılında, Orta Cava'da Surakarta'da En- 
donezya milli hareketinin babası sayı- 
lan Hacı Samanhudi, yerli tüccarlara yar- 
dım etmek ve dini hayatı canlandırmak 
gayesiyle Sarekat Dagang Islam adında 
bir teşkilât kurdu. 1912'de bu teşkilât 
ismini Sarekat Islam olarak değiştirdi. 
İlk Endonezya milli hareketi olarak te- 
lakki edilen bu teşekkül, kısa bir süre 
sonra eğitim görmüş genç Cavalılar, di- 
ni liderler, tüccarlar, köylüler ve işçiler 
arasında taraftar bularak bir siyasi halk 
hareketi haline dönüştü ve 1920'lerden 
sonra Hollanda hükümetinden Endonez- 
ya için muhtariyet isteklerine olumlu 
cevap alamayınca Hollandalılar'la iş bir- 
liği yapmama kararı aldı. 


Bu arada dini reform hareketleri de 
aynı tarihlerden itibaren Cava'da yayıl- 
maya başladı. Bu yöndeki ilk adım Arap 
asıllı Cavalılar tarafından atıldı. 1905 yı- 
unda Cakarta'da Jamiyyat al-Khair adil 
bir cemiyet kuruldu. Daha sonra 1915'- 
te aslen Sudanlı olan Şeyh Ahmed Surka- 
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da ayrı bir dernek kurdu. Batı Cava’ daki 
müslüman liderler de harekete geçerek 
Hacı Abdülhalim önderliğinde 1917'de 
Majalengka şehrinde modernist fikirle- 
ri savunan, fakat aynı zamanda da pe- 
santren adı verilen dini okullarda yeti- 
şen muhafazakâr din âlimlerinin görüş- 
lerine saygı duyan Persjarikatan Ulama 
adında bir dini teşekkül kurdular. Bu 
bölgede kurulan diğer dini bir teşekkül 
de 1920'lerden sonra özellikle Bandung 
şehrinde faaliyet gösteren Persatuan 
Islam adlı teşekküldür. Ancak bu alan- 
daki en önemli kuruluş, Orta Cava'nın 
Cokyakarta şehrinde 18 Kasım 1912 ta- 
rihinde Kiai Hacı Ahmed Dahlan tarafın- 
dan kurulan ve günümüze kadar yaşa- 
yan Muhammediyye (Muhammadiyah) ol- 
muştur. Muhammediyye'nin, Cava Müs- 
lümanlığı'nı Hindü tesiri altındaki yerli 
örf ve âdetlerden kurtarmak, İslâm aki- 
desini modern bilgi ve düşünceler ışığın- 
da yeniden düzenlemek, İslâm eğitimin- 
de ıslahat yapmak, İslâmiyet'i dış tesir- 
ler ve hücumlara karşı korumak ve mis- 
yonerlerin faaliyetlerini çürütecek şekil- 
de İslâmi programlar hazırlamak gibi 
temel hedefleri vardı. Muhammediyye 
1938'de 853 şubeye ve çeyrek milyon 
üyeye ulaştı. 800'ün üzerinde cami ve 
mescid, 1700'den fazla ilk ve ortaokul 
seviyesinde okul, klinik ve yetim yuvala- 
rı açarak Cava'da İslâm modernizminin 
temsilcisi oldu. 


Cava'da modernizmin gösterdiği ge- 
lişme, bir reaksiyon olmak üzere muha- 
Tazakâr görüş ve faaliyetlere de bir can- 
ılık ve hız kazandırdı. Muhafazakâr ce- 
maat menfaatlerini korumak için Do- 
ğu Cava'nın Surabaya şehrinde 31 Ocak 
1926'da Jombanglı bir pesantren lideri 
olan Kiai Hacı Hasjim Asjari önderliğin- 
de toplanarak Nahdatul Ulama adlı bir 
teşekkül kurdular. Bu teşekkülün her 
bölgedeki reisliğini halk üzerinde esaslı 
bir tesir icra eden mahalli din hocaları 
üstlendi. Cemiyet mensupları, moder- 
nistlerin aksine mutlaka dört mezhep- 
ten birine bağlanmayı ve dinle ilgili hu- 
suslarda bu mezhebin görüşleri istika- 
metinde hareket etmeyi gerekli görmüş- 
ler ve bunu temel hedefleri olarak ka- 
bul etmişlerdir. 


Çeşitli mahalli teşekküller içerisinde 
şekillenen Cava'daki İslâmiyet, Hollanda 
sömürge idaresinin sonuna doğru (1942) 
birleşmiş bir kuvvet olarak ortaya çıktı. 
Eylül 1937'de Surabaya'da Nahdatul Ula- 


manların birliğini ve aralarındaki fikri 
anlaşmazlıkları tartışarak gidermeyi he- 
defleyen Madjlis islam A'laa Indonesia 
adında bir federasyon kurdular. Persa- 
tuan Islam ve Jamiyyat al-Islah wal- Ir- 
sjad da dahil olmak üzere Cava'daki di- 
ğer müslüman teşekküller federasyona 
katıldılar. Fakat bu federasyon, 1943 
yılında Cava'yı ve diğer Endonezya ada- 
larını I. Dünya Savaşı süresince işgal 
eden Japonlar tarafından feshedildi. Bü- 
tün bu teşekküllerin dini, içtimai sahada 
ve eğitim alanında yaptıkları hizmetlerin 
yanında Cava müslümanları arasında mil- 
li şuurun gelişmesine ve Endonezya'nın 
bağımsızlık mücadelesine önemli katkı- 
ları olmuştur (ayrıca bk. ENDONEZYA). 
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CÂVİD BEY, Mehmed 
(1875-1926) 


İttihat ve Terakki Cemiyeti'nin 
mali siyasetinin belirlenmesinde 
önemli rol oynayan 
Osmanlı Maliye nâzırı 


ve iktisatçısı. 
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Selânik'te doğdu. Dönme câmiasından 
tüccar Receb Naim Efendi'nin oğludur. 
İlk ve orta öğrenimini Selânik'te yaptık- 
tan sonra İstanbul'a giderek Dersaâdet 
Mekteb-i İdâdi-i Mülki (İstanbul Lisesi) ve 
Mekteb-i Mülkiyye-i Şâhâne'de okudu. 
1896'da mezun olunca Ziraat Bankası 
Muhasebe Kalemi'nde göreve başladı. 
Bir yıl sonra Maarif Nezâreti Mektübi 
Kalemi İstatistik Şubesi'ne geçti. 1898'- 
den itibaren bu göreve ek olarak Aya- 
sofya Merkez Rüşdiyesi'nde hesap, Dâ- 
rülmuallimin-i Âliye'de ilm-i servet (ik- 
tisat) hocalığı yaptı. 1899 yılında Maarif 
Nezâreti Rüşdiye İdaresi kitâbetine ge- 
tirildi. 1902'de siyasi gayelerle görevin- 
den ayrılarak gelişmiş iktisadi yapısı ve 
etnik durumuyla meşrutiyet taraftarı 
muhalefetin gelişip güçlendiği bir mer- 
kez olan Selânik'e döndü ve yeni kuru- 
lan Mekteb-i Feyziyye adlı lise seviyesin- 
deki bir okulun müdürlüğünü üstlendi. 
Burada iken gizli Osmanlı Hürriyet Ce- 
miyeti'nin teşkilâtlanmasında ve Selânik 
mason locasında aktif rol alan Câvid Bey, 
1907'de cemiyetin İttihat ve Terakki Ce- 
miyeti'yle birleşmesinden sonra da faali- 
yetlerini sürdürdü. Il. Meşrutiyet'in ilâ- 
nından hemen sonra Selânik'ten ayrıla- 
rak İstanbul'a döndü ve seçimlere hazır- 
lanmaya başladı. Seçimler sonunda Mec- 
lis-i Meb'üsan'da |. (1908-1912) ve |. 
(1912) dönem Selânik mebusu, Selânik'in 
Balkan Savaşı sonunda Yunanistan sınır- 
ları içinde kalması üzerine de HH. dönem- 
de (1914-1918) Kal'a-i Sultâni (Çanakka- 
e) sancağı mebusu oldu. Ayrıca 1916 ve 
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1917 yıllarında İttihat ve Terakki'nin yö- 
netici kadroları içinde yer aldı. 

Câvid Bey ilk defa Tevfik Paşa kabi- 
nesinde (14 Nisan -5 Mayıs 1909) Maliye 
nâzırlığına getirilmek istendiyse de ken- 
dilerinden izin alınmadığı gerekçesiyle 
İttihat ve Terakki'nin karşı çıkması yü- 
zünden göreve başlayamadan istifa et- 
mek zorunda kaldı. Az sonra 25 Hazi- 
ran 1909'da Hüseyin Hilmi Paşa'nın kur- 
duğu kabinede Maliye nâzırlığına geti- 
rildi ve İbrâhim Hakkı Paşa hükümetin- 
de de (12 Ocak 1910-29 Eylül 1911) aynı 
görevi yürüttü. Fakat mali ve idari alan- 
da önemli reformlar yapmaya çalıştığı 
bir dönemde bazı anlaşmazlıklar yüzün- 
den nâzırlıktan istifa etti. 1912 seçim- 
lerinin ardından Said Paşa kabinesine 
Nâfia nâzırı olarak tayin edildi. Savaşlar 
dolayısıyla artan askeri harcamalar yü- 
zünden daha da bozulan mali durumla 
başa çıkamayacağını anlayan Maliye nâ- 
zırının istifası üzerine yeniden bu göre- 
ve getirildi ve 22 Temmuz 1912'de Said 
Paşa'nın istifasına kadar görevde kaldı. 
İttihat ve Terakki'nin Bâbiâli Baskını ile 
(23 Ocak 1913) iktidarı ele geçirmesinden 
bir yıl sonra tekrar Maliye nâzırı oldu. 
Nâzırlığı sırasında, giderek yaklaşan dün- 
ya savaşında Osmanlılar'ın tarafsız kal- 
ması karşılığında kapitülasyonların kal- 
dırılabileceğini düşünüyordu. Hatta bu 
yönde Fransızlar ve İngilizler'le temas- 
larda bile bulundu. Ancak Osmanlılar'ın 
Enver Paşa'nın zorlamalarıyla Almanya 
yanında savaşa girdiğini öğrenince he- 
men kabineden istifa etti. 

1917 yılı başlarında özel teşebbüsü 
geliştirip güçlendirmeyi amaçlayan Os- 
manlı İ'tibâr-ı Milli Bankası'nın kurulu- 
şunu gerçekleştirdi. Talat Paşa'nın Şu- 
bat 1917'de sadrazamlığa gelmesinden 
bir süre sonra Maliye nâzırlığını üstlen- 
di. Savaşın kaybedilmesi üzerine kabine 
ile birlikte nâzırlıktan ayrılmak istediy- 
se de mali durumun ciddiyeti sebebiyle 
yapılan ısrarlar üzerine Ahmed İzzet Pa- 
şa kabinesinde de aynı görevi kabul et- 
ti. Ancak Talat, Enver ve Cemal paşala- 
rın yurt dışına kaçmalarından sonra İt- 
tihat ve Terakki'nin en önde gelen üye- 
lerinden birisi olarak kabinede bulun- 
muş olması kendisini bu partiye dönük 
hücumların ana hedefi haline getirdi. Bu 
çok kısa ömürlü kabine ile birlikte Câ- 
vid Bey de nâzırlıktan ayrıldı (8 Kasım 
1918). 


Kısa bir süre sonra Düyün-ı Umümiy- 
ye İdaresi Türk dâyinler vekilliğine se- 
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tinin İttihatçılar'ı yargılamak üzere oluş- 
turduğu Divân-ı Harb-i Örfi'de yargılan- 
dı ve gıyabında on beş yıl kürek cezası- 
na mahküm edildi. Bunun üzerine bir 
müddet İstanbul'da saklandıktan sonra 
Fransa'ya, oradan da İsviçre'ye kaçtı. İs- 
viçre'de iken kendisi gibi Avrupa'ya da- 
ğılmış İttihatçı liderlerle temaslarını sür- 
dürdü. Bu arada Avrupa'daki genç Türk 
öğrencilerini yönlendirerek İttihat ve Te- 
rakki'ye yeni güç odakları sağlamaya ça- 
lıştı. İsviçre'de bulunduğu sırada Şehzade 
Burhâneddin Efendi'nin eski karısı Ali- 
ye Hanım'la evlendi (1921). Şubat 1921'- 
de toplanan Londra Konferansı'na An- 
kara hükümeti delegasyonunun danış- 
manlarından biri olarak katıldı. Burada- 
ki hizmetlerinin “milli hükümet” temsil- 
cilerince beğenilmiş olmasının verdiği 
güvenle otuz dört aylık bir ayrılıktan son- 
ra İstanbul'a döndü ve yeniden Düyün-i 
Umümiyye dâyinler vekilliği görevine baş- 
ladı. 

21 Kasım 1922'de Lozan'da başlayan 
konferansa Türk delegeleri müşavirle- 
rinden biri olarak katılan Câvid Bey, Türk 
heyeti başkanı İsmet Paşa ile iktisadi 
konularda görüş ayrılığına düştü. Bu hu- 
susun daha sonra basına aksetmesi üze- 
rine İsmet Paşa, aralarında Câvid Bey'in 
de bulunduğu bazı müşavirleri heyet- 
ten çıkardı. Böylece Câvid Bey yeni siya- 
si oluşumun dışına itilmiş oldu. 

1924 yılı başlarında, meclis reisi ve 
İstanbul milletvekili Fethi Bey'in (Okyar) 
İstanbul Ticaret ve Sanayi Odası'ndan is- 
temiş olduğu bir raporu hazırlayan heye- 
te başkanlık etti. Haziran 1926'da Mus- 
tafa Kemal'e karşı hazırlanan suikast 
girişimi, bu harekete teşebbüs eden ve 
etmeyen bütün İttihatçılar'ın ve genel 
olarak muhalefetin tasfiyesini mümkün 
kılan bir ortam hazırlayınca, olaydan so- 
rumlu tutularak 19 Haziran 1926'da tu- 
tuklandı; ancak kısa süre sonra serbest 
bırakıldı. Ardından tekrar tutuklandı ve 
İstiklâl Mahkemesi tarafından sorguya 
çekildi. Lozan Konferansı sonrasında Ka- 
ra Kemal'in teklifiyle bazı İttihatçılar'ın 
Câvid Bey'in evinde yaptıkları iki günlük 
toplantı ve bu toplantıda ele alınmış do- 
kuz maddelik bir program taslağı gizli 
bir komitenin varlığının delilleri sayıldı; 
bu komitenin İttihat ve Terakki'yi yeni- 
den diriltmeye ve anayasayı zorla değiş- 
tirmeye dönük bir teşebbüs içinde ol- 
duğu ileri sürüldü. Bunun üzerine Câvid 
Bey ölüm cezasına çarptırıldı ve iki gün 
sonra da cezası infaz edildi (26 Ağustos 


“iiiye DiyariltiyARkatıaradıKssisLARra AKES 2filçilik 


175 


CÂVİD BEY, Mehmed 


Liberal bir iktisat anlayışına sahip olan 
ve iktisadi kalkınmayı dünya ekonomi- 
siyle bütünleşmede gören Câvid Bey, on 
yıllık İttihat ve Terakki döneminin (1908- 
1918) altı yılı aşkın bir bölümünde bizzat 
Maliye nâzırı, diğer zamanlarda da ma- 
liye ile ilgili aktif çalışmalarını sürdür- 
müş bir siyaset adamı olarak İttihat ve 
Terakki'nin iktisadi politikalarına dam- 
gasını vurmuştur. Ülkedeki sermaye bi- 
rikiminin dünya ekonomisiyle bütünleş- 
meyi sağlayacak güçte olmaması sebe- 
biyle bir yandan özel teşebbüsü geliştir- 
meye, öte yandan da yabancı sermayeyi 
çekmeye yönelik düşüncelerinin uygula- 
maya yansıyan en belirgin yönlerinden 
biri, yabancı sermayeli şirket ve banka- 
ların korunması ve desteklenmesi oldu. 
Ne var ki siyasi istikrarsızlıkların da et- 
kisiyle kalkınmayı harekete geçirecek 
ölçüde bir yabancı sermaye akımı sağ- 
lanamadı. 


İmparatorluğun hızla dağılması, milli- 
yetçi akımların güç kazanması ve I. Dün- 
ya Savaşı gibi olaylar Câvid Bey'in dü- 
şüncelerinde değilse bile uygulamaların- 
da önemli farklılaşmalara yol açtı. Kapi- 
tülasyonları kaldırma teşebbüsleri, Os- 
manlı İ'tibâr-ı Milli Bankası'nın kurul- 
masına öncülük etmesi, İstihlâk-i Milli 
Cemiyeti'ne katılması onun bu tür uy- 
gulamalarının örnekleridir. Câvid Bey'in 
başta Maliye Nezâreti olmak üzere bir- 
çok kamu kuruluşunda çok önemli ye- 
niden teşkilâtlanma faaliyetleri gerçek- 
leştirmesi, muhaliflerinin bile kabul et- 
tiği analiz ve tartışma gücüyle siyasi tar- 
tışmaları zenginleştirmiş olması gibi özel- 
likleri üzerinde pek durulmamıştır. Bu- 
na rağmen “Câvid Bey maliyesi”, “Câvi- 
dizm” gibi tanımlarla onun yabancı ser- 
maye ve dış borçlarla ilgili olumlu görüş- 
leri çok sık tekrar edilegelmiştir. Kendi- 
sine yapılan bu tür atıflar, devletçiliğin 
ağır bastığı dönemde onun liberal ikti- 
sat anlayışını olabildiğince eleştirerek 
uygulanmakta olan milli iktisat politi- 
kasının farklılığını göstermek ve savun- 
mak amacına yöneliktir. Câvid Bey'in bu 
anlamda güncelliğini uzun süre koru- 
muş olmasının sebebi, onun liberal dü- 
şüncenin en önemli temsilcilerinden biri 
olmasında aranmalıdır. 


Câvid Bey'in maliye ve iktisat alanın- 
da yayımlanmış kitap ve makaleleri de 
vardır. İlk yazıları, Abdülhamid dönemin- 
de Servet-i Fünün'da “İlm-i Servet” baş- 
lıklı tefrikasıyla neşredilmiştir. Daha çok 
Paul Leroy Beaulieu ve Charles Gide'e 
dayanarak yazdığı İlm-i İktisâd adlı ki- 


en kapsamlı eseri olarak bir temel kay- 
nak niteliği taşımıştır. Bir süre sonra bu 
kitabın iki baskısı daha yapılmıştır (İlm-i 
İktisâd, İstanbul 1326; Ma'lümât-ı İktisâ- 
diyye, İstanbul 1329). Ayrıca yine öncü ni- 
telikte İhsâiyyat adlı bir istatistik kita- 
bi vardır (İstanbul 1325). II. Meşrutiyet'in 
ilânından sonra, arkadaşları Rızâ Tevfik 
ve Ahmed Şuayb ile birlikte, Türkiye'de- 
ki pozitivist hareketin belli başlı yayın 
organlarından biri kabul edilen Ulüm-: 
İktisâdiyye ve İctimâiyye Mecmuası'- 
nın (Aralık 1908 - Ağustos 1910 arasında 
24 sayı) müdürü ve yazarlarından biri 
olan Câvid Bey, 1908 öncesinde Sabah, 
sonra da Tanin gazetelerinde makale- 
ler yazmıştır. 
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İran, Hint, Yunan ve 
Arap-islâm kültüründe ahlâk ve 
âdâba dair hikmetleri topladığı 
L Arapça eseri. J 


İbn Miskeveyh'e pek az yer veren kla- 
sik biyografi kaynaklarında Câvidân- 
hıred'den veya eserin bazı yazmalarda- 
ki diğer adı olan Âdâbü1-“Arab ve'l- 
Fürs'ten söz edilmemektedir. Ancak Yâ- 
kütun Mu'cemü'l-üdebâ” adlı eserin- 
de hem İbn Miskeveyh hakkında geniş 
bilgi verilmiş, hem de eserleri arasında 
Câvidân - hıred'in adı zikredilmiştir (V, 
10). İbn Miskeveyh'in Câvidân-hıred 
içinde ünlü eseri Tehzibü'l-ahlâk'ı an- 
ması (s. 25), ayrıca kitabın bütün yazma- 
larında müellif adının İbn Miskeveyh ola- 
rak kaydedilmiş olması, eserin ona ait 
olduğunu kesin olarak göstermektedir. 


ad vermesinden onun erken bir dönem- 
de yazılmış olduğu, hatta ilk teliflerin- 
den biri olarak kabul edilebileceği so- 
nucunu çıkarmaktaysa da (“Aşrü'd-düvel 
ve'l-imârât, s. 468) bizzat müellifin Cå- 
vidân - hıred içinde daha önce yazdığı 
Tehzibü'1-ahlâk'a atıfta bulunması (s. 
25), Câvidân-hıred'in bu eserden son- 
ra yazıldığını göstermektedir. Nitekim 
Muhammed Arkoun Tehzibü'1-ahlâk'ın 
372-376 (982-986), yılları arasında, Cd- 
vidân- hıred'in ise 382'ye doğru, yani 
müellifin ömrünün altmışlı yıllarında ya- 
zılmış olduğu ihtimali üzerinde durmak- 
tadır (L'Humanisme Arabe, s. 118). 
“Câvidân-hıred” tabiri ilk defa İbn Mis- 
keveyh tarafından kullanılmış değildir. 
Onun da naklettiği (bk. s. 5-6) gelenek- 
sel inanca göre bu adı taşıyan ilk eser, 
kaynaklarda Helenistik literatürdeki Her- 
mes gibi destani bir şahsiyet olarak an- 
latılan, Nüh tufanından kısa zaman son- 
ra yaşadığı öne sürülen, demirin bulun- 
ması ve kullanılması, sulama tesisleri 
kurulması, bina yapımı gibi bazı yenilik- 
lerin mücidi olarak kabul edilen, Zer- 
düşt'ten önce bir din kurucusu ve ada- 
let timsali diye tanıtılan Hoşeng (Arap- 
lar'da Uşhenc) adlı bir İran hükümdarı ve 
bilgesine aittir. İbn Miskeveyh'in de Cå- 
hiz'e nisbet ettiği ve hakkında başkaca 
bilgi bulunmayan İstitdletü'1-fehm adlı 
bir eserden naklettiği (el-Hikmetü'l-hâ- 
lide: Câvidân-hıred, s. 5-6, 18-20) riva- 
yete göre Hoşeng bu eseri halefine na- 
sihatnâme olarak yazmış, daha sonra 
eser, İran hükümdarı olması dışında hak- 
kında herhangi bir bilgi bulunmayan Ken- 
cür b. İsfendiyâr tarafından eski Fars- 
ça'dan (Pehlevice) yeni Farsça'ya adapte 
edilmiştir. Nihayet Hasan b. Sehl de ese- 
rin önemli bir kısmını Arapça'ya çevir- 
miştir ki Câvidân- hıred'in ilk bölümü 
bu eseri ihtiva etmektedir (s. 6-18). An- 
cak İbn Miskeveyh'in Câvidân- hıred'ini 
el- Hikmetü'l-hâlide adıyla neşreden 
Abdurrahman Bedevi, esere yazdığı uzun 
mukaddimede yukarıdaki rivayetlerin ke- 
sinlikten uzak olduğunu belirtmiştir. Ona 
göre eserin Hoşeng'e nisbeti, hatta Ho- 
şeng'in şahsiyeti hakkında anlatılanlar 
asılsızdır. Câvidân-hıred adlı Farsça 
müstaki! bir asıl nüshanın varlığı kesin 
olmakla birlikte bunun, Sâsâni Devleti'- 
nin son zamanlarında yani milâdi VI. 
yüzyılda yazılmış olması gerekir (el-Hik- 
metü'l-hâlide, "Giriş", s. 31, 33). 
Hoşeng'e nisbet edilen Câvidân - hı- 
red'in İbn Miskeveyh'in eserindekinden 
başka birkaç nüshası daha vardır. Bun- 


tabı (I-IV, İstanbul 1315-13 Pu HÖREMİN merek Dai MüRlioatıesere Farsçasllık-dardak biri. Bedevi'nin İbn Miskeveyh'e 
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ait eseri tahkik ederken dikkate aldığı, 
İbnü'l-Mukaffa'a nisbet edilen ve Yeti- 
metü's-sultân adını taşıyan nüshadır 
(Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 672, vr. 27°- 
44b). Ancak bu nüshada Hoşeng'den hiç 
söz edilmemesi ve müellif olarak İbnü'l- 
Mukaffa'ın gösterilmesi, bunun İbnü'l- 
Mukaffa' tarafından yapılmış bir tercüme 
veya bizzat onun bir telifi olma ihtimali- 
nin ortaya atılmasına yol açmıştır (Hen- 
ning, CVI, 75). Diğer bir nüsha ise Kitd- 
bü Taşiiyeti'l-ezhân ve nefâzü'l-fikr ve 
şahzü'l-kulüb başlığını taşımakta olup 
Kencür b. İsfendiyâr'ın telifi olarak gös- 
terilmiştir. Hoşeng'e nisbet edilen eseri 
neşreden Abdülaziz el-Meymeni bu son 
nüshanın Câhiz'in İstitâletü'l-fehm'inde 
sözü edilen nüsha olabileceğini belirt- 
mektedir (MMİADm., IX /3, s. 130). 


İbn Miskeveyh, uzun arayıştan sonra 
İran'da bir Zerdüşt rahipleri reisinden 
aldığını belirttiği (s. 5) asıl Câvidân - hı- 
red'e (s. 6-18) “Âdâbü'l-Fürs” başlığı al- 
tında Âzerbâz, Büzürgmihr, Kisrâ Ku- 
bâz, Enüşirvân, Behmen el-Melik gibi 
eski İran hakimlerinin hikemiyatından 
derlemeleri de eklemiştir (s. 26-88). Ese- 
rin bu bölümündeki koleksiyonun otan- 
tik değeri üzerine bir makale yayımla- 
yan Von W. Bruno Henning'in tesbitleri- 
ne göre İbn Miskeveyh, Pehlevi metinle- 
rini olduğu gibi almak yerine metinlerin 
sıralarını değiştirmek, İslâmi telakkilere 
aykırı sözleri ayıklamak veya bazı düzelt- 
meler yapmak gibi tasarruflarla bu me- 
tinleri, içinde yaşadığı müslüman çevre- 
nin beklentilerine ve inançlarına uygun 
hale getirmeye çalışmıştır. Nitekim Zer- 
düştülik'te Ehrimen'in insanların üzeri- 
ne gönderdiği kötü ruhlar İbn Miske- 
veyh'in eserinde tabii ihtiraslar veya şey- 
tan, Zerdüşt din adamı ise fakih olarak 
ifade edilmiştir. Bu sebeple artık eserin 


ler Bedevi neşrinde tahric edilmiş olup 
bunlar arasında hemen hemen hiçbir 
mevzü veya zayıf hadis bulunmamakta- 
dır. Bu bölümde daha sonra Hz. Ali, Ha- 
san-ı Basri ve diğer bazı ashap ve tâbi- 
in ileri gelenleriyle mutasavvıfların Öz- 
deyişlerinden, ayrıca Hz. Lokman'ın oğ- 
luna öğütlerinden, Câhiliye döneminin 
tek tanrıcı bilgesi Kus b. Sâide ile Ek- 
sem b. Sayfi gibi ünlü Arap ediplerin- 
den seçmeler yer alır. 

*“Hikmetü'r-Rüm” adlı bölüm (s. 209- 
282) Sokrat'a isnat edilen hikemiyatla 
başlar ve Hermes, Diogenes ve Batlam- 
yus'a mal edilen hikemiyatla devam eder. 
Daha sonra İslâm dünyasında çok tanı- 
nan “Eflâtun'un öğrencisi Aristo'ya öğüt- 
leri”, “Arsito'nun İskender'e öğütleri”, 
Ptagoras'ın “ez-Zehebiyye” (ez-Zehebiy- 
yât) adıyla bilinen vasiyeti yer alır. Be- 
devi, tamamen geç dönem Helenistik 
muhayyilenin mahsulleri olan bu öğüt- 
lerin ve “Eflâtun'un çocukların eğitimi- 
ne dair öğütleri” gibi daha sonraki frag- 
manların önemli bir kısmının İbn Hindü'- 
nun Kelimü'r-rühâniyye'si, İbn Fâtik'in 
Muhtârü'l- hikem'i, İbnü'l- Kıfti'nin İh- 
bârü'1-“ulemâ? bi-ahbâri'l- hükemâ), 
İbn Ebü Usaybia'nın “Uyünü'l-enbâ'ı, 
Şehristâni'nin e/-Milel ve'n-nihal'i gi- 
bi İslâmi kaynaklarda geçtiği yerleri dip- 
notlarla göstermiştir. Bu fragmanların 
İslâmi literatüre hangi yollarla intikal et- 
tiği henüz tam olarak tesbit edilmiş de- 
ğildir. 

Câvidân-hıred'de geniş yer tutan (s. 
229-262) ve tam metni İslâm dünyasına 
İbn Miskeveyh tarafından tanıtılmış olan 
Luğazü Kâbis'e gelince buradaki Kā- 
bis'in, Sokrat'ın arkadaşı ve Eflâtun'un 
Phaidon diyalogundaki kişilerden Ke- 
bes olduğu sanılmaktadır. Ona nisbet 
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edilen Lugaz veya Levh'in ise büyük öl- 
çüde Stoa felsefesi karakteri taşıdığı, bu 
sebeple eserin tamamını veya bir kıs- 
mını Kebes'e isnat etmenin imkânsız ol- 
duğu görüşü yaygındır. Bu arada eserin 
Yunanca metni kırkıncı paragraf orta- 
sında, Latince metni ise kırk birinci pa- 
ragrafın bitiminde sona ermektedir. Bu 
durum, kırk dördüncü paragrafla son 
bulan Câvidân - hıred içindeki Arapça 
tercümenin eserin tam metni olduğunu 
göstermektedir. Luğgazü Kabis'in Arap- 
ça'ya ilk defa kimin tarafından çevrildi- 
ği bilinmemektedir. R. Basset müterci- 
min (İbn) Miskeveyh olabileceğini söylü- 
yorsa da onun Yunanca bildiğine dair 
hiçbir delil yoktur. Bedevi'ye göre eser 
muhtemelen hicri HI. yüzyılda veya IV. 
yüzyılın başında tercüme işiyle uğraşan- 
lardan biri tarafından çevrilmiştir (e/-Hik- 
metü'l-hâlide, "Giriş", S. 54). 

Câvidân-hıred'in “Hikemü"l-İslâmiy- 
yin el-muhdesin” bölümünde (s. 285-342) 
müellifin kendisi ile İbnü'i-Mukaffa' ve 
Fârâbi'nin hikmetli sözlerine yer veril- 
miştir. İbnü'l- Mukaffa'a ait kısım onun 
el-Edebü'l-kebir'inden iktibas edilmiş- 
tir. 

Eserin hâtimesinde sözde Eflâtun'a 
ait bazı hikmetli sözlerle Ebü'l-Hasan 
el-Âmiri'ye isnat edilen fragmanlar bu- 
lunur. Hâtime, müellifinin Câvidân - hı- 
red'i telif etmekteki maksadının, insan- 
lığın ortak kültür mirası durumundaki 
hikemiyatın her zaman ve her yerde ay- 
nı olup milletlerin aynı akli gerçekleri 
paylaştığını ortaya koymak olduğunu ve 
bu sebeple esere Câvidân- hıred (ebe- 
di hikmet veya ebedi akıl) adını verdiğini 
belirten ifadelerle son bulur. 

Câvidân-hıred'in Türk ve dünya kü- 
tüphanelerinde birçok yazma nüshası 


bu bölümünün bütünüyle yabancı kay- 
naklı olduğunu söylemek güçtür (Hen- KNEZA Lay di 
ka! > ol XV İs 
ning, CVI, 76). Aliy PF a 
27 EE 5 
Câvidân - hıred'in “Hikmetü'!-Hind” Ei ASG a ERAN : 
adlı bölümü (s. 89-100) öteki bölümlere ll öp az 
göre oldukça kısadır; ayrıca diğer bö- LZ z 
lümlerin aksine buradaki hikmetlerin sa- | SEAE 
hipleri olarak hiçbir isme yer verilmemiş- KENET KEEA EEA 
tir. Bu durum, müellifin Hint literatürü i P 
hakkındaki bilgisinin kısıtlı ve sathi ol- >” EŞ A i 
g > E H LÈ ILALA la 
duğunu göstermektedir. | AİLEN A see EA zI ee S vlan i 
“Hikmetü'!-“Arab” bölümü ise (s. 101- Câvidân. | j s i | e Yök am 
s H 6 i y ri > r! | 
208) öteki bölümlerden hayli geniş tutul- e f GEIA İk Yü Gyz = 
H 2 Par) A ii İRİ Md 
muş ve en başta Hz. Muhammed'in söz- sayfasıile | ila, Mİ L $ Ja ! 
lerine yer verilmiştir. Bunlar eserin ma- son sayfası 6) ; 3 a i 
y 5 . a . (Süleymaniye Kip., 3 ge? “> | 
hiyetine uygun olarak genellikle özdeyiş- e a i K 
ler ve hakimâne kısa ifadelerdir. Hadis- ar.4304) o| İş 
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bulunmaktadır. Abdurrahman Bedevi 
eserin neşrine yazdığı uzun girişte bu 
yazmaları geniş olarak tanıtmıştır (s. 54- 
63). Kitabın ilk tam ve doğru neşri de 
aynı kişi tarafından yapılmıştır (e/-Hikme- 
tü'lhâlide: Câvidân-hıred, Tahran 1952). 
Eserin XI. yüzyıl başlarında Takıyyüddin 
Muhammed Şüsteri tarafından yapılan 
Farsça tercümesi, Muhammed Arkoun 
ve nâşir B. Thirvatian'ın yazdığı geniş 
mukaddimelerle birlikte 1976'da Tah- 
ran'da yayımlanmıştır. 
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CÂVİDÂNNÂME 
Fazlullah-ı Hurüfi'nin 
(6. 796/1394) 


Hurüfiler tarafından 


ana kaynak sayılan eseri. 


iz > 


VIIL (XIV.) yüzyılın ikinci yarısında, gü- 
nümüzde Gürgân diye adlandırılan Ha- 
zar denizi kıyısındaki Esterâbâd bölge- 
sinde ortaya çıkan ve İran üzerinden Su- 


riye, Anadolu ve Balkanlar'a kadar yayı- 
lan Hurüfilik fırkasının kurucusu Esterâ- 
bâdlı Fazlullah-ı Hurüfünin en önemli 
eseridir. Yaklaşık 788'de (1386) kaleme 
alınan kitabın bazı bölümleri Esterâbâd 
lehçesiyle yazıldığından anlaşılması ol- 
dukça güçtür. Esterâbâd bölgesine ait 
mahalli ifadelerin yanı sıra çeşitli sem- 
bol ve kısaltmaların (meselâ g Câvidân- 
nâme, > Âdem, œ Bişt u Heşt, a= Sivü 
dü, e » Vesselâm) kullanıldığı eserde Faz- 
lullah Kur'ân-ı Kerim'i kendi Bâtıni gö- 
rüşleri doğrultusunda te'vil ve tefsir et- 
miş, bazı sürelerin başında bulunan hu- 
rüf-ı mukattaanın sırlarını çözdüğünü 
söyleyerek Câvidânnâme'nin Kur'ân'ın 
bir tefsiri olduğunu ileri sürmüştür (Sâ- 
dık Keyâ, s. 34). 


Bütün Hurüfi eserlerin ana Kaynağı 
olan Câvidânnâme'nin Esterâbâd leh- 
çesiyle yazılan asıl nüshası Câvidânnâ- 
me-i İlâhi veya Câvidânnâme-i Kebir 
olarak adlandırılır. Eser Fazlullah tara- 
fından klasik Farsça ile yeniden kaleme 
alınmıştır. Asıl Câvidânnâme'ye oranla 
daha kısa olan bu nüshaya Câvidânnâ- 
me-i Şağir denir (Gölpınarlı, s. 12). Câvi- 
dânnâme-i Kebir, altı defa ardarda tek- 
rarlanan "ibtidâ” ( '-! ) kelimesiyle, Câ- 
vidânnâme-i Şağir İse *... xx )!... p~” 
sözleriyle başlar. 

Düzensiz bir şekilde yazılmış olan Câ- 
vidânnâme'nin muhtevasını altı bölüm- 
de incelemek mümkündür. Birinci bö- 
lümde müellifin itikadi görüş ve düşün- 
celeri sıralanmış, bazı kelâmi konular 
ele alınmış, ikinci bölümde kâinatın ya- 
ratılışı, sema, arz, ay, güneş ve burçlar- 
la ilgili bilgiler verilmiştir. Üçüncü bö- 
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lümde Âdem ile Havvâ'nın ve diğer var- 
lıkların yaratılışı, dördüncü bölümde âhi- 
ret, kıyamet ve haşr anlatılmış, beşinci 
bölümde peygamberlerin gönderilme- 
si, Hz. İsâ ve şeriat hakkındaki görüş ve 
te'viller zikredilmiştir. Câvidânnâme'- 
deki konuların tahlillerinin tekrarlandığı 
altıncı bölüm ise Allah'ın sıfatları ve sır- 
ların keşfiyle son bulmaktadır. 

Hurüfi müellifler tarafından yazılan 
bütün eserlerde Câvidânnâme esas alın- 
mış ve esere bol bol atıflarda bulunul- 
muştur. Kitaplarını “nâme” sözüyle bitir- 
meyi bir gelenek haline getiren müellif- 
lerin çoğu Câvidânnâme'den iktibas 
ettikleri bölümlerin şerhleriyle yetinmiş- 
lerdir. 

Henüz tenkitli bir neşri yapılmamış 
olan Câvidânnâme'nin dünyanın çeşitli 
kütüphanelerinde birçok yazma nüshası 
bulunmaktadır (bk. Münzevi, 11/1, s. 1111- 
1112; Dihhudâ, XI, 485-486, 488; Browne, s. 
69-86; Gölpınarlı, s. 56-59, 100-102). Gür- 
gân lehçesiyle yazılan eserler ve özellikle 
Câvidânnâme için çeşitli sözlükler hazır- 
lanmıştır. Bunların ilki, anonim bir eser 
olan Lugat-ı Esterâbâdi'dir. Aynı konuda 
son zamanlarda Sâdık Keyâ tarafından 
Vâjenâme-i Gürgâni adıyla bir eser da- 
ha yayımlanmıştır (Tahran 1330 hş.). 

Câvidânnâme, Câvidânnâme-i Şa- 
gir esas alınarak 1048 (1638-39) yılın- 
da Derviş Murtazâ adlı bir Bektaşi tara- 
fından Dürr-i Yetim adıyla Türkçe'ye 
tercüme edilmiştir. Dürr-i Yetim'in mü- 
tercim hattıyla olan nüshası Konya Mev- 
lânâ Müzesi Kütüphanesi'nde Abdülba- 
ki Gölpınarlı'nın kitapları arasında bu- 
lunmaktadır (Gölpınarlı, s. 144-147). Ese- 
ri ayrıca Abdülmecid Firişteoğlu da (6. 
864 / 1459-60) Işknâme (İstanbul 1288) 
adıyla kısaltarak Türkçe'ye tercüme et- 
miştir. 
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CÂVİDNÂME 
(abu ) 


Muhammed İkbal'in 
(6. 1938) 
felsefi- tasavvufi mahiyetteki 


Farsça manzum eseri. 
L 21 


Aruzun remel bahriyle yazılmış 1965 
beyitlik bir mesnevi olan Câvidnâme (eze- 
flik kitabı), müellifinin deyimiyle “mi'ra- 
cın bir çeşit felsefesi” mahiyetindedir. 
Bu felsefenin gerisinde ise İslâm inancı- 
nın evrenselliği yatar. İkbal kitabın son 
bölümünde adı Câvid olan oğluna seslen- 
mekte, eseri ona ithaf etmekte ve onun 
şahsında sonsuza doğru akıp giden İs- 
lâm gençliğine bu dinin ezeli mesajını 
duyurmak istemektedir. 

Câvidnâme, gerçek peşinde koşan 
mâneviyat yolcusunun bir tür mi'racını 
terennüm etmektedir. Bu yolcu sema- 
ları dolaşan “zerre'dir. Fakat onun kal- 
bi çeşitli duygu, düşünce ve tasalarla ya- 
nip tutuşmaktadır. O, “gönlünü kimse- 
ye kaptırmamış olan hür” insandır. Şüp- 
hesiz ki yolcu İkbal'in kendisidir. Onu 
Cemâleddin-i Efgani'ye takdim eden de 
Mevlânâ Celâleddin-i Rümi'dir. 

Câvidnâme'nin ana “senaryosu”nu İk- 
bal'in bizzat kendisi özet halinde bir hay- 
ranına yazdırmıştır. Eser klasik edebi 
geleneğe bağlı olarak bir münâcât ile 
başlar. Bunu altı feleğe yapılan yolculuk 
takip eder ve kitap felekler ötesi âlem- 
de karşılaşılan olayların tasviriyle son 
bulur. 

Münâcât esere -ve yolculuğa- bir baş- 
langıçtır. Vakit akşamdır; şair deniz ke- 
narında Mevlânâ'dan beyitler okumak- 
tadır. Sonunda gerçek rehber Mevlânâ 
mâna âleminde kendini gösterir. Şair 
büyük bir edep içinde mürşidi soru yağ- 
muruna tutar. Bunların bir kısmı mi'ra- 
cın esrarı ile ilgilidir. Asıl öğrenmek is- 
tediği de insan ruhunun zaman ve me- 
kânın ötesine nasıl geçebildiğidir. Bura- 
da zaman - mekân kavramları Zarvan 
(Zurvan) adı altında kişileştirilmiştir. Zar- 
van (eski İran'da zaman ilâhı) şaire zaman- 
mekân kaydından kurtulmanın şart ol- 
duğunu anlatır. Bir müddet sonra şair, 
Mevlânâ'nın refakatinde göklere doğru 
yükselmeye başlar. Bu yolculuk esnasın- 
da sırasıyla şu feleklerden geçilir: 


1. Ay feleği. Mânevi yolculuğun bu ilk 
basamağında bir Hint ârifi olan Cihan 
Dost ile karşılaşılır (bu zat büyük bir ihti- 
malle Bişvamitra'dır). Tefekkür ve teem- 


yeni gelenin kim olduğunu öğrenip onun- 
la tanıştıktan sonra şaire çeşitli sorular 
sorar. Maksat onun ruhani tekâmül se- 
viyesini ölçmektir. Şair bu mülâkattan 
başarı ile çıkar. Daha sonra adı Yarga- 
mid olan “tavâsin deresi”ne ulaşılır. Bu- 
rada Buda, Zerdüşt, Hz. İsâ ve Hz. Mu- 
hammed'in “tâsinler”iyle, yani bu kişile- 
ri ve onların insanlığa getirdiklerini öz- 
lü biçimde anlatan “levhalar”la karşıla- 
şılır. İkbal bu levhaları tasvir etmekte, 
onların arasında karşılaştırmalar yap- 
maktadır. Bu dört büyük levha ile dört 
büyük sima, dört büyük medeniyetin 
temsilcileri durumundadır. İkbal gerek 
burada gerekse daha sonraki bölümler- 
de adı geçen medeniyetleri ciddi bir eleş- 
tiriye tâbi tutarak mânevi yolculuğuna 
devam eder. 

2. Utârid (Merkür) feleği. Burada bir 
yandan Cemâleddin-i Efgâni, Said Ha- 
lim Paşa gibi İslâm dünyasının ünlü fi- 
kir ve aksiyon adamlarıyla, bir yandan 
da Cüneyd-i Bağdâdi, Bâyezid-i Bistâmi 
gibi büyük süfilerle karşılaşılır. Bu du- 
rum İkbal'e İslâm medeniyetini bir süz- 
geçten geçirme fırsatı verir. Efgâni Rus 
halkına bir mesaj gönderir ve emperya- 
lizmin gayri insani yönlerini gördüğü için 
Marks'ı över; ancak “meleksiz bir pey- 
gamber” (dinsiz ve ateist) olduğu için de 
onu yerer. Said Halim Paşa ile konuşu- 
lacak en önemli konu, İslâm'ın Batı dün- 
yasına doğru hızla koşmasının ortaya çı- 
kardığı problemlerdir. Özellikle hızla Ba- 
tıcı bir yol takip eden Türk toplumunun 
bir temsilcisini orada bulmak şair için 
son derece önemli bir hadisedir. 


İkbal bu âlemden itibaren artık Mev- 
lânâ'nın kendisine verdiği “Zinderüd” (ya- 
şayan ırmak) adıyla bilinecektir (beyit 514). 
Irmak sembolü Goethe'nin “Mahomets 
Gesang” (Muhammed'in nağmeleri) adlı şi- 
irinde de kullanılmıştır. Orada Hz. Pey- 
gamber bu pınardan çıkan ve daha son- 
ra bütün öteki akarsuları sinesinde top- 
layarak ilâhi ummana ulaşan ırmağa 
benzetilmiştir. Irmak sembolü aynı an- 
lamda İslâm literatüründe de kullanıl- 
mıştır. 


3. Zühre (Venüs) feleği. Burası eski İran 
tanrısı Marduh ve Araplar'ın tanrısi Baal 
gibi putların diyarıdır. Zulmün büyük 
temsilcileri firavunlar, Lord Kitchener'- 
ler de (Sudan'da Mehdi hareketini bastı- 
ran İngiliz) burada ikamet etmektedir- 
ler. Putlar memnundurlar, çünkü insan- 
lar yeniden “görünen”e tapmaya başla- 
mışlardır. Firavunların, yani kudret sar- 


CÂVİDNÂME 


sayısında da bir artış vardır. Bu âlemde 
hâkim olan zihniyet, “Fesat çıkar, böl ve 
hâkim ol” zihniyetidir. Şair burada İslâm 
dünyasının böyle bir siyasete mâruz kal- 
dığını belirtir ve ırkçılık, maddi gelişme, 
makam ve şöhret gibi “putlar” uğruna 
muhteşem iman ve ahlâk binasının fe- 
da edilmekte olduğundan yakınır. 


4. Merih (Mars) feleği. İkbal mânevi yol- 
culuğunun bu safhasında, bugün Batı 
âleminde görülen teknoloji ağırlıklı me- 
deniyetten çok üstün bir medeniyetle 
karşılaşır. Buranın sakinleri henüz ruh- 
larını bedenlerine satmamışlardır. Fa- 
kat onların da başlarında büyük bir be- 
lâ vardır. Şeytan (Farmarz) İngiltere'den 
bir kadın kaçırmış ve “siyaset” adı altın- 
da ne kadar hile ve kurnazlık varsa hep- 
sini ona öğretmiştir. Kadın peygamber- 
lik iddiasındadır. Ona göre dünyaya ka- 
dın hâkim olmadıkça, hatta erkeklerin 
dünyaya gelmesi önlenmedikçe huzur ol- 
mayacaktır. “İki vücudun birleşmesinden 
kurtulmak kadının tevhidi” olacaktır (be- 
yit 1046). Mevlânâ burada Zinderüd'a 
şöyle der: “Bu yeni âyinli asrın mezhe- 
bine bak; dinsizlik terbiyesinin mahsu- 
lünü gör” (beyit 1047). Câvidnâme'nin 
bu kısmında aslında faydalı olan bilim 
ve teknolojinin kurnaz ve hilekâr siya- 
set yüzünden yıkıcı hale sokulduğu an- 
latılır ve özellikle Mevlânâ'nın diliyle Ba- 
tı medeniyeti derin bir tahlil ve tenkit- 
ten geçirilir. 

5. Müşteri (Jüpiter) feleği. Şair burada 
Hallâc, “Gâlib” mahlasıyla tanınan Türk 
asıllı İranlı şair Mirza Esedullah Han ve 
1852'de İran'da idam edilen Kurretülayn 
Tâhire gibi büyük süfi ve şairlerle karşı- 
laşır. Galib ile şiir üstüne konuşulur. Hal- 
lâc, ayağının altında ateş bulunan âşık- 
ların önderidir. Onlara cennette emin bir 
yer teklif edilmiş, fakat onlar kâinatın 
sonsuzluğu içinde dâimi bir hareket ha- 
lini tercih etmişlerdir. Allah'ın âyetleri- 
nin sonsuz olduğu bir âlemde âşık bir 
yerde nasıl kapanıp kalabilir! Bu arada 
şeytanla karşılaşılır; onun da derdi, bü- 
yük bir kolaylıkla zafer üstüne zafer ka- 
zanmanın getirdiği bıkkınlıktır. İnsan- 
lar artık onu yormamakta, her istediği- 
ni yapmaktadırlar. Şeytan derdini şöyle 
anlatır: “Boynumu bükecek yiğit istiyo- 
rum; her emrimi yerine getiren kullar- 
dan bıktım”. İkbal'in bu âlemi anlatırken 
işlediği tema, acı çekmenin benliğin id- 
rak ve takviyesi üzerindeki derin etkile- 
ridir. 

6. Zühal (Satürn) feleği. Cehennemin 
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Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


179 


CÂVİDNÂME 


bu felekte dolaşmaktadırlar. Bunlar ara- 
sında önde gelen iki kişi Mir Sâdık ve 
Mir Câfer'dir. Her ikisi de düşmanla iş 
birliği yapmış, vatanlarına ihanet etmiş- 
lerdir. Daha sonra Hindistan'ın ruhu ile 
karşılaşılır. İkbal burada Hint cemiyetini 
öne sürerek bütün Doğu topluluklarının 
mâzilerine körü körüne bağlılıklarını ten- 
kit eder, Katı gelenekçilik fanuslarında- 
ki alevi söndürmüş ve onlara “eski ör- 
neklerden bir hapishane yapmıştır” (be- 
yit 1307). Onlar kendi sırlarını (imkân ve 
kabiliyetlerini) unuttukları için artık ken- 
di sazlarını çalamamaktadırlar. “Sabır ve 
cebir” onların hayat felsefesi olmuştur. 


Felekler ötesi. Burada karşılaşılan en 
önemli sima, kalbi mümin kafası kâfir 
olan Alman filozofu Nietzsche'dir. O “da- 
rağacı olmayan Hallâc"dır (beyit 1357). 
Bu filozof her şeyi akılla ölçen, aşkı ka- 
pidan içeri sokmak istemeyen, dini bile 
bir törenden ibaret sayan Avrupa'nın ka- 
fasına tokmak indirdi. Ne yazık ki İk- 
bal'e göre kendisi de “lâ”da kaldı ve “il- 
lâ”yı söyleyip tevhide varamadı. Bu onun 
“abdühü” makamını bilmemesinden ile- 
ri geliyordu (beyit 1373). 

Daha sonra cennet-i firdevse hareket 
edilir. Şair burada mâna âleminin uzun 
bir tasvirini yapar; akıl (kıyas) ile kalbi 
(deruni tecrübe) karşılaştırır. Bu arada Şe- 
refünnisâ'nın (Keşmir halkının mânevi ön- 
deri ve Lahor Valisi Abdüssamed Han'ın 
kızı) sarayına gidilir ve orada Keşmir'in 
dertleri dile getirilir. Kılıç (maddi güç) ve 
Kur'an'ın birlikte bulunmasının şart ol- 
duğu ifade edilir. Burada ayrıca Ali He- 
medâni, Molla Tâhir Gani, Nâdir Şah ve 
Tîpû Sultan'la da sohbet edilir. Özellikle 
devlet adamlarıyla yapılan konuşmalar- 
da Türkler, İranlılar ve Araplar'ın Batı 
medeniyetinin cazibesine kapılmalarının 
tehlikelerine işaret edilir. İkbal çok meş- 
hur olan şu beytini burada söyler: “Da- 
ha çabuk ol, vuruşun daha sert olsun; 
yoksa iki cihanda bedbaht olursun” (be- 
yit 1454). Hüriler Zinderüd'dan bir süre 
kendileriyle kalmasını rica ederler. Ateş 
ve şiir sahibi Zinderüd kalamayacağını 
söyler; çünkü o âşıktır ve âşık “ibn se- 
bil”dir (gezgin). Nihayet huzura doğru 
yolculuk başlar. Cebrâil mi'racın son hal- 
kasında Hz. Peygamber'i nasıl yalnız bı- 
raktıysa Mevlânâ da Zinderüd'u yalnız 
bırakır. İnsan ilâhi huzura tek başına git- 
mek durumundadır. Burada cemâl'in 
nidasını duyar. Kendisine ilâhi tecelli, Al- 
lah -insan ilişkisi, insanın nasıl bir varlık 
olması gerektiği hususunda bilgiler ve- 
rilir. Sonra celâl'in tecellisine nâil olur. 


İkbal'in iman, ahlâk, aşk ve kudrete da- 
yanan “ene” felsefesinin bir özeti eserin 
bu son kısmında yer alır. 

Göklere yolculuk çok eski zamanlar- 
dan beri çeşitli kültürlerde edebi bir te- 
ma olarak kullanılmıştır. Zerdüşt gele- 
neğinin Arda Virafinâme'si, Arda Viraf'ın 
Ahura Mazda'nın huzuruna kadar ulaş- 
tığı bir seyahati anlatır. Benzer eserler 
eski Çin, Mısır ve Yunan kültürlerinde de 
vardır. İslâm'daki mi'rac motifinin, çe- 
şitli müslüman müelliflerin bu konuda- 
ki eserleri yanında, Ebü'!-Alâ el-Maarri 
ve İbnü'l-Arabi'nin eserleri vasıtasıyla bu 
alanın en ünlü eserlerinden biri olan 
Dante'nin İlâhi Komedya'sına ilham 
kaynağı olduğu Asin Palacios ve Enrica 
Cerulli gibi araştırmacılar tarafından is- 
patlanmıştır. Goethe'nin Faust'u da bu 
alanın önemli eserlerinden sayılır. Câ- 
vidnâme, bu geleneğin son ve yüksek 
örneklerinden biri olup göklere yükseliş, 
çeşitli gezegenlerde veya gök tabakala- 
rında iyi ve kötü ruhlarla, şeytan ve me- 
eklerle karşılaşıp konuşma, cennet, ce- 
hennem, ilâhi huzura ve en yüksek mut- 
luluk ülkesine kavuşma gibi türün baş- 
lıca ortak konuları bu eserde de vardır. 
Ayrıca Câvidnâme ile İlâhi Komedya 
arasında meselâ Utârid, Merih, Müşteri 
ile ilgili müşahedelerde, yine Câvidnâ- 
me ile Faust arasında özellikle Allah-İb- 
lis diyaloguyla ilgili ifadelerde benzer- 
likler görülmektedir. Ancak bunlar söz 
konusu edebi türün geleneksel üslübu 
olup Câvidnâme'nin orijinalitesini ze- 
delemez. 

İslâm dünyasında Farsça olarak yazıl- 
mış manzum eserler zincirinin çok önem- 
li bir halkasını oluşturan Câvidnâme, 
Muhammed İkbal'in şiir hayatının bir 
şaheseri sayılır. Eser neşredildiği zaman 
(Lahor 1932), İkbal daha önce kaleme al- 
dığı Esrâr-ı Hodi (Lahor 1915), Rumüz-ı 
Bihodi (Lahor 1918), Peyâm-ı Meşrk 
(Lahor 1923), Zebür-ı “Acem (Lahor 1927) 
gibi şiir kitapları ve The Reconstruction 
of Religious Thought in Islam (Lahore 
1930) gibi nesirleriyle bir mütefekkir- 
şair olarak ününün doruğundaydı. Ge- 
rek bu Farsça eserlerde, gerekse Urdu- 
ca yazılmış başka eserlerindeki duygu 
ve düşüncelerin önemli bir kısmı, Câ- 
vidnâme'de parlak bir dil ve tefekkür 
seviyesiyle tekrar ortaya konmuştur. 

Câvidnâme ilk defa Lahor'da 1932'- 
de basılmış, sonraki yıllarda da birçok 
baskısı yapılmış ve İkbal'in öteki eserle- 
ri gibi başlıca dünya dillerine tercüme 
edilmiştir. Bunlardan Alessandro Bausa- 


ni'nin yaptığı İtalyanca tercüme 17 Poema 
Celeste (Roma 1952), Annemarie Schim- 
mel'in hazırladığı Almanca tercüme Das 
Buch der Ewigkeit (Münih 1952), yine 
Schimmeliin yaptığı açıklamalı Türkçe 
tercüme Câvidnâme (Ankara 1958, 1989) 
adlarıyla yayımlanmıştır. Eserin Fransiz- 
ca tercümesi Le Livre de l'Eternité 
adıyla Muhammed Mukri ve Eva Meyero- 
vitch tarafından yapılmıştır (Paris 1962). 
Mahmud Ahmed'in İngilizce manzum 
tercümesi Pilgrimage of Eternity (La- 
kor 1961, 1964), A. J. Arberry'nin yaptı- 
ğı tercüme Javid Nama (London 1966) 
başlığını taşır. İn'âmullah Han Nâsir ve 
Asgar Hüseyin Han Nâzir'in birlikte ha- 
zırladıkları Urduca manzum tercümeyi 
(Lahor 1966) çeşitli Hint dillerinde daha 
başka manzum ve mensur tercümeler 
takip etmiştir (Karaçi 1967; Mültan 1973; 
Lahor 1976, 1977). Muhammed Said Ce- 
mâleddin, 1972'de Kahire Aynişems Üni- 
versitesi Edebiyat Fakültesi'nde hazırla- 
dığı doktora tezi içinde Câvidnâme'nin 
Arapça tercümesini de yapmış ve bu ter- 
cümeyi daha sonra Risâletü”1- hulüd ev 
Câvidnâme adıyla yayımlamıştır (Kahi- 
re 1974). Hüseyin Mücib el-Mısri de ese- 
ri manzum olarak Arapça'ya çevirmiş ve 
Fi's-Semâ? başlığıyla neşretmiştir (Ka- 
hire 1973). 
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ai MEHMET S. AYDIN 


CAWNPUR 
(bk. KANPÜR). 


CEALİYYÜN 
( agdal ) 


Sudan'da bir kabile grubu. 


Esasını, yerleşik hayata geçmiş olan 
ve daha ziyade Dongola'dan güneydeki 
Sabalüka'ya kadar uzanan sahalarda ya- 
Şayan kabileler teşkil etmektedir. Kor- 
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dofan ve başka yerlerdeki aşiret ve ka- 
bileler kendilerini hep bu gruptan say- 
maktadırlar. Cealiyyün aşiretleri arasın- 
daki irtibat eskiden beri nesep bağıyla 
sağlanmıştır. Bu gruba adını veren şa- 
hıs, Abbâsiler'e mensup olduğu iddia edi- 
len İbrâhim Ceal'dir. Cealiyyün'un ortak 
vasıfları daha belirgin olarak Nübye'de- 
ki kolunda görülür. Denâkile veya gru- 
bun kuzey kabileleri hâlâ bir Nübye dili 
konuşurlar. 

Tarih boyunca Ni! vadisinden sık sık 
göçler olmuştur. Bu ise Sudan'ın diğer 
kısımlarında yaşayanların Ceali soyuna 
mensup olduklarına dair iddiaların te- 
melini teşkil etmektedir. Meselâ Sinnâr 
bölgesindeki Hamac ile Nil'in batı yaka- 
sında yaşayan kabileler bu iddiadadır- 
lar, Diğer yerlerde ise başa geçmiş olan 
kabile, bir Ceali muhacirin mahalli bir 
kadınla evlenmesinden doğan bir sülâ- 
leden geldiğini iddia etmektedir. XVII ve 
XVII. yüzyıllarda Şâikıyye Konfederasyo- 
nu'nun kuruluşuyla Dârfür'un kültür ve 
ticaretine tesir eden Denâkıle - Cealiyyün 
göçleri başladı. İnanışa göre İbrâhim Ceal 
Abbas'ın ahfadından kabul edildiği için 
Abbâsi kelimesi Sudan dilinde Ceali ile 
eş anlamlı olarak kullanılmaktadır. Dâr- 
für ve Veday hânedanlarının Abbâsiler'e 
mensup oldukları hakkındaki iddialar bu- 
radan kaynaklanmaktadır. 

Atbara ile Nil'in birleştiği yerle Saba- 
lüka çağlayanı arasında yaşayan gru- 
bun en güneyindeki kabile de Cealiyyün 
adıyla anılmaktadır. Cealiler, Func Kral- 
lığı'nın hâkim olduğu dönemde güney 
komşuları olan Abdallâb'a bağlıydılar. 
Abdallâb'ın irsi reisi olan Ved Acib, Sul- 
tan Sinnâr'ın riyâsetindeki Arap kabile- 
lerine hâkim bir durumda bulunuyordu. 
Cealiyyün'un kurduğu mahalli krallık, 
XVI. yüzyılın sonundan itibaren Sa'dâb 
aşiretinin mek (çoğulu mükük) denilen 
reisleri tarafından idare ediliyordu. Bun- 
ların merkezi Nil'in sağ yakasındaki Şen- 
di idi. 

Meczübiler adıyla meşhur olan fakih 
ailesi, XVII. yüzyılda Atbara kavşağının 
güneyindeki Cealiler arasında dini esas- 
lara dayalı bir kabile yönetimi kurdu. Bu 
idarenin kurucusu Hamad b. Muham- 
med el-Meczüb (6. 1776) bir zâhid ve da- 
vetçi olarak Cealiler arasında büyük bir 
şöhrete kavuşmuş, Damer merkez ol- 
mak üzere bölgenin en güçlü hükümda- 
rı olmuştu. 1814'te Damer'i ziyaret eden 
Burckhardt yörede Hamad'ın torunu Mu- 


hammed el-Meczüb'un (1796-1831) hü- 
küm sürdüğünü söyler. Mısır ve Mekke'- 
de öğrenim görmüş olan hocalar Ceali- 
ier'in okullarında din dersleri veriyorlar- 
dı. Ceali Krallığı, son reis (mek) Nimr Mu- 
hammed'in idaresinde oldukça zayıflamış 
olan Abdallâb'ınkinden çok daha önem- 
liydi. Kızıldeniz ve Mısır'ın iç kısımların- 
dan gelen yolun kavşak noktasında bu- 
lunan Şendi 1814'te Doğu Sudan'ın ti- 
caret merkezi olmuştu. Kavalalı Mehmed 
Ali Paşa'nın Sudan'a müdahalesi sıra- 
sında Mek Nimr, Serasker İsmâil Kâmil 
Paşa'ya teslim oldu (28 Mart 1821). Er- 
tesi yıl İsmâil Paşa Sinnâr'dan döndüğü 
zaman Şendi'de Mek Nimr tarafından 
karşılandı. Daha sonra köle ticareti yü- 
zünden aralarında ihtilâf çıktı. Bu durum 
yeni fethedilen topraklarda büyük bir 
gerginliğe yol açtı. Bunu Cealiler'in ve 
bunların güneyindeki kabilelerin isyanı 
takip etti. Bu isyan serasker Defterdar 
Mehmed Hüsrev Bey tarafından Kordo- 
fan'da kanlı bir şekilde bastırıldı. Şendi 
kasabası tahrip edilince Nil'in sol yaka- 
sında yer alan Metemme kasabası ka- 
bilenin taşradaki başlıca merkezi oldu. 


Ticaret kabiliyeti üstün ve zeki bir top- 
luluk olan Cealiyyün Osmanlı idaresi al- 
tında umumiyetle çok müreffeh yaşa- 
mışlardır. Cealiyyün, Kordofan ile Dâr- 
für'da ve özellikle ülkenin küçük tüccar- 
lar için daha uygun bir ticaret merkezi 
olan güney tarafında dağınık olarak bu- 
lunurlar. Cellâbe denilen bu tüccarların 
köle ticaretiyle meşgul olmaları, vali C. 
G. Gordon Paşa'nın 1879'da ciddi ted- 
birler almasına sebep oldu. Bundan do- 
layı Cealiyyün'un Muhammed Ahmed el- 
Mehdi (6. 1885) taraftarı olması şaşırtıcı 
değildir. Cealiyyün ve nehir kenarında 
yaşayan diğer kabileler Mehdi'nin ilk yıl- 
larında hâkim mevkideydiler. Mısır'daki 
İngiliz kuvvetlerinin kumandanı olan ge- 
neral H. Herbert Kitchener, Sudan'ı işgal 
etmek için Ümmüdürmün'a doğru iler- 
lediği zaman Metemme'deki Ceali reisi 
Abdullah Sa'd, Muhammed Ahmed el- 
Mehdi'nin yerine geçen Halife'nin Meh- 
di'ye bağlı kuvvetlere üs yapmak istedi- 
ği şehri tahliye etmeyi reddetti. Metem- 
me daha sonra Mehdi'nin askerleri ta- 
rafından ele geçirildi ve Abdullah Sa'd 
öldürüldü (1 Temmuz 1897). Daha sonra- 
ki yıllarda ticaret ve eğitim sahasında 
büyük imkânlar elde eden Cealiler bu- 
gün Sudan Cumhuriyeti'nin her tarafın- 
da yaşamaktadırlar. 


CEBBÂR 
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PN HurLüsi Yavuz 


CEB-i HÜMÂYUN 
(bk. CEYB-i HÜMAYUN). 


CEBÂNET 
(bk. KORKAKLIK). 


CEBBÂR 
(0) 
Allah'ın isimlerinden 
(esmâ-i hüsnâ) 
biri. 

L - 

“Bozuk olan bir şeyi ıslah edip düzelt- 
mek, birine zor kullanarak iş yaptırmak” 
anlamındaki cebr kökünden mübalağa 
ifade eden bir sıfattır. Râgıb el-İsfahâ- 
niye göre cebr kelimesinin asıl mânası 
“herhangi bir şekilde zor kullanarak bir 
şeyi ıslah etmek”tir; bununla beraber 
kelime bazan zor kullanmaksızın düzelt- 
me, bazan da düzeltme söz konusu ol- 
madan zor kullanmayı da ifade eder. Bu 
sözlük anlamlarına göre cebbâr “kırık 
dökük ve bozuk olan şeyleri düzeltip 
onaran, her şeyi tasarrufu altına alan ve 
iradesini her durumda yürüten” demek- 
tir. Cebbâr, “alabildiğine boy verip yük- 
selen hurma ağacı” anlamındaki “nahle- 
tün cebbâre” kullanımından hareketle 
“ulaşılamayacak derecede azamet (cebe- 
rüt) sahibi” mânasında da kullanılmıştır 
“zü'l- ceberüt" için bk. Ebü Dâvüd, “Şa- 
lât”, 147; Müsned, V, 388, 396-397). Keli- 
me beşeri bir sıfat olarak kullanıldığın- 
da “başkasına hak tanımayan, bencil, ki- 
birli, zorba, Allah'a karşı boyun eğmek 
istemeyen, fizyolojik ve ruhi yapısı bakı- 
mından kaba insan” anlamlarına gelir. 
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CEBBÂR 


Kur'ân-ı Kerim'de cebbâr, ikisi çoğul 
(cebbârin) şeklinde olmak üzere on âyet- 
te geçmektedir. Bir grup esmâ-i hüsnâ- 
yı ihtiva eden bir âyette (el-Haşr 59/23) 
cebbâr ismi aziz ve mütekebbir isimle- 
ri arasında yer almış, doksan dokuz is- 
mi ihtiva eden hadiste de aynı tertip 
içinde zikredilmiştir (Tirmizi, “Da'avât”, 
82; İbn Mâce, “Duâ”, 10). Hasan Basri 
Çantay Kur'an tercümesinde, “el-azizü'!- 
cebbârü'l-mütekebbir” diye sıralanan bu 
ilâhi isimleri *gâlib-i mutlak, halkın ha- 
lini kemâl-i salâha götüren, büyüklükte 
eşi olmayan” şeklinde tercüme etmek 
suretiyle cebbâra “islah” mânası ver- 
meyi uygun bulmuştur. Cebbâr kelime- 
si diğer dokuz âyette yergi ifade eden 
beşeri mânalar taşır. Bunların bir kıs- 
mında Hz. Muhammed ile Hz. İsâ'nın, 
beşeri anlamda kötü olan bu sıfattan 
münezzeh oldukları ifade edilir. Cebbâr 
hadislerde de sözlük ve terim mânala- 
rıyla geçmekte, esmâ-i hüsnâdan biri 
olarak Allah'a nisbet edilmektedir (bk. 
Wensinck, Mu'cem, "cbr" md.). 

Cebbârın asıl mânası, Râgıb el-İsfa- 
hâni'nin de belirttiği üzere, bozulan, ni- 
zamından çıkan her şeyi yerine göre zor 
kullanarak ıslah etmektir. Gerçekten Al- 
lah, “yaratılmışların halini iyileştiren, 
hakkı galip getiren, her güçlüğü kolay- 
laştıran, her kırığı onarandır” (Râzi, s. 
198). Abdullah b. Abbas'ın rivayetine gö- 
re Hz. Peygamber namazın iki secdesi 
arasında okuduğu duada cebr kökünden 
türeyen emir sigasını kullanarak, “Alla- 
hım1... Dağınıklığımı toparla, bana dirlik 
düzenlik ihsan et!...” şeklinde niyazda 
bulunurdu (Tirmizi, "Salât", 95; İbn Mâce, 
“İkâmet”", 23). Hz. Ali'ye nisbet edilen bir 
duada da, “Ey her kırılanı onaran (câbir) 
ve her güçlüğü kolaylaştıran!..." yaka- 
rışı yer almaktadır. Cebbâr bu muhteva 
ile birlikte cebir anlamı taşıyan bir un- 
suru da ihtiva etmektedir. Ancak bura- 
daki cebir haksızlık ve zulüm gibi beşe- 
ri özellikler taşımaz. Aksine haksızlıkla- 
ri, zulmü ve zorbalığı ortadan Kaldırma- 
yı hedef alan bir niteliğe sahiptir. 


Cebbâr ismi bu mânalarıyla Allah'ın 
kâinat ve insanla ilgili isimlerinden ve 
fiili sıfatlarından biri olarak kabul edilir. 
Cebbârın kapsadığı azamet ve aşkınlık 
(müteâl oluş) anlamı göz önünde bulun- 
durulduğu takdirde ise Allah'ı niteleyen 
zâti isim ve tenzihi sıfatlar grubuna gi- 
rer. Çünkü zât-ı ilâhiyyeyi duyularla id- 
rak etmek, mahiyetini akıl yoluyla kav- 
ramak veya O'nu hayalde canlandırmak 
mümkün değildir. 
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j CEBBAR b. SAHR 


(> wo) 
Ebü Abdillâh Cebbâr b. Sahr 
b. Ümeyye el-Ensâri 
(6. 30/650-51) 
Hz. Peygamber ve 
Hz. Ömer zamanlarında 
vergi tahmin memurluğu yapan 


sahâbi. 
L ai 


Medineli olup Hazrec kabilesinin Beni 
Selime kolundandır. Hz. Peygamber'e 
biat eden hanımlardan biri olan annesi 
Suâd bint Seleme de aynı kabiledendir. 


Hicretten yaklaşık otuz iki yıl önce doğ- 
du. Ne zaman müslüman olduğu bilin- 
memektedir. Birinci ve ikinci Akabe biat- 
larında bulundu. Hicretten sonra Hz. Pey- 
gamber onunla Mikdâd b. Amr arasın- 
da kardeşlik bağı (muâhât) kurdu. Bedir 
ve Uhud savaşlarına katıldı. Diğer bütün 
gazvelerde de Hz. Peygamber'in yanın- 
da yer aldı. Hayber'in fethedilmesi üze- 
rine (7/ 628) Hz. Peygamber tarafından 
Zeyd b. Sâbit'le birlikte ganimet malla- 
rının tesbitiyle görevlendirildi. Hayber'- 
de kalan yahudilerin ödeyeceği vergileri 
tahmin etmekle görevli olan (hâriş) Ab- 
dullah b. Revâha Müte Savaşı'nda şehid 
düşünce Hz. Peygamber tarafından bu 
göreve tayin edildi. Cebbâr hasat zama- 
nı Hayber'e gider, üzüm ve hurma gibi 
mahsulü ağaç üzerinde tahmin eder, ha- 
sattan sonra yarıya bölerek yahudilere 
hakkını verir, Kalan kısmı beytülmât adı- 
na teslim alırdı. Birkaç yıl bu görevi yap- 
tı. Bir ara Hz. Peygamber onu su kuyu- 
larının düzeltilmesi işiyle görevlendirdi. 
Hz. Ömer zamanında da Medine'de ver- 
gi tahmin memurluğunu yürüttü. Bunun 
yanı sıra pazar kolculuğu (hisbe) görevin- 


de bulundu. Hz. Ömer'in yahudileri Hay- 
ber'den çıkardıktan sonra paylaştırdığı 
Vâdilkurâ arazisinden Cebbâr'a da bir 
hisse düştü. 


Hz. Osman'ın halifeliği döneminde Me- 
dine'de vefat eden Cebbâr'ın Hz. Pey- 
gamber'den rivayet ettiği bir hadis Ah- 
med b. Hanbel'in el- Müsned'indedir (IHI, 
421). 
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7 CEBECİ 


Osmanlı Devleti'nin 
merkez kuvvetlerini oluşturan 


i, kapıkulu ocaklarından biri. 


“Silâh, zırh” anlamına gelen Moğolca 
cebe kelimesinden Türkçe + ci ekiyle tü- 
retilen cebeci Yeniçeri Ocağı neferlerine 
ok, yay, kılıç, zırh, tüfek, barut, kurşun, 
kazma, kürek gibi silâh ve savaş malze- 
mesi temini, bunların yapımı, tamiri ve 
korunması ile uğraşan ocağın adıdır. Ku- 
ruluş tarihi kesin olarak tesbit edileme- 
mekle beraber XV. yüzyıl ortalarından 
itibaren varlığı bilinmektedir. 


Cebeci Ocağı'na nefer sağlanması Ye- 
niçeri Ocağı'nınki gibi acemi oğlanların- 
dan olurdu. Ocağa yeni alınan nefere ön- 
celeri şâkird, daha sonra ise usta denir- 
di. Ocak nizamının bozulması ile birlikte 
Acemi Ocağı dışından da nefer alınmış, 
evlenen cebecilerin çocuklarının kaydı ya- 
pılır olmuştu. Savaş zamanı yazılan gö- 
nüllü cebecilere “cebeci serdengeçtisi” 
denirdi. 


Cebeci 
Çavuşu 
(Deniz 


Müzesi - 
Beşiktaş / 
İstanbul 
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Cebeci Ocağı da Yeniçeri Ocağı gibi or- 
ta ve bölüklere ayrılırdı. Bunların bir kıs- 
mı nakkaşân, tirgerân, tüği ve saykali 
gibi özel isimli bölüklerdi. Bölük sayısı 
altmış altıya, cemaat ortası adedi ise alt- 
mış ikiye varırdı. 


Ocağın en büyük zâbiti cebecibaşı idi. 
Bunun teşrifattaki yeri kapıcılar kethü- 
dâsından sonra, topçubaşından önce ge- 
lirdi. Bu makama ocak içinden tayin ya- 
pıldığında genellikle başkethüdâ cebe- 
cibaşı olursa da bazan cebehâne başça- 
vuşunun da getirildiği olurdu. Ocağın ce- 
becibaşından sonra gelen yüksek rütbeli 
zâbitleri dört kethüdâ ile cebeciler baş- 
çavuşu idi. Bunların ardından orta ve bö- 
lük kumandanları, daha aşağıda odaba- 
şılar, onların da altında her birine usta 
denilen öteki küçük rütbeli zâbitler ge- 
lirdi. Cebeci Ocağı'nda ayrıca kalem iş- 
lerini yürüten cebeciler kâtibi, başhalife 
ve kesedar gibi görevliler de vardı. Bun- 
lar cebehâne masraflarını, cebecilerin 
ulüfe defterlerini tutarlardı. Her cebeci- 
başı değişikliğinde cebehânedeki mü- 
himmatın hesabı çıkarılarak noksan ve 
fazlalık tesbit edilir, eksik mühimmatın 
yarısını cebecibaşı, öbür yarısını ise ce- 
behâne başhalifesi öderdi. Cebecibaşı- 
nın görevlerinden biri de Ahırkapı, Aya- 
sofya ve Hocapaşa taraflarının asayişini 
sağlamaktı. 


Ordunun başında padişah veya ser- 
dâr-ı ekrem sıfatıyla sadrazam sefere 
çıkarsa cebecilerin tamamı, eğer bir baş- 
kası serasker sıfatıyla orduya kumanda 
ederse gereği kadar cebeci katılır ve ce- 
behâne götürülürdü. Cebecilerin mevcu- 
du Yeniçeri Ocağı'nınki ile paralel olarak 
azalıp çoğalmıştır. Kanüni devrindeki sa- 
yıları 700 iken XVI. yüzyılın sonlarında 
4000'e yaklaşmış, IV. Murad zamanında 
7000 -8000'e varmış, fakat daha sonra 
2500 civarına düşmüştür. 


Cebeciler kış aylarında haftada bir, 
yaz aylarında ise haftada iki gün tüfek 
tâlimi yaparlardı. Maaşlarını öteki ka- 
pıkulu ocakları gibi ulüfe veya mevâcib 
adıyla üç ayda bir alan cebeci neferleri- 
ne ayrıca yılda bir defa 30'ar akçe yay 
parası (âdet-i kemanbahâ) verilirdi. Cebe- 
ci maaşları için gerek merkezdeki gerek- 
se taşradaki kale cebehânelerinde mun- 
tazam mevâcib defterleri tutulurdu. 

Yeniçerilerin mevcut olduğu bazı ser- 
had kalelerinde bulunan cebecilerin ba- 
şındaki âmirlere de cebecibaşı adı veril- 
diği olurdu. Ancak merkezdeki asıl ce- 
becibaşı ile karıştırıımamaları için bun- 
lara genellikle cebecibaşı vekili denirdi. 

Cebecilerin kışlaları Ayasofya Camii 
karşısında idi. Bunların yanında malze- 
me deposu ile her cins malzemenin ya- 
pıldığı ve tamir edildiği atölyeler bulu- 
nurdu. İmal edilecek malzemenin temi- 
ni için gerekli para mühimmat akçesi 
adıyla devlet hazinesinden tahsis edilir- 
di. Gerekirse ocak dışındaki esnafa da 
ücreti ödenerek mühimmat imalâtı için 
sipariş verilebilirdi. Ocak için gerekli ça- 
dırların kumaşı Mehterhâne'den satın 
alınır ve çadırlar çadırcılar esnafına yap- 
tırılırdı. Taşradaki kale cebehânelerine 
mühimmat gönderilmesi işi, oralardaki 
cebecibaşı vekillerinin arzı üzerine mer- 
kezden görevlendirilen mübaşirler tara- 
fından yerine getirilirdi. 


Cebeci Ocağı Yeniçeri Ocağı'nın ilgası 
ile birlikte 1826 yılında ortadan kaldırıl- 
mış, fakat kısa süre sonra yapılan bir 
düzenleme ile Cebehâne-i Âmire adıyla 
yeniden kurulmuştur. Hazırlanan kanun- 
nâmeye göre cebecibaşı tabirinin yerini 
“cebehânecibaşı" almış ve ocağın mev- 
cudu 1054 kişi olarak belirlenmiştir. Ye- 
ni ocağa alınacak neferler için on beş- 
otuz yaş sınırı da getirilmiştir. Cebehâ- 
necibaşı'dan sonra cebehâne nâzırı ge- 
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CEBELE 


lirdi. Nâzır cebehânenin teknik işlerin- 
den sorumlu idi. Yeni sisteme göre ce- 
behâne neferleri iki ana kola ayrılmış, 
bunların her biri sağ ve sol kol bölükba- 
şısı adı altında iki zâbitin emrine veril- 
miştir. Bunların üstünde iki beşyüzbaşı 
ile bir başbölükbaşı vardı. Bölükbaşıla- 
rın altındaki 105'er kişilik beşer safın 
başında birer yüzbaşı bulunurdu. Ku- 
manda zincirinin en altında bulunan 
onbaşıların emrinde ise onar nefer var- 
dı. Her safa birer imam, sancaktar ve 
çavuş ile hepsine birden iki yoklama kâ- 
tibi, tabip ve cerrah tayin edilmişti. Ye- 
ni düzenlemeye göre cebeci neferleri 
her gün kışlalarında “kuru tâlim"le meş- 
gul olacaklar, pazartesi ve perşembe 
günleri ise Sultanahmet Meydanı'nda 
ateşli silâhlarla tâlim yapacaklardı. 


Cebehânede görevli bir nefer on iki yıl 
hizmetten sonra dilerse emekliye ayrıla- 
bilecekti. Yaşlılık veya hastalıktan dola- 
yı emekli olursa maaşının yarısı ile, sa- 
vaşta yaralanmışsa üçte ikisi veya du- 
ruma göre daha fazlasıyla emekli olabi- 
lecekti. 
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CEBEHÂNE-i ÂMİRE 
(bk. CEBECİ). 


CEBELE 
(ix) 
Suriye'de 


Lazkiye'nin güneydoğusunda 


küçük bir liman şehri. 


l pal 


Nusayriye dağı eteklerinde kurulmuş 
olan Cebele, eski tarihlerden beri önem- 
li bir ticaret merkezi ve Ortaçağ'ın müs- 
tahkem şehirlerinden biriydi. Hz. Ömer 
zamanında Ebü Ubeyde b. Cerrâh'ın ku- 
mandanlarından Ubâde b. Sâmit tara- 
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CEBELE 


fından fethedildi (17/638). O sırada Bi- 
zans İmparatorluğu'nun hâkimiyetinde 
bulunan Suriye'nin sahil şehirlerinden 
Lazkiye'nin fethi üzerine Rumlar Cebe- 
le'yi tahliye ettikleri için İslâm ordusu 
hiçbir mukavemetle karşılaşmadan şeh- 
re girerek surları ve kaleyi tahrip etti. 
Daha sonra Muâviye b. Ebü Süfyân sur- 
ların dışında yeni bir kale inşa ettirerek 
buraya müslümanları yerleştirdi. 

Uzun yıllar İslâm hâkimiyetinde kalan 
şehir 245'te (859-60) vuku bulan dep- 
remde büyük zarar gördü. Hamdâni Emi- 
ri Seyfüddevle'nin ölümü üzerine 968'de 
Bizans İmparatoru Nikephoros Phokas, 
975'te de lohannes Çimiskes tarafından 
işgal edildi. Kadı İbn Suleyha (Ebü Muham- 
med Ubeydullah b. Mansür) 1080'de Rum- 
lar'ı kovarak şehre hâkim oldu ve Trab- 
lusşam'da hüküm süren Ammâroğulla- 
rı'nı metbü tanıyarak hâkimiyetini sür- 
dürdü. Antakya'yı işgal eden Haçlı reis- 
lerinden Godefroi de Bouillon ile Robert 
de Flandre 1099 yılı Şubat ayı sonunda 
Cebele'yi ele geçirdiler ve buradan Ar- 
ka'ya hareket ettiler. 

Kadı İbn Suleyha daha sonra Ammâ- 
roğulları'yla ilişkilerini kesti ve Fâtımiler 
yerine Abbâsiler adına hutbe okutmaya 
başladı. Bunun üzerine Fahrülmülk İbn 
Ammâr Dımaşk Selçuklu Meliki Dukak'a 
haber gönderip onu Cebele'yi zaptetme- 
si için tahrik etti. Dukak Atabegi Tuğ- 
tegin ile birlikte şehri kuşattıysa da so- 
nuç alamadı (1100). Ardından Haçlılar 
şehre göz diktiler. Tancred Lazkiye çev- 
resini işgal ederek daha güneyde bulu- 
nan Cebele'yi ele geçirmeye teşebbüs et- 
ti. 1100'de Bahemund da Cebele'ye başa- 
rısız bir sefer düzenledi. Tancred 1101'- 
de şehri tekrar kuşatınca İbn Suleyha 
Haçlılar'la başa çıkamayacağını düşüne- 
rek Atabeg Tuğtegin'e haber gönderip 
Cebele'yi Dukak'a teslim etmeye karar 
verdiğini bildirdi, ailesi ve ağırlıklarıyla 
Bağdat'a ulaşıncaya kadar bir muhafız 
birliğinin kendisine refakat etmesini is- 
tedi. Tuğtegin bu teklifi kabul ederek 
oğlu Böri'yi gönderip şehri teslim aldı. 
Bu gelişmelerden haberdar olan Trab- 
lusşam Hâkimi Kadı İbn Ammâr Dukak'a, 
İbn Suleyha'yı kendisine teslim etmesi 
halinde 300.000 dinar vereceğini bildir- 
di. Ancak Dukak böyle bir davranışı tas- 
vip etmedi (1101). 

Cebele'yi teslim alan Böri ve adamları 
halka çok kötü davranmaya başladılar. 
Halkın şikâyeti üzerine İbn Ammâr as- 
ker göndererek Cebele'yi zaptetti ve Bö- 


ri'yi esir aldı. Önce Trablusşam'a götü- 
rülen Böri burada İbn Ammâr'dan yakın 
ilgi gördü ve daha sonra babasının ya- 
nına gönderildi. İbn Ammâr bu hareke- 
tinden dolayı Tuğtegin'den özür diledi 
ve şehrin Haçlı istilâsına mâruz kalma- 
sından endişe ettiği için böyle davran- 
mak zorunda kaldığını bildirdi. Böylece 
Cebele tekrar Ammâroğulları'nın hâki- 
miyetine girdi. Haçlılar'a karşı yardım 
sağlamak niyetiyle Selçuklu Sultanı Mu- 
hammed Tapar ve Abbâsi Halifesi Müs- 
tazhir - Billâh ile görüşmek için Bağdat'a 
giden İbn Ammâr dönüşünde Trablus- 
şam'ın Haçlılar tarafından işgal edildi- 
ğini duyunca Cebele'ye gitti. Tancred 
1109 Mayısında şehri kuşatınca İbn Am- 
mâr onun vassâli sıfatıyla burada kal- 
ması şartıyla teslim oldu. Ancak Tancred 
sözünde durmadı ve onu şehri terket- 
mek zorunda bıraktı (23 Temmuz 1109). 


Yaklaşık seksen yıl Haçlı işgali altında 
kalan Cebele, Kadı Mansür b. Nebil'in 
davet ve teşvikiyle Selâhaddin-i Eyyübi 
tarafından fethedildi (18 Cemâziyelevvel 
584/15 Temmuz 1188). Selâhaddin Ce- 
bele'de işleri yoluna koyduktan sonra 
şehri Şeyzer Hâkimi Sâbıkuddin Osman 
b. Dâye'ye tevdi ederek oradan ayrıldı. 
Eyyübi Hükümdarı el- Melikü’l- Kâmil 
1221'de Dimyat'ı tahliye etmeleri şartıy- 
la Cebele ile birçok sahil şehrini Haçlı- 
lara bırakacağını bildirdiyse de Haçlılar 
bunu kabul etmediler. 1192-1285 yılla- 
rı arasında Templier ve Hospitalier şö- 
valyeleri şehri ele geçirmek için sürekli 
mücadele verdiler. 628'de (1230-31) Ce- 
bele'ye girip birçok esir ve ganimet al- 
dılar, fakat daha sonra üzerlerine gön- 
derilen kuvvetler karşısında esir ve ga- 
nimetleri iade etmek zorunda kaldılar. 
Memlük Sultanı Kalavun 1285'te şehri 
zaptederek idari açıdan Hama'ya bağla- 
dı. Yavuz Sultan Selim 1516'da Cebele'yi 
de Osmanlı topraklarına kattı. XIX. yüz- 
yılda Cebele Beyrut vilâyetinde Lazkiye 
sancağına bağlı ve 5000 nüfuslu bir ka- 
za merkezi olup 216 köyü vardı. Bugün 
Cebele bölgesinin merkezi olan Cebele'- 
de şehir nüfusuna kayıtlı 32.000 kişi var- 
dır. Ancak dışarıdan gelenlerle bu rakam 
45.000-50.000'i bulmaktadır. Küçük bir 
limanı olan şehrin ekonomik hayatı ta- 
rım ve ticarete dayanmaktadır. Cebe- 
le'de dört lise, dört ortaokul ve on iki 
ilkokul vardır. 1968'de kurulan Kültür 
Merkezi'nin 8000 ciltlik bir kütüphane- 
si mevcut olup merkez tarafından et-Tü- 
râsü'l-İslâmi adlı aylık bir dergi yayım- 


lanmaktadır. Şehirdeki on iki cami ve 
mescidin en önemlileri Memlük Sultanı 
Kalavun (1280-1290) adına yaptırılmış olan 
el-Câmiu'i-Mansüri ile meşhur süfi İbrâ- 
him b. Edhem'in (6. 161/777-78) adını 
taşıyan Câmiu's-Sultân İbrâhim'dir. İb- 
râhim b. Edhem'in mezarının burada ol- 
duğu rivayet edilmektedir. 
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ial ABDÜLKERİM ÖZAYDIN 


j CEBELE b. EYHEM B 


(çil o k ) 
Ebü’l-Münzir Cebele b. el-Eyhem 
el-Gassânî 
(5. 21/ 642'den sonra) 
Suriye'de 
hüküm süren Gassâniler'in 
son emiri. 


iz 1 


Ata binince ayakları yere değecek ka- 
dar uzun boylu olduğu söylenen Cebele 
b. Eyhem'in hayatı hakkında fazla bilgi 
yoktur. Bizans kaynaklarında, belki de 
Herakleios'un Suriye ve Filistin'deki Sâ- 
sâni işgaline son vermesinden sonra, çok 
güçsüz ve önemsiz bir duruma gelmiş 
olmalarından dolayı, son Gassâni emir- 
lerine ve bu arada Cebele'ye hiç yer ve- 
rilmemiştir. Gassâniler'in Cefneoğulları 
koluna mensup olan Cebele aslen Ye- 
men'in Ezd kabilesine mensuptu. Bu ba- 
kımdan Medine'de yaşayan Evs ve Haz- 
rec kabileleriyle akraba idi. Hz. Peygam- 
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ber'in meşhur şairlerinden Hassân b. Sâ- 
bit'in Câhiliye çağında sık sık Suriye'ye 
gidip Cebele'yi ziyaret ettiği, onu ve Cef- 
neoğulları'nı metheden şiirler söylediği 
ve onlardan çeşitli hediyeler aldığı riva- 
yet edilmektedir. Cebele'nin İslâmiyet'i 
kabul ettiği, sonra da hıristiyan olup Bi- 
zans'a sığındığı, İstanbul'da Herakleios 
tarafından büyük bir merasimle karşı- 
landığı ve orada çok şatafatlı bir hayat 
yaşadığı hemen bütün kaynaklarda zik- 
redilmektedir. Ancak efsane ile karışık 
olarak ve çok mübalağalı bir şekilde an- 
latılan bu rivayetlerin bir kısmında Hz. 
Peygamber'in, elçisi Şücâ' b. Vehb el- 
Esedi ile kendisine gönderdiği davet 
mektubunu alınca müslüman olduğu zik- 
redilirken diğer bazı rivayetlerde onun 
Hz. Ömer'in hilâfetinde Yermük Savaşı'n- 
dan sonra (15/636) müslüman olduğu 
nakledilmektedir. 


Cebele'nin İslâmiyet'i kabul ettiğine 
dair rivayetlerin tutarsız olduğu ve ger- 
çekle hiçbir ilgisi bulunmadığı anlaşıl- 
maktadır. Doğru olan rivayetlere göre ise 
Yermük Savaşı'dan önce Bizans İmpa- 
ratoru Herakleios Lahm, Cüzâm ve diğer 
hıristiyan Arap kabilelerinden oluşan 
12.000 kişilik bir kuvveti ordusunun ön- 
cü birliği olarak Cebele'nin kumandası- 
na verdi. Ancak savaşta Bizans ordusu 
mağlüp oldu ve Cebele kabilesiyle birlik- 
te kendi topraklarına çekildi. Sonradan 
kendisine müslüman olup zekât verme- 
si veya kendi dininde kalıp cizye ödeme- 
si yahut yurdundan ayrılıp istediği yere 
gitmesi teklif edildi. Buna cevap olarak 
zekât verebileceğini, ancak dininden dön- 
meyeceğini bildiren Cebele'ye dininde 
kaldığı takdirde cizye ödemesi gerekti- 
ği hatırlatıldı. O da cizye ödemeyi küçük- 
lük kabul ederek yanındaki 30.000 ki- 
şiyle Bizans'a gitti. Belâzüri, Hz. Ömer'in 
bu haberi alınca pişman olduğunu kay- 
detmekte ve tanınmış sahâbilerden Ubâ- 
de b. Sâmit'in halifeye, “Eğer onun ze- 
kât vermesini kabul etseydin kendisini 
İslâmiyet'e ısındırmış olurdun!” dediğini 
bildirmektedir. Hz. Ömer 21 (642) yılın- 
da Umeyr b. Sa'd el-Ensâri'yi büyük bir 
ordunun başında Bizans topraklarına 
gönderirken kendisinden, aralarındaki 
akrabalık dolayısıyla Cebele'nin dostlu- 
ğunu ve gönlünü kazanmasını, zekât ver- 
me teklifinin geçerli olduğunu söyleye- 
rek onu İslâm topraklarına döndürme- 
sini istedi. Ancak bu daveti kabul etme- 
yen Cebele Bizans topraklarında hıristi- 
yan olarak öldü. 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Hişâm, es-Sire, il, 607; Ebü Ubeyd, el- 
Emvâl, s. 42-43; İbn Sa'd, et-Tabakât I, 265, 
338-339; İbn Kuteybe, el-Ma'ârif (Ukkâşe), s. 
593, 644; Belâzüri, Fütüh (Müneccidi), s. 160- 
161, 194; Ya'kübi, Târih, H, 132; Taberi, Târih 
ide Goeje), |, 2065, 2347; İbn Abdürabbih, el- 
“İkdü'lferid (nşr. Müfid Muhammed Kamiha 
v.dör.), Beyrut 1404/1983, 1, 310-315; Mes'üdi. 
Mürücü z-zeheb (Abdülhamid), Il, 84-86; Ebü'l- 
Ferec el-İsfahâni, el-Eğani, XV, 157-173; Zehe- 
bi, A'lâmü'n-nübelâ”, Ill, 532; İbn Hudeyde, 
el-Misbâhu'l-mudi fi küttâbi'n-nebiyyi'-ümmi 
(nşr. Muhammed Azimüddin), Beyrut 1405/ 
1985, Il, 242-249; Zirikli, el-A'lâm, Il, 102; el-Kā- 
müsü'Lİslâmi, |, 581 ; Cevâd Ali, el-Mufassal, lll, 
418-419, 426-435, 444-447; IV, 240-242; Mus- 
tafa Fayda, Hz. Ömer Zamanında Gayr-i Müs- 
limler, İstanbul 1989, s. 158, 160; J. Schleifer, 
“Gassâniler”, ÍA, IV, 720; İrfan Kawar, “Djaba- 
la b. al-Ayham”, El? (Fr.), II, 364. 


Lal MusTaFA FAYDA 


E CEBELE b. HÂRİSE E 
(yi) 
Cebele b. Hârise b. Şerâhil el-Kelbi 
Zeyd b. Hârise'nin 
i büyük kardeşi, sahâbi. E 


Bi'setten önce doğduğu sanılmakta- 
dır. Babası Hârise de sahâbidir. Cebele 
henüz çocuk yaşlarında iken annesi ölün- 
ce küçük kardeşi Zeyd'le birlikte öksüz 
kaldı. İki kardeş bir süre annelerinin ba- 
bası olan dedelerinin himayesine girdi- 
ler. Daha sonra amcaları gelerek yeğen- 
lerini büyütmeye kendilerinin daha lâ- 
yık olduklarını söylediler ve Cebele ile 
Zeyd'i istediler. Ancak dedelerinin arzu- 
su üzerine Zeyd'i ona bıraktılar, Cebele'- 
yi yanlarına aldılar. Kabilelerine yapılan 
bir baskın sonucu esir alınan Zeyd Mek- 
ke'de Hz. Hatice tarafından satın alındı 
ve sonra Resülullah'a hediye edildi. HZ. 
Peygamber Mekke'de iken Cebele bir ara 
babasıyla Mekke'ye gitti. Babası Zeyd'in 
yanında kaldı, Cebele geri döndü. Daha 
sonra tekrar Resül-i Ekrem'in huzuruna 
çıkarak müslüman oldu. Muhtemelen ba- 
basının ölümü üzerine Hz. Peygamber'in 
yanına tekrar geldi ve kardeşi Zeyd'i is- 
tedi. Resül-i Ekrem âzat etmiş olduğu 
Zeyd'i ağabeyi ile gidip gitmemekte ser- 
best bıraktı. Ancak Zeyd hiç kimseyi Hz. 
Peygamber'e tercih edemeyeceğini söy- 
leyince Cebele geri dönmek zorunda kal- 
dı. Esasen daha önce de Zeyd'i alıp gö- 
türmek üzere babası ile amcası Mekke'- 
ye gelmiş, Zeyd ise Hz. Peygamber'in ya- 
nında kalmayı tercih etmişti. Cebele'ye, 
“Sen mi büyüksün yoksa Zeyd mi ?” di- 
ye sorulduğu, onun da, “Ben önce doğ- 


CEBELİBEREKET 


dum, ama o benden büyüktür” dediği ri- 
vayet edilir. Cebele'nin ne zaman ve ne- 
rede vefat ettiği belli değildir. 

Tâbiin âlimlerinden Ebü İshak es-Se- 
bü ile Ebü Amr eş-Şeybâni'nin kendi- 
sinden rivayette bulundukları kaynak- 
larda zikredilen Cebele'nin Hz. Peygam- 
ber'den rivayet ettiği bir hadise Nesâi'- 
nin es-Sünen'inde yer verdiği anlaşıl- 
maktadır (bk. İbn Hacer, I, 456-457). Bu 
rivayete göre Cebele Hz. Peygamber'- 
den kendisine faydalı bir şey öğretme- 
sini istemiş, Hz. Peygamber de yatağı- 
na girdiği zaman uyumadan önce Kâfi- 
rün süresini okumasını tavsiye etmiştir. 
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zib, ll, 61. 
7 m MücTEBA UĞUR 


CEBELİ 3 


{bk. CEBELÜ). 


CEBELİBEREKET 
(Sade) 


Eski adı Gâvurdağı olan 
bugünkü Amanos dağlarının 
Düldül dağından Belen Boğazı'na kadarki 
bölümüne ve merkezi Yarpuz olan 


sancağa verilen ad. 
E. a 


Cebelibereket (bereket dağı) adı, Firka-i 
Islâhiyye'nin bu yörede ıslahatta bulun- 
masından sonra, tahminen 1890 yılın- 
dan biraz önce arazinin verimliliğini ifa- 
de etmek için kullanılmıştır. Cevdet Pa- 
şa 1891'de kaleme aldığı Ma 'rüzât adlı 
eserinde Gâvurdağı'na yakın zamanlar- 
da hükümetçe Cebelibereket ismi veril- 
diğini belirtmektedir (s. 124). Bölgede 
daha 1568 yılından itibaren Halep eya- 
letine bağlı, merkezi Payas olan Üzeyr 
sancağı bulunuyordu. Sancağın bu sta- 
tüsü Fırka-i Islâhiyye'nin 1865 yılında 
yöreden ayrılmasından sonra da devam 
etmiştir. Nitekim Ekim 1881'de yeniden 
kurulan Halep vilâyetinin bir sancağı ola- 
rak görülmektedir. Bu sırada sancak Pa- 
yas, Osmaniye ve Belen kazalarından 
oluşmaktaydı. Sancak merkezi 1880'de 
Payas'tan, Cebelibereket üzerinde hâ- 
kim bir noktada bulunan Yarpuz'a nak- 
ledilmiştir. 

1890 yılında Adana vilâyetine bağla- 
nan ve Cebelibereket adı verilen sanca- 
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CEBELİBEREKET 


ğa Payas ve Osmaniye kazaları dışında 
İslâhiye, Hassa ve Bulanık kazaları da ek- 
lenmiş, sancak bu şekilde kuzeyden Cey- 
han nehri ve Kozan sancağına, doğudan 
Halep vilâyetine, güneyden İskenderun 
körfezi ve batıdan Adana sancağına ka- 
dar olan alana yayılmıştır. 3020 müslü- 
man, 357 hıristiyan nüfusa sahip sancak 
merkezi Yarpuz'da bir cami, bir rüşdiye, 
bir sıbyan mektebi, yirmi beş dükkân, 
üç fırın, iki han ve bir salhâne bulunu- 
yordu. Beş nahiye ve altmış köyü olan 
İslâhiye kazasında da 8355 müslüman, 
293 hıristiyan nüfus yaşamaktaydı. 

İslâhiye, 1865'te Fırka-i Islâhiyye'nin 
bölgeye gelmesi sırasında Gâvurdağla- 
rında Nigolu Kalesi civarında yöredeki 
aşiretlerden bir miktar hâne yerleştiri!- 
mek suretiyle kurulmuş ve Fırka-i Islâ- 
hiyye'den dolayı bu adı almıştır. Çeltik 
ziraatının yaygın olarak yapıldığı İslâhi- 
ye'de bir cami, bir mektep, altmış ev, 
on beş dükkân ve üç değirmen vardı. 
Hassa kazasının merkezi olan Hassa ka- 
sabası da Fırka-i Islâhiyye tarafından 
kurulmuş ve ilk hassa taburlarının bu- 
raya gelmesi dolayısıyla kasabaya Has- 
sa denilmiştir. Hassa, Ekbaz, Tiyek, Ha- 
cılar ve Çavuşlu nahiyeleri buraya bağ- 
lanmak suretiyle bir kaza haline getiril- 
miştir. Otuz yedi köyün bulunduğu ka- 
zada 7080 müslüman, 595 hıristiyan ya- 
şamaktaydı. Burada yedi cami, beş kili- 
se, bir kışla, bir kale, yirmi iki değirmen 
ve on çeşme mevcut olup bez, kilim, sec- 
cade vb. dokunmakta ve kereste üreti- 
mi yapılmaktaydı. 


Merkezi Bahçe kasabası olan Bulanık 
kazasında ise 8747 müslüman ve 2317 
hırıstiyan nüfus bulunmaktaydı. Bahçe 
kasabasında bir cami, bir mektep, üç 
fırın, yirmi yedi dükkân, iki kilise ve ya- 
kınlarında da bir kaplıca vardı. Osmani- 
ye kazası ise Kıyı köyleri, Cerid, Tecirli 
ve Çendoğlu nahiyelerinden meydana 
geliyordu. Kaza dahilinde 7764 müslü- 
man, 100 de hıristiyan yaşamaktaydı. 
Hacıosmanlı köyü üzerinde Fırka-i Islã- 
hiyye tarafından kurulmuş olan Osma- 
niye kasabasına da Tecirli, Cerid ve Ulaş- 
lı aşiretlerinden bir miktar hâne yerleş- 
tirilmiştir. Kazada bir cami, beş han, üç 
fırın, otuz dükkân, iki mektep, yedi de- 
ğirmen ve iki dink bulunmaktaydı. Ulaş- 
li aşiretinin ve özellikle bu aşirete men- 
sup Küçükalioğulları'nın elinde olan Pa- 
yas, hac yolunun geçtiği çok önemli bir 
mevkide yer almaktaydı. Aynı zamanda 
sancağın eski merkezi olan Payas'ın Yu- 
murtalık adıyla bir nahiyesi olup kaza- 


da 13.207 müslüman ve 3623 hıristi- 
yan nüfus mevcuttu. Bütün sancakta 
toplam 48.173 müslüman ve 7285 hı- 
ristiyan yaşıyordu. 

1908'de merkezi Yarpuz'dan Osmani- 
ye'ye nakledilen Cebelibereket sancağı, 
23 Aralık 1918'de Fransızlar tarafından 
işgal edildi. Ancak Ankara İtilâfnâmesi 
ile 24 Aralık 1921'de kurtuldu ve muta- 
sarrıflık haline getirildi. 1923'te vilâyet 
yapıldı, 1933'te ise ikiye bölünerek bir 
kısmı Adana'ya, bir kısmı da Gaziantep'e 
bağlandı. Hatay'ın anavatana katılma- 
sından (1939) sonra Hassa ve Dörtyol ka- 
zaları bu vilâyete dahil edildi. 
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al Yusur HALAÇOĞLU 


CEBELİNUR E 


(0'i ) 


Mekke'nin kuzeydoğusunda 
Hz. Peygamber'e ilk vahyin 
geldiği mağaranın bulunduğu 
Hira dağının diğer adı 
(bk. HİRA). 


2 


CEBELİRAHME 

( aaide ) 

Arafat vadisinde bulunan, eteğinde 
Hz. Peygamber'in vakfe yaptığı 

küçük dağ. 
L J 
Arafat vadisinin kuzeydoğusunda yer 
alan 70 m. yüksekliğinde bir tepedir. Üze- 
rinde bulunduğu vadiye nisbetle Cebe- 
liarafat olarak da bilinir. Halk tarafından 


Cebelirahme'den iki ayrı görünüş - Mekke / Suudi Arabistan 


bu adlarla anılan dağın esas ismi İlâl 
veya Elâl'dir. Birinci şekil dil âlimlerinin 
çoğunluğu, ikinci şekil ise Cevheri tara- 
fından tercih edilmiştir. Hacılar burayı 
görünce vakfe yerine bir an evvel ulaş- 
mak üzere yürüyüşlerini hızlandırdıkla- 
rı için bu mânayı ifade eden elv kökün- 
den türemiş bir isimle adlandırılmıştır 
(Tâcü'l-“arüs, "el" md.). İlâl adının İslâ- 
miyet'ten önce burada bulunan bir pu- 
tun veya makamın isminden gelebilece- 
ği de ileri sürülmüştür (E7? |İng.|, 1, 604). 
Ayrıca Cebelirahme'nin asıl adının Keb- 
keb olduğu da rivayet edilmiştir. Ancak 
Muhibbüddin et-Taberi, Kebkeb adıy- 
la meşhur olan dağın Senâyâ ( L! ) ya- 
kınlarındaki Na'mân'ın üst kısımları ol- 
duğunu, burada yaşayan insanlara da 
Kebâkibe denildiğini kaydetmektedir (el- 
Kırâ, s. 386). 

Hz. Peygamber Vedâ haccında, Cebe- 
lirahme'nin eteğinde bulunan ve Neb'a 
ile Nübey'a tepeleri arasında kalan Nâ- 
bit tepesi üzerinde vakfe yapmıştır. Bu 
mevki Ebü Dâvüd hadisinde “Hablül- 
müşât” (3! J> ) veya bir nokta far- 
kıyla Cebelülmüşât ( #4! Jæ) olarak 
geçmektedir (Ebü Dâvüd, "Menâsik", 56). 
İbn Kayyim'e göre bu adın, “insanların 
toplanma yeri” anlamını ifade eden Hab- 
lülmüşât şeklinde okunması daha uy- 
gundur. 

Hz. Peygamber'in vakfe yaptığı yerde 
vakfeye durmak, bu mümkün olmadığı 
takdirde oraya yaklaşmak müstehaptır. 
Bu yer Cebelirahme'nin eteğinde oldu- 
ğuna göre arefe günü tepeye tırman- 
mak için özel gayret sarfetmeyi gerek- 
tirecek hiçbir sebep yoktur. Hatta bazı 
âlimler bunu bid'at olarak kabul etmiş- 
lerdir. Azimâbâdi'nin Nevevi'den naklet- 
tiğine göre insanların bu dağa karşı gös- 
terdikleri aşırı ilginin sebeplerinden biri 
de vakfenin yalnızca burada yapılacağı- 
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ni zannetmeleridir. Halbuki Arafat vadi- 
sinin tamamı vakfe yeridir. 


Cebeliranme'de zamanla bazı yapılar 
inşa edilmiş ve çeşitli değişiklikler mey- 
dana gelmiştir. İbn Cübeyr (6. 614/1217), 
Cebelirahme'nin taş parçalarından oluş- 
muş çıkılması zor bir tepe olduğunu, 
Zengi Veziri Cemâleddin el-Cevâd tara- 
fından dört tarafına basamaklar inşa et- 
tirildiğini, dağın tepesinde Ümmü Sele- 
me'ye nisbet edilen bir kubbe ile kub- 
benin ortasında mescid ve mescidin et- 
rafında Arafat'a hâkim bir düzlüğün bu- 
lunduğunu nakleder. Kıble yönünde ise 
içine mihrapların yerleştirildiği bir du- 
var, dağın eteğinde ve kıble yönünün so- 
lunda, üzerinde odalar bulunan ve Hz. 
Âdem'e nisbet edilen çok eski bir ev, bu- 
nun sağında Hz. Peygamber'in vakfe ye- 
ri, ayrıca Cebelirahme'nin etrafında bü- 
yük su sarnıçları ile kuyuların ve küçük 
bir mescidin mevcut olduğunu söyler, Ev- 
liya Çelebi (6. 1093 / 1682), ziyaret ettiği 
Cebelirahme'nin, sahranın doğu tarafın- 
da yer alan, çevresi 5000 adım uzunlu- 
ğunda alçak ve siyah bir dağ olduğunu, 
dağın güney tarafında Hz. Peygamber'in 
hutbesini okuduğu Makâmr-ı Suffe-i Re- 
sülullah'a 70, tepesine ise 170 basamak- 
lı bir merdivenle çıkıldığını belirtir. Yi- 
ne onun kaydettiğine göre burada Hz. 
Âdem ile Havvâ'nın buluştukları rivayet 
edilen Kubbe-i Arafât vardır. Dört kemer 
üzerine oturtulan bu kubbenin her ta- 
rafı açık olup sadece kıble yönünde mih- 
raplar bulunmaktadır. Dağın dibindeki 
büyük havuzların ilkini Hârünürreşid'in 


hanımı Zübeyde, diğer üçünü de 931 
(1524-25) yılında Kanüni Sultan Süley- 
man yaptırmıştır. Eyyüb Sabri Paşa (ö. 
1890), Cebelirahme'nin güney eteğinde 
30 ayak uzunluğunda ve 28 ayak enin- 
de Mescid-i Cebeliarafat bulunduğunu, 
Mekke mollasının arefe günü hutbeyi 
burada okuduğunu kaydeder. 


Bugün Cebelirahme'de, tepesine çıkı- 
lan bir merdiven ve tepe noktasındaki 
dikili taştan başka hiçbir şey bulunma- 
maktadır. Çok yakınındaki su deposu, 
daha büyük ve modern depoların inşa 
edilmesi sonucu devre dışı kalmıştır. Ce- 
belirahme her mevsimde en çok ziyaret 
edilen bir makam olma özelliğini günü- 
müzde de korumaktadır. 
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CEBELİTÂRIK 


CEBELİTÂRIK 
(gbi) 


İspanya'nın güneyinde 
aynı adı taşıyan 
dağın eteğinde kurulmuş kasaba ve 
Avrupa ile Afrika'yı birbirinden 


ayıran boğaz. 
5 2J 


Cebelitârık, İspanya'nın güney vilâyet- 
lerinden Câdiz'in (Kadis) güneybatısında, 
kalkerli kayalıklardan oluşan 425 m. yük- 
seklikte bir dağdır. Bu dağın eteğinde 
kurulmuş olan kasaba ile Kuzey Afrika'yı 
İberik yarımadasına bağlayan boğaz da 
aynı adla anılmaktadır. Daha önce Cal- 
pe adını taşıyan ve eski çağlarda Akde- 
niz havzasında yaşayan toplumlarca dün- 
yanın batı istikametindeki en son nok- 
tası olarak kabul edilen söz konusu dağ, 
Endülüs fâtihi Târık b. Ziyâd'ın 92 (711) 
yılında ordusuyla birlikte ilk ayak bastı- 
ğı ve askeri karargâh olarak kullandığı 
yer olması sebebiyle İslâm kaynakların- 
da “Cebelü Târık" diye adlandırılmıştır. 
Bu isim İtalyanca'ya Cebiltarre, öteki Av- 
rupa dillerine de Gibraltar şeklinde geç- 
miştir. Cebelitârık'a İslâm kaynakların- 
da Cebelü'i-feth de denilmektedir. 

Muvahhidler'in Endülüs'e geçişine ka- 
dar Cebelitârık ve eteğindeki koy daha 
ziyade muhtelif cins gemiler için bir sı- 
ğınak mahalliydi. Endülüs Muvahhidler'in 
hâkimiyetine geçince (540/ 1145) Muvah- 
hid Hükümdarı Abdülmü'min (1130-1163) 
Afrika seferinden dönüşünde İşbiliye'de 
bulunan veliahdı Yüsuf b. Abdülmü'min'e 
haber göndererek hıristiyanlara karşı dü- 
zenleyeceği seferlerde karargâh ve kış- 
la olarak kullanmak üzere Cebelitârık'ın 
eteğinde bir şehir kurmasını emretti. 
Bunun üzerine Yüsuf, Gırnata'da bulu- 
nan kardeşi Osman'ın da yardımıyla çok 
sayıda usta ve işçi toplayarak 554 -555'- 
te (1159-1160), içinde büyük bir cami, 
saray, resmi binalar, kışla, güzel bahçe- 
ler ve su dağıtım şebekesinin bulunma- 
si planlanan şehrin inşasını başlattı. Şeh- 
rin mimarının Hadidi lakabını taşıyan bir 
kişi olduğu anlaşılmaktadır. İnşaat de- 
vam ettiği sırada Kastilya (Castilla) Kra- 
l VIH Alfonso Kurtuba'ya hücum et- 
mişti. Bunun üzerine Muvahhidler Endü- 
lüs'e yardıma geldiler. Her ne kadar En- 
dülüs'ün batısının büyük bir bölümünü 
kontrolleri altına almayı başardılarsa da 
doğu bölgesini elinde bulunduran ve hı- 
ristiyanlardan destek sağlamış olan İbn 
Merdeniş karşısında aynı başarıyı gös- 
teremediler. Ayrıca İbn Merdeniş, Mu- 
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vahhidler'in bu sırada kendi iç mesele- 
leriyle meşgul olmalarından faydalana- 
rak sınırlarını batıya doğru genişletmek 
istedi. Bunun üzerine Mağrib'de bulu- 
nan Muvahhid Hükümdarı Abdülmü'min 
bizzat Endülüs'e geçti. Askerleriyle birlik- 
te oğlu tarafından Cebelitârık'ın eteğin- 
de inşa edilen şehre yerleşti; ayrıca En- 
dülüs'e geçiş gayesinin hıristiyanlar kar- 
şısında zafer kazanmak olduğunu ifade 
etmek üzere bu şehre “Medinetü'l-Teth” 
adını verdi. Abdülmü'min Cebelitârık ve 
Medinetü'1-feth'i üs olarak kullanıp hem 
hıristiyanlara hem de İbn Merdeniş'e kar- 
şı başarılı seferler düzenledi. 


Endülüs'te Muvahhidler hâkimiyeti- 
nin sona ermesine paralel olarak hiris- 
tiyan krallıklarının Endülüs üzerindeki 
baskıları da önemli ölçüde arttı. Bu du- 
rumda Gırnata ve çevresini ellerinde bu- 
lunduran Nasriler (Beni Ahmer), o sırada 
Muvahhidler Devleti'ni yıkarak Mağrib'in 
büyük bir bölümünü hâkimiyetleri altı- 
na almış bulunan Meriniler'den yardım 
istemek zorunda kaldılar. Meriniler En- 
dülüs'e geçtiklerinde Cebelitârik ve Me- 
dinetülfeth'i karargâh olarak kullanıp 
hıristiyanlara karşı cihad yaptılar. An- 
cak bir süre sonra Gırnata emiri ile Me- 
rini Hükümdarı Ebü Yüsuf'un arası açıl- 
dı. Girnata emiri Meriniler'in Endülüs'e 
geçmesini engellemek için Kastilya Kra- 
lı X. Alfonso ile antlaşma yaptı. Bu itti- 
fak her ne kadar Meriniler'in Endülüs'e 
geçmesini engellediyse de ittifaka taraf 
olan Kastilya kralını Endülüs topraklarını 
işgal fikrinden alıkoymadı. Nitekim 709 
(1309) yılında Alonso Pérez de Guzmán 
el-Bueno Kastilya Kralı IV. Ferdinand adı- 
na Cebelitârık'ı istilâ etti. Gırnata Emiri 
Muhammed b. İsmâil Meriniler'i yardı- 
ma çağırmak zorunda kaldı. Bunun üze- 
rine Endülüs'e geçen bir Merini ordusu 
733'te (1333) Cebelitârık'ı geri aldı. An- 
cak çok geçmeden bu ordu, müttefik 
Portekiz ve Kastilya ordusu önünde ye- 
nilgiye uğradı. 741'de (1340) Kastilya 
Kralı XI. Alfonso Cebelitârık'ı kuşattı; an- 
cak başarılı olamadı. 756'da (1355) Me- 
rini Valisi Süleyman b. Dâvüd'un idare- 
sinde olan Cebelitârık 1410-1462 yılları 
arasında Nasriler'in elinde kaldı. Daha 
sonra Şezüne (Sidonia) dükü tarafından 
istilâ edildi. Cebelitârık'ın hıristiyanların 
hâkimiyetine geçmesinden sonra Endü- 
lüs müslümanları Mağrib ile irtibatları- 
ni sağlayan önemli bir stratejik noktayı 
kaybetmiş oldular. Nitekim bundan son- 
ra Mağrib'den gerekli yardımın sağlana- 
maması sebebiyle elde kalan Endülüs şe- 


hirleri teker teker kaybedildi ve nihayet 
897'de (1492) Endülüs'te İslâm hâkimi- 
yeti tamamen sona erdi. |. Isabella 1502'- 
de Cebelitârık'ı İspanya Krallığı'na kattı. 
947'de (1540) Barbaros Hayreddin Pa- 
şa'nın Cebelitârık üzerine bir sefer dü- 
zenlemesi üzerine şehir V. Kari tarafın- 
dan iyice tahkim edildi. 

XVI. yüzyılda İspanya'da takip edilen 
zorla hıristiyanlaştırma ve asimilasyon 
politikasına karşı çıkan ve bu sebeple 
İspanya'dan sürgün edilen Endülüs müs- 
lümanlarının (Moriskolar) büyük bir kıs- 
mı Kuzey Afrika'ya geçmek için Cebeli- 
târık'tan gemilere bindirildi. Böylece se- 
kiz asır önce İspanya'yı fethe gelen müs- 
lümanların ayak bastıkları ilk Endülüs 
toprağı olan Cebelitârık, bu defa sekiz 
asırlık yurtlarından sürülürlerken ayrıl- 
dıkları son Endülüs toprağı oldu. 

1704'te İngilizler'in eline geçen Cebe- 
litârık günümüzde de İngiliz idaresinde 
bulunmaktadır. 
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CEBELÜ 
Osmanlılar'da timar sahiplerinin 
sefere götürmekle yükümlü oldukları 
tam teçhizatlı asker. 


L Mi; 

“Silâh, zırh” anlamına gelen Moğolca 
cebe kelimesinden Türkçe lü ekiyle tü- 
retilen cebelü (cebeli) “zırhlı, teçhizatlı 
asker” demektir. Moğollar'da ve Osman- 


llar'dan önceki Türk-İslâm devletlerin- 
de cebe askeri bir terim olarak cebe- 
püş şeklinde geçmektedir. Osmanlılar'- 
da da hemen hemen aynı mânada kul- 
lanılmakla beraber timar teşkilâtı için- 
deki uygulamayı belirten özel bir anlam 
kazanmıştır. 


Cebelü asker, timar sahibinin geliriy- 
le doğrudan ilgili olup sayıları bu gelir- 
lere göre tesbit edilmiştir. I. Murad dev- 
rine ait 1431 tarihli Arvanid Sancağı 
Defteri'nde bu uygulamanın ilk örnek- 
leri yer almaktadır. Bu deftere göre ge- 
liri 1000 akçenin altında olan timar sa- 
hipleri “kendüleri cebelü” ifadesiyle be- 
lirtilmiştir. Yani bunlar bizzat tam teçhi- 
zatlı olarak sefere katılacaklardı. 1500- 
2000 akçe timarı olanlar yine kendileri 
cebelü ve yanlarında kendi hizmetlerini 
gören bir “gulâm” veya “oğlan” getir- 
mekle yükümlü tutulmuşlardı. 2000 ak- 
çenin üstünde timarı olanlar ise kendi- 
leri “bürüme” denilen mükemmel bir 
zırh ile ve gelirlerinin durumuna göre 
belirli sayıda tam teçhizatlı cebelü ile 
sefere katılırlardı. Meselâ 16.410 akçe- 
lik geliri olan bir sipahi, bürüme ile se- 
fere katılmak ve ayrıca üç cebelü, bir 
gulâm ve çadır getirmekle yükümlüydü. 
Yine aynı deftere göre Arnavud Belgra- 
dı (Berat) subaşısı olup 50.762 akçelik 
geliri olan Adlu Bey on cebelü ile sefere 
gitmekteydi. 

Cebelü miktarları Fâtih Kanunnâme- 
si ile standart hale getirildi. Buna göre 
1000 akçe timarı bulunan kendi cebelü, 
2000 akçe timarı olan kendi cebelü ve 
bir gulâm, 4000-5000 akçelik timar sa- 
hibi kendi bürüme ve bir cebelü, 9000 
akçeye kadar iki cebelü, 9000-11.000 ak- 
çelik timar sahipleri üç cebelü, 12.000 
akçelik timarı olanlar dört cebelü, 15.000 
akçelik timarı bulunanlar ise beş cebelü 
getirmeye mecburdu. 15.000'i aşan ti- 
marların her 3000 akçesi için bir cebelü 
çıkartılırdı. 

Bu genel hükümlere rağmen Fâtih dö- 
nemine ait bazı tahrir defterlerinde fark- 
l rakamlara da rastlanmaktadır. Me- 
selâ 867 (1463) tarihli Ankara Sancağı 
Defteri'ne göre 370 akçelik bir timar sa- 
hibi bir cebelü ile sefere giderken (BA, 
MAD, nr. 9, vr. 1874) 835 akçelik timar 
sahibi bürüme ile, 945 akçe timar geliri 
olan ise bir cebelü ile sefere katılıyor- 
du. Bununla beraber Fâtih dönemine ait 
1455 tarihli Teke-ili (BA, MAD, nr. 14), 
yine aynı tarihli Tırhala (BA, MAD, nr. 10) 
ve 1465 tarihli Akşehir (BA, MAD, nr. 241) 
defterlerinde kanunun genel hükümleri 


Türkiye Diyanet Vakfı Islâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


188 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


aynen uygulanmıştır. Tırhala Sancak Be- 
yi Ömer Bey sefer sırasında altmiş üç 
cebelü getirirken Akşehir Beyi Ali Bey'in 
bir oğlu Anadolu'ya sefer olduğunda 300, 
Rumeli'ye sefer olduğunda elli cebelü 
ile gelirdi. 

Ayn Ali Risâlesi'ne göre XVI. yüzyıl 
sonlarında timar sahipleri 3000 akçe- 
lik gelire karşılık bir cebelü, 10.000'den 
20.000'e kadar olan gelirleri için üç ce- 
belü çıkarırlardı. Subaşılar gelirlerinin 
her 4000 akçesi, zeâmet sahipleri ve 
sancak beyileri her 5000 akçesi için tam 
teçhizatlı bir cebelü getirirlerdi. Böyle- 
ce en düşük gelire sahip bir beylerbeyi 
200-300, sancak beyi ise 100-150 ce- 
belü ile sefere katılırdı. 

XV. yüzyıla nisbetle XVI. yüzyılda as- 
kere olan ihtiyacın biraz daha artması 
cebelü sayısının da fazlalaşmasına yol 
açtı. H. Bayezid devrinde cebelü sayısı 
5372 olan Anadolu eyaletinde bu ra- 
kam 1560- 1580'lerde 10.000'i aştı. XVI. 
yüzyılın sonlarına doğru sadece Anado- 
lu eyaletinden 17.000, Rumeli eyaletin- 
den ise 33.000 cebelü sağlanıyor ve böy- 
lece devlet hemen hiçbir masraf yap- 
maksızın önemli sayıda asker temin et- 
miş oluyordu. XVII. yüzyılın başlarına ait 
bir yoklama defterine göre zeâmet, ti- 
mar sahipleri ve cebelülerin sayısı Ana- 
dolu kısmındaki eyaletlerde 373.890, Ru- 
meli kısmındaki eyaletlerde ise 127.883 
idi. Ayrıca Rumeli'de yaya-müsellem sta- 
tüsünde teşkilâtlanmış olan yörüklerin 
ve voynuk statüsündeki gayri müslim- 
lerin sefer sırasında çıkardıkları “eşkin- 
ci"ye de cebelü denirdi. 

Fâtih kanununa göre cebelü mızrak, 
kılıç, ok, yay ve kalkan gibi silâhlar ta- 
şır, süvari olarak sefere katılırdı. Kanun 
hükümlerine göre bir sipahinin cebelü- 
sü yolda firar ederse, sipahi onun yeri- 
ne bedel olarak bir başkasını koymak 
mecburiyetinde idi. Yapılan yoklamalar- 
da sipahiler ve cebelülerin teftişini doğ- 
rudan beylerbeyiler yürütürlerdi. Sipahi, 
cebelüsünü genellikle timar toprağın- 
daki köy ahalisinden seçerdi. Köylerde 
özellikle bennâk” kayıtlı, evli ve çok az 
toprağa sahip olan veya hiç toprağı bu- 
lunmayan kişiler cebelü olarak tercih edi- 
lirdi. Nitekim 1463 tarihli Ankara San- 
cağı Defteri'nde bennâkler arasında ka- 
yıtlı “cebelü bennâk” tabiri bu durumun 
bir işareti olmalıdır (BA, MAD, nr. 9, vr. 
18b, 194). Ayrıca sipahinin kendi oğulla- 
rını veya yakınlarını da cebelü olarak gö- 
türdüğü düşünülebilir. Çünkü “ibtidâ”- 
dan timara geçişte, savaşlarda büyük 


yararlıklar gösteren cebelülerin şansları 
daha fazla idi. 


Sadece normal timarlar değil aynı za- 
manda tasarruf bakımından bazı özel- 
liklere sahip diğer timarlar da cebelü 
çıkartırlardı. Meselâ eşkincili mülk ti- 
mara sahip olanlar cebelü çıkartmakla 
mükellef tutulmuşlardı. Bunların cebe- 
lüleri sefere gitmezse, timarlarının bir 
yıllık hasılatına devlet tarafından el ko- 
nulurdu. Ayrıca yurtluk ve ocaklık olarak 
temlik edilmiş sancak ve has sahipleri 
de belirli sayıda cebelü getirtmekte idi- 
ler. Münâvebe statüsündeki timarlar ise 
cebelü çıkartmakla yükümlü değillerdi. 
Yaşları küçük olan timar sahipleri sefe- 
re gidecek yaşa geldikleri vakit cebelü 
getirmekle mükellef tutulurdu. Sipahi- 
ler gelirleri karşılığı cebelü çıkartmazlar- 
sa, kendilerinden “bedel-i cebelü” adı al- 
tında vergi talep edilirdi. Cebelü bedeli- 
yesi uygulaması hazinenin paraya olan 
ihtiyacı sebebiyle XVII ve XVI. yüzyıllar- 
da yaygınlaştırılmıştır. Yeni savaş tek- 
niklerin ortaya çıkması ve timar sistemi- 
nin giderek bozulması sonucu bu askeri 
teşkilât zamanla önemini yitirmiştir. 
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Cebert veya Cebere esas olarak, Ku- 
zey Somali'de liman şehri Zeyla'ın batı- 
sında kalan ve Evfât diye bilinen bir böl- 
genin adıdır. Daha sonra Güney Habeşis- 
tan'daki (Etiyopya) müslüman emirlikle- 
rin hepsine, nihayet bütün Habeşistan 
müslümanlarına cebert denilmiştir. Da- 
ha yaygın olarak Ceberti şeklinde nis- 
bet ekiyle kullanılan bu kelime ne tarihi 
ne de modern anlamda bir milletin et- 
nik adıdır (bk. Trimingham, s. 150-153). 
Habeşistanlı hıristiyanların Arap yarı- 
madasındaki müslümanlara da cebert 
demeleri, bunun genel anlamda “müs- 
lüman” karşılığında kullanıldığını gös- 
termektedir. 

Habeşistan kaynaklarına göre cebert, 
Etiyopya dilinde “Tanrı'nın hizmetçileri” 
mânasına gelen gabr kelimesinin çoğulu 
agbertten alınmıştır. Habeşistanlı hıristi- 
yanlar günümüzde müslümanlara Amha- 
ri dilinde &slâm (çoğulu &slâmoç) derler. 


Habeşistan'ın dağlık bölgelerinde da- 
ğınık, küçük gruplar ve aileler halinde 
yaşayan Cebertiler, etnik ve dil bakımın- 
dan hıristiyan komşularından ayırt edi- 
lemezler. Tigre (Tigrai) dilini konuşan Ce- 
bertiler'in çoğunluğu ise Eritre eyaleti ve 
oranın başşehri Asmara'da yaşamakta- 
dırlar. 


Cebertiler'in en önemli kolu, Hz. Os- 
man'ın ve Habeşistan'a ilk hicret eden- 
ler arasında bulunan hanımı ile Hz. Pey- 
gamber'in kızı Rukiyye'nin ve diğer mu- 
hacirlerin soyundan geldiklerini iddia 
ederler. Aslında bunlar, İslâm'a davetle 
meşgul olmuş ve Tigre'deki türbesi Ce- 
bertiler tarafından kutsal bir yer sayılan 
Mağribli Şeyh Âdem el-Kinâni'nin so- 
yundandırlar. Soylu bir aileden geldikle- 
rini iddia eden Serâi'deki Adi Hâi'de ya- 
şayan Cebertiler diğer Cebertiler yanın- 
da büyük ve şerefli bir mevkiye sahip- 
tirler. 


Cebertiler'den bazıları, hicri birinci yüz- 
yılda, Hz. Peygamber'in Habeşli bir sahâ- 
bisi olan ve bugün Tigre'deki türbesi hâ- 
lâ önemli bir ziyaret yeri kabul edilen 
Ahmed en-Neceş sayesinde müslüman 
olduklarını söylerler. Diğer grupların özel- 
likle ziraatçı köylerin İslâm'a dönüşü ise 
Güneydoğu Habeşistan'daki müslüman 
devletlere ve İmam Ahmed el- Mücâhid'in 
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akınlarına kadar uzanır. Bunların dışın- 
da ticari merkezlere yerleşmiş ve Habe- 
şi dil ve geleneklerini benimsemiş müs- 
lüman tüccar ailelerden gelenler de var- 
dır. Seyyahlar bu bölgede İslâm'ın ba- 
şarısını buradaki müslümanların ahlâk- 
lı, aktif ve enerjik oluşlarına bağlamak- 
tadırlar. Afrika'nın diğer bölgelerinde ol- 
duğu gibi burada da İslâm'ın yayılma- 
sında ticaretin de rolü büyük olmuştur. 

Genel olarak Cebertiler çevrelerindeki 
hıristiyanlarla iyi ilişkiler içerisinde ya- 
şarlar. Zira aynı dili konuşmaktadırlar 
ve büyük ailelerin çoğu evliliklerle birbi- 
rine akraba olmuşlardır. Hatta aynı ka- 
bilede hem müslüman hem de hıristi- 
yanlar bulunmaktadır. Kuzeydoğu Afri- 
kalı birçok müslüman topluluktan daha 
yüksek bir hayat seviyesine sahip olan 
Cebertiler dini yaşayışlarında fazla has- 
sas değildirler. Oruç ve namaz konusun- 
da yeterince duyarlı olmadıkları gibi hac- 
ca da önem vermezler; içlerinde pek az 
kimse hacca gitmiştir. Şahıs ve aile hu- 
kuku ile ilgili hususlarda şer'i hükümle- 
re uymakla birlikte bu sahadaki uygu- 
lamalarda âdet ve geleneklerinin tesiri 
de büyüktür. Köyün reisi şeyh diye ad- 
landırılır ve fıkhi konularda hüküm ve- 
rir. Bunun dışında pek çok köyde genel- 
likle Kur'an kurslarında hoca olan ve 
mescidlerin imamlığını yapan kadılar bu- 
lunur. Mezhep bakımından halk Şâfii ve 
Mâliki'dir, az da olsa Hanefiler'e de rast- 
lanır. Âdem el-Kinâni Cebertiler arasın- 
da Sâmâniyye tarikatını yaymıştır. Kahi- 
re'ye göç edip orada Ezher'de Cebertiy- 
ye revakında ilim tahsil etmiş aslen Ha- 
beşistanlı ve Ceberti nisbesiyle bilinen 
pek çok âlim vardır. Tanınmış tarihçi Ab- 
durrahman b. Hasan el-Ceberti (6. 1240/ 
1825), “Acd'ibül-âsâr'ında bu âlimler- 
den bahseder. 1983 tahminlerine göre 
Etiyopya'da 207.000 Ceberti yaşamak- 
taydı (Muslim Peoples, H, 887, 918). 
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CEBERTİ, Abdurrahman b. Hasan 
(ERİ > aE ) 
(6. 1240/1825) 


“Acâ”ibü'l-âsâr adlı eseriyle meşhur 
Mısırlı tarihçi. À 


k Sl 

1167 (1753-54) yılında Kahire'de doğ- 
du. Ataları Habeşistan'ın Cebert bölge- 
sinden geldikleri için kendisi de Ceberti 
nisbesiyle şöhret buldu. Mensup olduğu 
Ceberti ailesi Hanefi mezhebinde ve İs- 
lâm'a çok bağlı kimseler olarak tanın- 
mıştır. Hac için veya mücâvir” olarak 
Medine ve Mekke'ye yürüyerek gelme- 
leriyle meşhur olan bu aileye mensup 
âlimlerin Mescid-i Nebevi'de, Harem-i 
şerifte ve Ezher'de ders verdikleri üç 
revak vardı. Babası Şeyh Hasan da Ez- 
her âlimlerindendi. Ceberti on bir yaşın- 
da iken Kur'ân-ı Kerim'i ezberledi. Ba- 
bası oğlunda kabiliyet gördüğü için onun 
yetişmesine özen gösterdi. Ona büyük 
bir servet, kıymetli hocalar, öğrenciler 
ve devlet ileri gelenlerinden meydana 
gelen çok iyi bir çevre bıraktı. Ceberti 
Ezher'den mezun olduktan sonra astro- 
nomi, matematik, geometri alanların- 
daki bilgisini arttırdı. Osmanlı Veziri Ko- 


Abdurrahman b. Hasan el-Ceberti'nin “Acâ? ibü'l-âşâr 
füt-terâcim ve'l-ahbâr adlı eserinin İlk sayfası 
(Süleymaniye Ktp., Yahyâ Tevfik, nr. 275) 
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ca Yüsuf Paşa Ceberti'nin astronomi ala- 
nındaki engin bilgisine vâkıf olup ona 
takvimler hazırlattı ve bundan dolayı 
kendisini ödüllendirdi. Ceberti iyi yetiş- 
miş Ezher âlimlerinin geleneğine uya- 
rak öğretim halkaları teşkil etti, öğren- 
ci yetiştirmeye önem verdi. Napolyon Mı- 
sır'ı işgal edince onu ülke yönetiminde 
bir vasıta olarak kullandığı âyan ve eş- 
raf divanına üye tayin etti. Mehmed Ali 
Paşa'nın saray muvakkiti olarak da gö- 
rev yapan Ceberti Hanefiler'le ilgili iftâ 
dairesine de nezâret etti. 


Ceberti Kavalalı Mehmed Ali Paşa'ya 
baştan beri cephe aldı ve ölümüne ka- 
dar muhalefetini sürdürdü. 1822'de oğ- 
lu Halil öldürüldü. Bu konuda birçok söy- 
lenti çıktı ve olayın, Ceberti'nin Mehmed 
Ali Paşa'nın idaresini tenkit etmesiyle 
ilgili olduğu dedikoduları yayıldı. Bu olay- 
dan duyduğu büyük üzüntü sebebiyle 
Ceberti'nin gözleri görmez oldu, evine 
kapandı, vefatına kadar böyle kaldı. Onun 
bir suikasta kurban gittiği de söylenir. 
Ceberti ilmi usullere riayet eden objek- 
tif bir ilim adamı idi. 

Eserleri. 1. “Acâ'ibü'l-âsâr” fi't-terâ- 
cim ve'T-ahbâr. 1688'den 1821'e kadar 
meydana gelen olayları ihtiva eden dört 
ciltlik bir Mısır tarihidir (Bulak 1297). 2 
Mazharü't-takdis (Muzhirü't-takdis) bi- 
zehâbi (zevâli) Devleti1-Fransis. Ceber- 
ti Mısır'ın Fransızlar tarafından işgalini 
(1798-1801) konu alan bu eserini 1216'- 
da (1801-1802) tamamlayarak Osmanlı 
Veziri Yüsuf Paşa'ya ithaf etti. Kitabın- 
da kendisinin Fransızlar'ta ilişkisinden, 
General Menou zamanında divanda üye 
olduğundan söz etmediği gibi “Acâ’i- 
bü'l-âsâr'daki fikirlerinin aksine Napol- 
yon Bonapart'ı ve Fransızlar'ı küçük dü- 
şürücü tenkitlere, Osmanlılar'ı, padişah 
ve veziri öven ifadelere yer verir. Osman- 
lı Veziri Yüsuf Paşa İstanbul'a dönün- 
ce eseri lil. Selim'e sundu. Eser padişa- 
hın isteği üzerine Hekimbaşı Mustafa 
Behcet Efendi tarafından Türkçe'ye ter- 
cüme edildi. 1807 yılında tamamlanan 
tercüme Târih-i Mısır adıyla yayımlan- 
mıştır (İstanbul 1282). Mazharü't-tak- 
dis Mütercim Âsım Efendi tarafından 
da tercüme edilmiş (Osmanlı Müellifle- 
ri 1, 377), ayrıca Alexandre Cardin eseri 
Fransızca'ya çevirmiştir (Journal d'Ab- 
durrahman Gabarti pendant l'occupation 
française en Egypte, İskenderiye 1835, Pa- 
ris 1838). Muhammed Atâ Mazharü't- 
takdis'in Arapça orijinalini Yevmiyyâ- 
tü1-Ceberti adıyla iki cilt halinde neş- 
retmiştir (Kahire 1958). 
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Ceberti'nin kaynaklarda zikredilen 
Muhtasaru Tezkireti'ş-Şeyh Dâvüd el- 
Antâki, Nakdün li - Kitâbi Elf leyle ve 
leyle ve Düstüru takvimi'l-kevâkibi's- 
seb “a adlı üç eseri daha vardır (bk. Keh- 
hâle, V, 133). 
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CEBERTİ, Hasan b. İbrâhim 
(5 çal ye ) 
Bedrüddin Hasen b. İbrâhim b. Hasen 
el-Akili el-Ceberti ez-Zeylat 
(ö. 1188/1774) 
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1110'da (1698-99) Kahire'de doğdu 
ve burada yetişti. Habeşistan'ın Cebert 
bölgesine mensup bir ulemâ ailesinden- 
dir. Bir aylıkken babasını kaybeden Ce- 
berti, annesi Abdülvehhâb Efendi ed- 
Delci'nin kızı Süteyte'nin yanında büyü- 
dü. Daha sonra dedeleri gibi Ezher'de bu 
aileye ait bulunan Ceberti revakına yer- 
leşerek tahsiline devam etti. On üç ya- 
şında tanıştığı Hanefi fukahasından 
Şürünbülâli'nin oğlu Hasan b. Hasan e 


Şürünbülâli'nin derslerine katılarak icâ- 
zet aldı (1123/1711). Hocasının ölümün- 


den sonra Seyyid Ali ed-Darir es-Sivâsi 


ile Muhammed b. Abdülaziz ez-Ziyâdi- 
den fikih, Sabbâğ lakabıyla bilinen Ah- 
med b. Mustafa el-İskenderi'den akaid, 
tefsir, hadis, İd en-Nemresi'den cebir, 
geometri, matematik, Ahmed el-İmâdi'- 
den hadis, Hasan b. Ali el- Medâbigi'den 
de edebiyat okudu. Böylece Ezher ve Si- 
nâniyye medreselerinde dini ve akli ilim- 
ler tahsil eden Ceberti büyük bir gayret 
göstererek akranları arasında temayüz 
etti. 

1144 (1731) yılından itibaren özellikle 
ilgi duyduğu matematik, cebir, geomet- 
ri, mantık ve coğrafya alanlarında bilgi- 
sini artırmak amacıyla Muhammed en- 
Necâhi ve Hüsâmeddin el-Hindi gibi âlim- 
lerden ders aldı. Sudan'ın ilmü'l-hurüf 
alanında yetişmiş ünlü âlimi Muhammed 
el-Füllâni el-Kişnâvi ile beraber kalarak 
onun ölümüne kadar kendisinden isti- 
fade etti. Hacca gittiğinde Mekke ve Me- 
dine'de oturan âlimlerden Ahmed b. Mu- 
hammed en-Nahli, Abdullah b. Sâlim el- 
Basri, Ebü'l-Hasan es-Sindi ve Muham- 
med Hayât es-Sindi ile görüşerek onlar- 
dan icâzet aldı. Cemâleddin Yüsuf el- 
Kilârci, Ramazan el-Hânki es-Sefti, EZ- 
her hocalarından Ahmed el-Cevheri, da- 
yısının oğlu Ahmed ed-Delci, Ahmed er- 
Râşidi, İbrâhim Halebi, Süleyman b. Ah- 
med el-Fiştâli el-Fâsi Ceberti'nin karşı- 
lıklı bilgi alışverişinde bulunduğu âlim- 
lerden sadece birkaçıdır. Kendisine özel 
bir değer veren Kutub Abdülhâlik b. Ve- 
fâ başına Vefâiyye tacını giydirmiş ve 
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ona “Ebü t-Tedâni” künyesini vermiştir. 
Hat sanatıyla da meşgul olan Ceberti 
Abdullah Efendi el-Enis ile Hasan Efen- 
di ez-Ziyâi'den sülüs ve nesih, Hintli nak- 
kaş Ahmed Efendi'den de ta'lik meş- 
ketti ve icâzet aldı; ayrıca divani de öğ- 
renen Ceberti çok iyi Türkçe ve Farsça 
biliyordu. 

Yetiştirdiği çok sayıdaki öğrencileri- 
nin en ünlüleri oğlu Abdurrahman el-Ce- 
berti, Muhammed b. İsmâil en-Neferâ- 
vi, Abdurrahman el-Arişi, Muhammed 
b. Ali es-Sabbân ve Muhammed ek-Emir'- 
dir. Bunlardan başka Ali b. Ahmed el- 
Adevi, İbrâhim ez-Zemzemi, Ahmed b. 
Ahmed es-Sücâi, Hasan el-Cedâvi, Ah- 
med b. Yünus el-Huleyfi, Muhammed b. 
Ahmed el-Cevheri, Sâlim el- Kayrevâni 
ve Cezayir müftüsü Muhammed Efendi 
gibi Anadolu, Dağıstan, Şam, Hicaz ve 
Kuzey Afrika'dan gelen birçok tanınmış 
bilgin de onun öğrencisi olmuştur. Oğlu 
Abdurrahman'ın bildirdiğine göre Avru- 
pa ülkelerinden gelen bazı öğrenciler de 
kendisinden geometri dersi almışlardır. 

Son günlerinde hastalığı sebebiyle so- 
kağa çıkamadığından yarım yüzyıldan 
beri Ezher'de okuttuğu derslerini evinde 
vermeye devam eden Ceberti, 1188 yılı 
Safer ayı başlarında (Nisan 1774) vefat 
etti; Ezher'de kılınan cenaze namazından 
sonra Türbetüssahrâ'da Hatib eş-Şirbini 
ve Şemseddin el-Bâbili'nin mezarları ci- 
varında seleflerinin yanına defnedildi. 

Orta boylu, beyaz tenli, iri gözlü, gür 
sakallı ve heybetli bir kimse olan Ceber- 
ti ziyaretçilerini bizzat karşılar, onlara 
kendisi hizmet ederdi. Zengin bir kadın 
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olan büyükannesinin yardımları sebebiy- 
ie maddi durumu iyi idi. Bir ara ticaret- 
le de uğraşmış ve özellikle bu sayede 
yirmi yıl süreyle evinde barındırdığı bazı 
öğrencilerinin bütün ihtiyaçlarını karşı- 
lamıştı. Hayatı boyunca yatağına uzanıp 
yatmadığı söylenen Ceberti çoğunlukla 
yaslandığı yerde uyur, gece ibadetlerini 
terketmez, bütün davranışlarında sün- 
nete uymaya çalışır, ilim dışındaki bü- 
tün meşgaleleri boş şeyler olarak kabul 
ederdi. Dünyalık için hiç kimseye kin bes- 
lemez, öğrencilerine karşı bir hocadan 
çok arkadaş gibi davranır, kendisine aşı- 
ri saygı gösterilmesine ve elinin öpülme- 
sine razı olmazdı. 

Dini ilimler dışında matematik, astro- 
nomi, kimya ve tıp alanlarındaki bilgi- 
siyle XVIII. yüzyıl İslâm kültürünün son 
temsilcilerinden olan Ceberti'nin halkın 
meselelerini isabetli fetvalarıyla çözme- 
si, ilim çevrelerinde ve halk arasında hak- 
lı bir şöhrete kavuşmasına sebep olmuş- 
tur. Devlet erkânı nazarında da itibar 
sahibiydi; özellikle Hekimoğlu Ali Paşa 
ve Koca Râgıb Paşa'nın ona derin saygı 
besledikleri ve sık sık ziyaretine gittik- 
leri bilinmektedir. Ceberti'nin, birçoğu 
Osmanlı ve Mısır devlet adamları ile Tu- 
nus ve Cezayir paşalarının hediye ettik- 
leri kiymetli kitaplardan meydana ge- 
len zengin bir kütüphanesi ve çeşitli il- 
mi âletlerden oluşan bir koleksiyonu var- 
dı. Ancak ödünç vermede çok cömert 
davrandığından bunların büyük bir kıs- 
mı kaybolmuştur; bugün sadece bazıla- 
rı Dârü'i-kütübi'l-Mısriyye'de (Dârü'i-kü- 
tübi') -kavmiyye) muhafaza edilmektedir. 

Üç ayrı evi ve her birinde hizmetçi ve 
câriyelerle beraber birer hanımı bulu- 
nan Ceberti'nin söylendiğine göre sayı- 
ları kırkı bulan çocuklarından sadece Ab- 
durrahman el-Ceberti hayatta kalmış, 
diğerleri küçük yaşta ölmüşlerdir. 


Eserleri. Kendi icadı olan yön tayini ve 
açı-meyil ölçme aletleriyle derece per- 
geli ve bir de tarih tablosu bulunan Ce- 
berti, özellikle üzerinde durduğu bazı 
araştırmaları dışında kitap yazmaya pek 
önem vermemiştir. Kaleme aldığı yirmi- 
den fazla risâlenin başlıcaları şunlardır: 
1. el-Akvâlü'l-mu'ribe “an ahvâli1- 
eşribe. Hanefi mezhebine göre içilmesi 
haram ve câiz olan içecekler hakkında- 
dır; bugüne kadar yayımlanmış tek ese- 
ri budur (Kahire 1327). 2. Bulüğu'l-âmâl 
fi keytiyyeti'l-istikbâl. Kıble ve kible 
tayiniyle ilgili fıkhi meselelere dairdir. 


Hâtime bölümünde Kâbe ve çevresinde 
bulunan makamların Mısır zirana göre 
ölçüleri verilmektedir (Süleymaniye Ktp., 
Hâlet Efendi, nr. 362/1, vr. 1b-16P; Zâhi- 
riyye Ktp., nr. 2680, 17 varak; Dârü'i-kütü- 
bi'i- Mısriyye, Teymür, Riyâza, nr. 155). 3 
Ref*u'1-işkâl bi-zuhûri'l- “agr fi'1-“aşr 
fi gâlibi'l-eşkâl. Havuz sularına ait fik- 
hi hükümlerden bahseder (Süleymaniye 
Ktp., Reisülküttâb, nr. 1171/9, vr. 68-75 
jmüellif nüshası), Bağdatlı Vehbi, nr. 560/ 
1, vr. 12-27b; Dârü'l-kütübi'i-Mısriyye, Ah- 
med Zeki Paşa, nr. 421, Mustafa Fâzıl, Ri- 
yâza, nr. 20, Dârü'l-kütüb, Felek ve Riyâ- 
za, nr. 4527, Tal'at, Riyâza, nr. 121, 55 va- 
rak, Teymür, Riyâza, nr. 344, nr. 289, nr. 
339). 4. Islâhu'l-isfâr “an vücühi ba 31 
muhadderâti'd-Dürri'-muhtâr. Muham- 
med b. Abdullah et-Timurtaşi'nin (6. 
1004 / 1595) eseri Tenvirü'1-ebsâr'a Has- 
kefi'nin (6. 1088/1677) şerhi olan ed- 
Dürrü'l-muhtâr üzerinde yapılmış bir 
çalışmadır (Zâhiriyye Ktp., nr. 2682, 7 va- 
rak; diğer nüshalar için bk. Brockelmann, 
GAL, II, 404; Suppl, 1l, 428). 5. Risâle fi'1- 
cevâbi “an luğazin yete 'alleku bi- vâ- 
cibi's-şalât. Tenvirü'l-ebsâr şerhi ed- 
Dürrü'l-muhtâr'ın, “Namazın 390 vâci- 
bi vardır” ibaresi üzerine sorulan bir so- 
ruya cevap olarak yazdığı bu risâlede 
namazın vâcipleri ele alınmıştır (Süley- 
maniye Ktp., Bağdatlı Vehbi, nr. 560/2, vr. 
29-362; Zâhiriyye Ktp., nr. 2681, 16 va- 
rak). 6. Nüzhetü'l-“ayneyn fi zekâti'1- 
ma “deneyn. Zekâtın kimlere farz oldu- 
ğu ve kimlere verileceği, altın ve gümü- 
şün nisab miktarı ve zekâtın Beni Hâ- 
şim'e verilemeyeceği gibi meseleleri ko- 
nu alan bu risâle bir mukaddime, üç 
bab ve bir hâtimeden ibarettir (Süleyma- 
niye Ktp., Bağdatlı Vehbi, nr. 560/3, vr. 
39b-54a; Zâhiriyye Ktp., nr. 2679, 22 va- 
rak; Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Felek ve Ri- 
yâza, nr. 10970, 15 varak). 7. el- Veşyü'1- 
mücmel fi'n-nesebi'l-muhmel (Zâhiriy- 
ye Ktp., nr. 2678, 5 varak). 8. el-“İkdü's- 
semin fimâ yete'allaku bi'i-mevâzin. 
Tartı aletleri ve ağırlık ölçü birimleri hak- 
kında olup son bölümleri muhtelif böl- 
gelerde kullanılan ölçü birimi değerlerini 
gösteren cetvellere ve bunlara dair açık- 
lamalara ayrılmıştır (Süleymaniye Ktp., 
Esad Efendi, nr. 3169, 40 varak; Paris Bib- 
liothèque Nationale, nr. 2476). Paris nüs- 
hasının bir kısmı (35-45. varaklar, Süley- 
maniye nüshasına göre 279-378 arası) M. 
H. Sauvaire tarafından Fransızca'ya ter- 
cüme edilmiştir (JRAS, X (1878), s. 253- 
284). 9. er-Risâletü'l-mufşıha “amm 


(fimâ) yete'allaku bi'l-estiha. Bir mu- 
kaddime, üç bab ve bir hâtimeden olu- 
şan bir risâledir (Süleymaniye Ktp., Lale- 
li, nr. 2719, 28 varak, h. 1181; Dârü'l-kü- 
tübi'l-Mısriyye, Teymür, Riyâza, nr. 343/1, 
55 varak, Dârü'l-kütüb, Heyet, nr. 97, 19 
varak [son kısmı noksan). 10. es- Seme- 
râtü'l-mecniyye min ebvâbi'l-Fethiy- 
ye. Sıbtu'l-Mardini'nin a'mâl-i ceybiyye 
(sinüs işlemleri) konusundaki er- Risâle- 
tü'l-fethiyye'sinden istifade edilerek ya- 
zılmıştır (Dârü'!-Kütübi'1-Mısriyye, Mikât, 
nr. 502, 5 varak). 11. en- Nesemâtü'l-fey- 
hiyye “ale'r-Risâleti'l-fethiyye. er- Ri- 
sâletü'!-fethiyye'ye ek olarak yazılmış- 
tır (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Mikât, nr. 259, 
8 varak; Mustafa Fâzıl, Mikât, nr. 232, 10 
varak). 12. Hakâ”iku'd-dekü'ik “alâ De- 
ka'iki'1-haka'ik. Sıbtu'l-Mardini'nin 
Dekâ?iku'l-hakâ'ik fi marifeti hisâ- 
bi'd-derec ve'd-dekâ'ik'ı üzerinde ya- 
pılan bir çalışmadır (Nuruosmaniye Ktp., 
nr. 2542, 51 varak; Dârü'l-kütübi'l-Mıisriy- 
ye, nr. 186/3, vr. 14P-49*, nr. 49, nr. 652, 
Mustafa Fâzıl, Mikât, nr. 78, Ahmed Zeki 
Paşa, nr. 748/2). 13. Cedvelü t- tevki'ât 
ve mevkı'u “akrabi's-sâ “a fi'ş-şühü- 
ri1-Kıbtıyye (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Mî- 
kât, nr. 789, 7 varak; Teymür, Riyâza, nr. 
346). 14. el-“Ucâle “alâ a'deli âle (Da- 
rü İ-kütübi'l-Mısriyye, Teymür, Riyâza, nr. 
256; Ahmed Zeki Paşa, nr. 402, 10 varak). 
15. Risâle fi ma“ne'l-heyelâc ve'l-ket- 
hudâh... (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, el-Hu- 
rüf ve'l-evfâk, nr. 82, 4 varak). 16. Risâle 
fi ma “rifeti bu'di'ş-şems “ale's-sathi1- 
münharif (Nuruosmaniye Ktp., nr. 2488). 
17. ez-Zıllü'l-menküsu's-sittini (Nuru- 
osmaniye Ktp., nr. 4352, vr. 25-34). 18. Ah- 
şarü'l-muhtaşarât “alâ rub “ii-mukan- 
tarât (Münih, Staatsbibliothek, nr. 860). 
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(İRİ çel e delel ) 
İsmâil b. İbrâhim 

b. Abdissamed el-Cebertt 
(6. 806/ 1403) 


Cebertiyye tarikatının kurucusu 


T Yemenli mutasavvıf. i 


722'de (1322) Yemen'in Zebîd şehrin- 
de doğdu. Gençliğinde ilim tahsiliyle meş- 
gul oldu, bir süre hocalık yaptı, daha son- 
ra kendisini zühd ve ibadete verdi. Kısa 
sürede bölgenin en tanınan ve itibar gö- 
ren bir şeyhi oldu. Çevresine birçok mü- 
rid toplandı. Bunlar arasında devrin hü- 
kümdarı Sultan Eşref de dahil olmak 
üzere birçok devlet adamı ve âlimler de 
bulunmaktaydı. Ordusu Zeydiler'in ima- 
mı Sabahaddin Herevi tarafından kuşa- 
tilan Sultan Eşref'e bu kuşatmanın ba- 
şarısızlıkla sonuçlanacağını müjdeleme- 
si Ceberti'nin itibarını daha da arttır- 
dı. Şevkâni'nin ifadesine göre dindarlar 
ibadet ve zikir maksadıyla, ihtiyaç sahip- 
leri itibarından faydalanmak için, işi gü- 
cü olmayanlar da semâ için çevresinde 
toplanmışlardı (e/-Bedrü't-tâli, 1, 139). 


Vird* olarak Yâsin süresini okur ve 
bu süreyi her gün belli sayıda okumanın 
maddi ve mânevi bütün ihtiyaçları gide- 
receğini söylerdi. Bundan dolayı mensup- 
larına “ehl-i Yâsin” de denilmiştir. Muh- 
yiddin İbnü'l- Arabi'nin görüşlerine son 
derece bağlı olduğundan onun Fuşüşü'1- 
hikem'inin bir nüshasına mutlaka sa- 
hip olunmasını tavsiye ederdi. Gerek bu 
düşünceleri gerekse Yâsin süresinin fa- 
ziletine dair yazdığı bir risâlede mevzü 
hadislere yer vermesi sebebiyle çeşitli 
tenkitlere mâruz kaldı. Ulemâdan Ah- 
med en-Nâşiri Ceberti'ye ve müridleri- 
ne şiddetle karşı çıkmış, ancak Sultan 
Eşref şeyhe sahip çıkınca giriştiği mü- 
cadeleden bir sonuç alamamıştır. Yemen- 
li şair Züvâli, Sâlih el- Mısri adlı bir âlimin 
bir manzumesinde şeyhi eleştirdiği için 
Hindistan'a sürgün edildiğini söyler (bk. 
Sehâvi, Il, 284). 

Müridlerine kerametten çok istikame- 
te değer vermelerini tavsiye eden Ceber- 
ti semâın velilerin yolu olduğunu söyler 
ve “semâ insanın mihenk taşıdır” derdi. 
Semâa düşkün olduğu halde mânasını 
kavrayamayanların ve semâ esnasında 
okunan şiirlerden uygun anlamlar çıka- 
ramayanların semâ yapmalarının haram 
olduğunu ifade ederdi. Ona göre “semâ 
kaygan bir zemindir; bu zeminde ancak 
er olanlar yürüyebilir”. 


Zebid'de vefat eden Ceberti Bâbüssi- 
hâm Mezarlığı'nda toprağa verildi ve bu- 
rada kendisi için muhteşem bir türbe 
yapıldı. Zebid'in mânevi sahibi ve koru- 
yucusu sayılan Ceberti'ye, Cebertiyye ad- 
li bir tarikat nisbet edilmektedir. 

Ceberti'nin şeyhi Ebü Bekir b. Ömer 
el-Ehdel'e Ehdeliyye tarikatf nisbet edil- 
diğinden Cebertiyye de bu tarikatın bir 
şubesi sayılmıştır. Kaynaklarda Ehdeliy- 
ye bazan Muhyiddin İbnü'l-Arabi'ye is- 
nat edilen Ekberiyye'nin, bazan da İb- 
nü'l-Arabi'nin Abdülkâdir-i Geylâni ile 
münasebeti dolayısıyla Kâdiriyye'nin şu- 
belerinden biri olarak gösterilir. Ceber- 
ti'nin, yanında Fuşüsü'1- hikem bulun- 
mayan müridlere iltifat etmediği göz 
önüne alınırsa Cebertiyye'yi Ekberiyye'- 
nin bir şubesi olarak kabul etmek daha 
doğru olur. Cebertiyye tarikatı şeyhin 
ölümünden sonra oğlu Radıyyüddin ta- 
rafından devam ettirilmiştir. 
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CEBERTİYYE 
(aal ) 
İsmâil b. İbrâhim el-Ceberti'ye 
(6. 806/1403) 
nisbet edilen bir tarikat 
(bk. CEBERTİ, İsmâil b. İbrâhim). 


CEBERÜT 
(Oy) 
Mülk ile meleküt âlemleri arasında 
veya meleküt âleminin üstünde 


zaruretin hüküm sürdüğü âlem; 
Allah'ın zâtı, azamet ve celâl sıfatı. 


Arap dilcileri ceberüt kelimesinin “kahr, 
zorlama, hâkimiyet” anlamındaki cebr 
kökünden geldiğini, bu mânayı daha kuv- 
vetle ifade etmesi için sonuna bir “t” 
harfinin eklendiğini ileri sürerler (Tâcü'- 
“arüs, "cbr" md.). Bunun yanı sıra cebe- 
rütun İbrânice'deki gebürah kelimesinin 
Arapçalaşmış şekli olduğunu söyleyen- 
ler de vardır (ÅA, III, 40). Kur'an'da rast- 
lanmayan ceberüt kelimesi hadislerde 
“kibriyâ, azamet, cebbarlık, zorbalık” an- 
lamlarında geçer. 


"İlk süfilerde genellikle ceberüt tabiri- 
ne rastlanmaz. Daha'sonra gelen Muh- 


CEBERÜT 


yiddin İbnü'l-Arabi, Aziz Nesefi, Abdül- 
kerim el-Cili ve Sühreverdi el-Maktül gi- 
bi mutasavvıflar ceberüt kelimesini ta- 
savvufî bir kavram haline getirmişler, 
bazan bunu ideler âlemi şeklinde açık- 
lamışlar, bazan da a'yân-ı sâbite" an- 
layışıyla birleştirmişlerdir. 

Bir kısım mutasavviflara göre cebe- 
rüt, mülk” ile meleküt* âlemi arasında 
bir orta âlemdir (Gazzâli, IV, 250; İbnü'l- 
Arabi, Istılâhât, "ceberüt" md.). Diğer ba- 
zı kaynaklarda genellikle üç âlemin en 
yükseği ceberüt, ortası meleküt, en alt- 
taki mülk olarak kaydedilir. Meselâ Süh- 
reverdi bu üçlü âlem sıralamasını ver- 
dikten sonra bunları akıl, nefis ve mad- 
de âlemi olarak da adlandırır ve feyzin 
yukarı âlemlerden aşağıya doğru basa- 
mak basamak indiğini belirtir (Se Risâ- 
le, s. 103, 166). 

Aziz Nesefi, yokluk âleminin kuvve ha- 
linde bulunan varlıklarına ceberüt, mâ- 
kul varlıklar âlemine meleküt, maddi var- 
lıklar âlemine de mülk adını verir. Mülk 
melekütun, meleküt da ceberütun ör- 
neği ve aynası olduğundan bunlardan 
altta bulunan üstündeki âlemi daha ay- 
rıntılı biçimde yansıtır. Bundan dolayı 
ceberüta “cuma gecesi”, meleküta “cu- 
ma günü” denilmiştir. Her şey ceberüt- 
ta takdir edilir, meleküt ve mülkte bun- 
ların ayrıntıları verilir. Ceberüt mâhiyet- 
ler, meleküt mâkuller, mülk maddeler 
âlemidir. Erzurumlu İbrâhim Hakkı ise 
üç âlemin en üst tarafına arşı, ortaya ce- 
berütu, en alta kürsüyü koyar; bu âlem- 
leri gösteren bir de şema verir (Ma'rifet- 
nâme, s. 5, 22). Bunlardan bir üstteki alt- 
takini her yönden kuşatır. Buna göre ce- 
berüt, meleküt ve mülk âlemini kuşatan 
geniş âlemdir. Ayrıca İbrâhim Hakkı, en 
latif, en nurlu ve en yüce âlemin ceberüt 
olduğunu, bunu ruhlar âleminin takip 
ettiğini söyler. 

Bazı mutasavvıflar Allah'ın zâtına ce- 
berüt, ezeli sıfatlarına meleküt, diğer 
bazıları zâta iâhüt, sıfatlara ceberüt adı- 
nı verirler. Buna göre ceberüt zâtla me- 
leküt arasında bulunur. Nitekim Ebü Tâ- 
lib el- Mekki de ceberütu sıfatlar ve isim- 
ler âlemi şeklinde anlamıştır. Vahdet ve 
hakikat-i Muhammediyye mertebesine 
de ceberüt denilmiştir. 


Ceberüt âleminde tam bir cebir hali 
hüküm sürer. Burada Hak, halk için neyi 
irade ve takdir etmişse o olur. Bu âlem- 
de insan iradesinden eser yoktur. Bütün 
eşyanın ceberüt âlemindeki külli süretle- 
ri ve a'yân-ı sâbiteleri, daha aşağı âlem- 
lerdeki cüz'i süretlerini varlık sahasına 
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çıkmaya zorladığı için buna ceberüt âle- 
mi denildiği de söylenir. 
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CEBESOY, Ali Fuat i 
(1882-1968) 


İstiklâl Savaşı'nda 
ilk batı cephesi kumandanı ve 


siyaset adamı. 
L y `j 


İstanbul'da doğdu. Anne tarafından 
dedesi 93 Harbi'nin ünlü kumandanla- 
rından Mehmed Ali Paşa, babası Büyük 
Millet Meclisi'nin ilk Nâfia Vekili İsmâil 
Fâzıl Paşa'dır. Erzincan Askeri Rüşdiye- 
si'ni ve Saint Joseph Lisesi'ni bitirdik- 
ten sonra girdiği Harp Okulu'nda Mus- 
tafa Kemal ile tanıştı. 1902'de Harp Oku- 
lu'ndan, 1905'te de Harp Akademisi'n- 
den mezun oldu. Beyrut ve Rumeli'de gö- 
rev yaptı, burada İttihat ve Terakki Ce- 
miyeti mensuplarıyla münasebeti oldu. 
Roma ataşemiliterliğinden (1909-1911) 
sonra 7. Kolordu'da (Manastır- Üsküp) gö- 
rev aldı, Balkan Harbi'nde Yanya Kalesi 
müdafaalarına katıldı. I. Dünya Savaşı'n- 
da önce 25. Tümen kumandanı olarak |. 
Kanal Seferi'nde, arkasından 14. Tü- 
men kumandanı olarak doğu cephesin- 
de 1916 yılı muharebelerinde görev al- 
dı. 1917'de tekrar Sinâ-Filistin cephe- 
sine gönderildi, daha sonra 20. Kolor- 
du kumandanı olarak Bi'rüssebi' - Gazze 
muharebeleri ve Kudüs müdafaasında 
büyük yararlıklar gösterdi. Bu sırada ge- 
neralliğe terfi ettirildi. Mütareke sıra- 
sında diğer kumandanlarla birlikte or- 
du kalıntılarını, silâh ve malzemeyi sü- 
ratle Anadolu'ya taşımaya çalıştı; bölge- 
sinde jandarmayı güçlendirme gayretle- 
ri daha sonra güneyde Miili Mücadele'- 
nin çekirdeğini teşkil etti. Bir süre Mus- 


tafa Kemal Paşa'nın yerine Yedinci Or- 
du kumandanlığına vekâlet etti, daha 
sonra İstanbul'a gitti. İstanbul'da vata- 
nın kurtarılması için çareler arayan as- 
keri- sivil birçok kişi ile görüştü. Bu ara- 
da Mustafa Kemal'e destek vaadinde 
bulundu ve onun da isteğiyle 20. Kolor- 
dunun hazeri karargâhı olan Ankara'ya 
döndü. 

Mustafa Kemal'in Anadolu'ya geçişiy- 
le beraber kolordusunun bütün imkân- 
larını kullanmak suretiyle gerek Amas- 
ya Tamimi gerekse Sivas Kongresi hazır- 
lıkları ve Hey'et-i Temsiliyye'nin çalışma- 
larında batıda en büyük desteği Ali Fu- 
at Paşa teşkil etmiştir. Bu kolordu, ile- 
ride Milli Mücadele yıllarında kurulacak 
batı cephesinin de temelini oluşturmuş- 
tur. İstanbul hükümetince görevden alın- 
masına rağmen Hey'et-i Temsiliyye ken- 
disine Garbi Anadolu Umum Kuvâ-yı Mil- 
liyye kumandanı unvan ve selâhiyetini 
verdi (9 Eylül 1919). O da I. ve II. Eskişe- 
hir Harekâtı ile (Eylül-Ekim 1919, 18-28 
Mart 1920) İngilizler'in İzmit'e kadar çe- 
kilmelerini sağlayarak Anadolu'da milli 
iradenin kuvvetle yerleşmesine vesile ol- 
du. Batı cephesi kumandanlığı sırasın- 
da Yunan ilerleyişini durdurmak için gi- 
riştiği Gediz taarruzundan istenilen so- 
nuç elde edilemeyince cephe kumandan- 
lığından alınarak Moskova büyükelçiliği- 
ne tayin edildi. 

Ali Fuat Paşa'nın Moskova'daki faali- 
yetleri, Bolşevik rejiminin uzak yakın ger- 
çek niyetlerini öğrenmek, Milli Mücade- 
le'ye gerek diplomatik gerekse maddi 
açıdan destek sağlamak, Rusya'daki İt- 
tihat ve Terakki liderleri ve Türk unsur- 
larıyla temas ederek Ankara'ya bilgi ver- 
mek şeklinde özetlenebilir. Buradaki fa- 
aliyetleri çerçevesinde 16 Mart 1921 ta- 
rihli Moskova Antlaşması'nın hükümle- 
rinin uygulanmasına çalıştığı gibi Sakar- 
ya Savaşı'nın kazanılmasında önemli rol 
oynayan Sovyet mali yardımının çabuk- 
laştırılmasını da sağladı. Ayrıca Enver 
ve Cemal paşalarla yaptığı temaslar so- 
nucu Anadolu'daki Milli Mücadele'ye dı- 
şarıdan yapılabilecek olumsuz tesirleri 
önlemeye çalıştı. 

1922 Mayısında Ankara'ya döndü; ön- 
ce Müdâfaa-yı Hukuk grubu reisliğine, 
arkasından Büyük Millet Meclisi Il. baş- 
kanlığına seçildi (13 Aralık 1922). Olduk- 
ça çetin müzakerelerle geçen Lozan gö- 
rüşmelerinde meclis oturumlarının ço- 
ğunu dirayetle idare etti. Daha sonra bu 
görevden ayrılarak (24 Ekim 1923) ordu 
müfettişliğine tayin edildi. Bir yıl sonra 
bu vazifeden de istifa etti ve sadece mil- 


letvekilliği görevini sürdürdü. 17 Kasım 
1924'te kurulan Terakkiperver Cumhu- 
riyet Fırkası'nda umumi kâtip olarak gö- 
rev aldı. Fırka kısa zamanda mecliste et- 
kili bir muhalefet olarak kendini göster- 
di. Ali Fuat Paşa fırkanın kuruluş mak- 
sadının Mustafa Kemal'e değil hüküme- 
te muhalefet olduğunu ve mecliste bir 
murakabe sisteminin oluşmasını temi- 
ne çalıştığını ifade ettiği halde parti ka- 
patıldı; üyelerinin çoğu İzmir Suikasti 
davasında yargılandılar. Ancak Ali Fuat 
Paşa ile diğer Milli Mücadele liderleri be- 
raat ettiler. 


Ali Fuat Paşa'nın emekliye sevkedili- 
şinin arkasından yaşadığı sıkıntılı yıllar, 
1933'te Atatürk'ün isteğiyle Konya'dan 
bağımsız milletvekili seçilince sona erdi. 
1934'te Atatürk kendisine Cebesoy so- 
yadını verdi. 24 Mart 1939'dan itibaren 
de Cumhuriyet Halk Partisi Konya me- 
busu sıfatıyla Nâfia (1939-1943) ve Mü- 
nâkalât vekillikleri (1943-1946) görevini 
yürüttü. Kâzım Karabekir'in ölümü üze- 
rine meclis başkanlığına seçildi (Ocak- 
Ekim 1948). Daha sonra Cumhuriyet Halk 
Partisi'nden ayrılarak 14 Mayıs 1950 se- 
çimlerinde Demokrat Parti listesinden 
Eskişehir bağımsız milletvekili, 1954 ve 
1957 seçimlerinde ise İstanbul bağım- 
sız milletvekili seçildi. 27 Mayıs 1960 İh- 
tilâli'nden sonra aktif siyasi hayattan 
çekildi. 10 Ocak 1968'de vefat etti, va- 
siyeti üzerine Sakarya'nın Geyve ilçesi- 
ne bağlı Ali Fuat Paşa adıyla anılan ka- 
sabaya defnedildi. 


Ali Fuat Cebesoy'un Atatürk ile Harp 
Okulu'nda başlayan dostlukları ömür bo- 
yu devam etmiş, Milli Mücadele'nin ka- 
der ve ideal arkadaşları arasında daha 
sonra ortaya çıkan siyasi dargınlıklarda 
kendisi arabuluculuk yapmak gibi gönül- 
lü bir faaliyet içinde bulunmuştur. Rauf 
Orbay ve Kâzım Karabekir ile Atatürk'ü 
görüştürme gayretleri bazı çevrelerin 
engellemesiyle olumlu sonuçlanmamış- 
tır. Katıldığı savaşlarda gösterdiği başa- 
rılar dolayısıyla Osmanlı Devleti ile Al- 
man ve Avusturya devletlerince kendi- 
sine çeşitli madalya ve nişanlar verilmiş, 


Ali Fuat 
Cebesoy 
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1920'de çıkarılan bir kanunla da İstiklâl 
madalyası ile taltif edilmiştir. 


Eserleri. Çeşitli baskıları yapılan eser- 
leri yer yer belge niteliğinde olup Milli 
Mücadele'nin başlıca kaynakları arasın- 
dadır. 1. Birüssebi - Gazze Meydan Mu- 
harebesi ve 20. Kolordu (Ankara 1938). 
Filistin Cephesi'ne ait belgesel nitelikte 
bir eserdir. 2. Milli Mücadele Hatıra- 
ları (İstanbul 1953). Tamamen belgelere 
dayanılarak hazırlanmıştır. 3. Siyasi Ha- 
tıralar (İstanbul 1957, 1960). 1922 son- 
rası Türk siyasi hayatını anlatan birinci 
elden bir kaynaktır. 4. Sınıf Arkadaşım 
Atatürk (İstanbul 1967). Atatürk'ün genç- 
lik ve yetişme çağı ile ilgili olarak kale- 
me alınan çeşitli eserlere kaynaklık et- 
miştir. 5. Moskova Hatıraları (Ankara 
1982). Milli Mücadele yıllarındaki Türk- 
Sovyet münasebetleri ve İttihat Terakki 
liderlerinin yurt dışındaki faaliyetleriy- 
le ilgili kaynak mahiyetinde bir eserdir. 
Bunlardan başka çeşitli dergilerde neş- 
redilen, hâtıralarını esas alarak hazırla- 
dığı makaleleri de vardır. 
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İslâm matematik tarihinde 
denklemlerin düzenlenme, incelenme 
ve çözümlenmesine verilen ad. 


Klasik kaynaklarda “ilmü'!-cebr ve'l - 
mukabele” terkibi içinde kullanılan el- 
cebr, Arapça'da “kırık kemiği yerine koy- 
ma, düzeltme; zorlama” gibi mânalara 
gelmekte ve kelimenin Batı dillerine al- 
gebra şeklinde geçtiği görülmektedir. 
Mukabele ise “karşılaşma; karşılaştırma, 
örneğini getirme” anlamlarını taşımakta- 
dır (geniş bilgi için bk. Saliba, s. 189-204). 

Klasik dönemde ilimlerin tasnifi hak- 
kında eser yazan müellifler, ilmü'l-cebr 
ve'I-mukâbeleyi genelde “ilmü'l-hisâb”ın 
bir dalı olarak kabul etmişlerdir. Muham- 
med b. Ahmed el-Hârizmi (6. 387/997) 
Mefâtihu'1-“ulüm adlı eserinde (s. 116) 
bu ilmin konusunu “hisâb sanatlarından 
bir sanat” olarak tanımlamış ve gayesi- 
nin muâmelât, miras, vasiyet vb. konu- 
lardaki zor problemlerin çözümü oldu- 
ğunu söylemiştir. İbn Haldün ise (ö. 808/ 
1406) ilmü'!-cebr ve'-mukâbeleyi önce- 
kilerden farklı olarak ilmü'l-hisâb gibi 
sayılar teorisinin (el -ulümü'!-adediyye) bir 
dalı olarak görmüş ve “var sayılan bili- 
nenlerden bilinmeyen niceliğin çıkarıl- 
ması” şeklinde daha matematiksel bir 
tanım vermiştir (el-“İber, Il, 898). Taşköp- 
rizâde ise (6. 968/ 1561) farklı bir yakla- 
şımla ilmü'!-aded ve ilmü'!-hisâbı aynı 
konunun farklı iki adı şeklinde benim- 
semiş ve ilmü'|-cebr ve'l-mukâbeleyi bu 
ilimlerin dalı olarak “denklem yoluyla 
bilinenlerden bilinmeyen niceliklerin çı- 
karılması yöntemini öğreten ilim” diye 
tarif etmiştir (Miftâhu's-sa'“âde, I, 391). 
Daha sonraki dönemlerde bu tarif, Kâ- 
tib Çelebi'nin (6. 1067/1657) Keşfü'z- 
zunün (l, 578) ve Sıddik Hasan Han'ın 
(6. 1889) Ebcedü1-“ulüm'da (II, 205) yap- 
tıkları tanımlamalarla son şeklini almış 
ve ilmü'l-cebr ve'I-mukâbele, “denklem 
yoluyla bilinenlerden bilinmeyen nicelik- 
lerin çıkarılması yöntemini öğreten ilim” 
olarak ilmü'l-hisâbın bir dalı şeklinde ka- 
bul görmüştür. İslâm matematikçileri 
de bu tanımı benimsemişlerdir (Cemşid 
el-Kâşi, s. 392). 


Kaynaklarda cebir ve mukabele terim- 
lerinin matematik işlem anlamları şu şe- 
kilde verilmektedir: Cebir, eşitliğin her- 
hangi bir tarafında bulunan negatif (müs- 
tesna) bir terimin diğer tarafa aynısı ek- 
lenmek suretiyle izâle edilmesidir; yani 
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f(x), g(x), h(x) tek terimli olmak üzere 
eğer f(x) - h(x) = g) = il) =g) + 
h(x) olmasıdır. Mukabele ise eşitliğin 
her iki tarafında bulunan benzer terim- 
lerin çıkarma yoluyla izâlesidir; yani f(x), 
g (x) tek terimli ve a ile b sabit sayılar 
olmak üzere eğer f(x) +a =g(x) +b > 
f(x) = g(x) + (b-a) olmasıdır. İslâm ce- 
birinde bu iki temel kavramın yanı sı- 
ra işlemlerde kullanılan diğer iki önemli 
kavram da red (geri çevirme) ve ikmal ve- 
ya tekmildir (tamamlama). Red, f(x) tek 
terimli ve a, b sabit sayılar olmak üzere 
af(x) = b = f(x) = b/a olmasıdır. Aynı 
şekilde ikmal de yine f(x) tek terimli ve 
a, b sabit sayılar olmak üzere f(x) /a = 
b= f(x)=ab şekline dönüşmesidir 
(Saliba, s. 195). Bu iki işlemin amacı, 
denklemde birinci terim olan ax'ina = 1 
olacak şekilde düzenlenmesidir. 

İslâm Öncesi Dönem. Mısır- Bâbil. Eğer 
cebir “sayılabilen, ölçülebilen ve tartıla- 
bilen şeylerin aralarındaki ilişkinin ma- 
tematiksel ifadesi” şeklinde tanımlanır- 
sa cebirin bu ifadeyi veren ilk matema- 
tiksel düşünce ile başladığını kabul et- 
mek gerekir. Ancak ilim tarihçileri bu 
tanımdan daha özel olan “bilinmeyenin 
tesbitine yönelik hisâbın dallarından bir 
dal” şeklindeki tanımlamayı benimsemiş 
ve buna uygun “cebir bilgisi”nin Mısır, Bâ- 
bil, Hint ve Grek medeniyetlerinde mev- 
cut olduğunu ifade etmişlerdir. 

Geometride önemli yol kateden Mısır- 
lılar'da cebir fikrinin bazı temel özellik- 
leri bulunmakla beraber onların geniş 
ve düzenli bir cebir bilgisine sahip ol- 
dukları söylenemez. Bu alanda ilk siste- 
matik teşebbüs Bâbilliler'de görülmek- 
tedir. Altmış tabanlı-konumsal sayı sis- 
temine sahip olan Böâbilliler, birinci de- 
receden (linear) ve ikinci dereceden (gu- 
adratic) denklemleri kurmuş ve çözmüş- 
lerdir. Bu denklemler bir bilinmeyenli 
olabildiği gibi çok bilinmeyenli de olabili- 
yordu. Bugüne kadar incelenen tabletler- 
den elde edilen bilgilere göre Böbilliler, 
Hârizmi'nin tasnifine benzer bir denk- 
lemler tasnifine sahiptiler; ayrıca üçün- 
cü dereceden (cubic) bazı denklemleri de 
çözmüşlerdi. Bazı araştırmacılara göre 
ise kökü pozitif sayı olmak şartıyla her 
türlü üçüncü dereceden denklemi çöze- 
bilecek cebir bilgileri mevcuttu. Ancak 
bu çözümler için cebirsel veya geomet- 
rik ispata sahip olup olmadıkları bilin- 
memektedir. 

Hint. Hint kültüründe cebir, Birüni'nin 
ifade ettiği şekliyle tatbiki kolay, ancak 
belirli bir ispat anlayışına dayanmayan 
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kurallardan oluşmaktaydı. Hintli bilgin- 
ler, Grek matematikçisi Diophantos (6. 
410 (9) gibi belirsiz denklemlerle uğraş- 
mışlar, ancak ondan farklı olarak sade- 
ce bir çözümle yetinmeyip bütün çözüm- 
ieri incelemişlerdir. Özellikle Âryabhat 
(6. 499 (71) ve Brahmagupta (VII. yüzyıl), 
ax + by = c tipinden herhangi bir be- 
lirsiz denklemi gerçekleyebilecek bü- 
tün tam sayı köklerini araştırmış, ayrı- 
ca xy = ax + by + c tipi bir denklemi 
çözmeyi başarmışlardır. Hintlilerin önem- 
li bir yönleri de özellikle negatif ve irras- 
yonel sayılarla ilgilenmeleridir. Bunların 
yanı sıra cebirde bazı sembolleri kullan- 
maya teşebbüs ettikleri de dikkati çek- 
mektedir. Hint cebirinin İslâm cebirine 
en önemli etkisi ise “hisâbü'l-hataeyn” 
ve “hisâbü't-teâküs” gibi cebir problem- 
lerinin çözümünde kullanılan metotlarla- 
dır. Ayrıca İslâm cebir kitaplarında sık- 
ça geçen bazı lafzi problem tipleri de 
Hint eserlerinden alınmıştır. Ancak bu 
seviyeye varan Hint cebir bilgisi onu ma- 
tematiğin bir dalı şeklinde kurmaya yet- 
memiş ve cebir Hint matematiğinde bir 
hesap yolu olarak kalmıştır. 


Grek. Grek medeniyetinde mevcut olan 
cebir bilgisi hakkındaki ilk önemli işa- 
ret, Öklid'in (m.ö. HI. yüzyıl) Elemento 
Geometricae'inde (Uşülü'l-hendese) bu- 
lunmaktadır. Bu eserde Öklid x? + ax—b? 
denklemi için geometrik çözüm vermiş 
ve xy = 7z’, x + y = a ve x?-y? = a? gi- 
bi denklemlerin çözümünde de kareye 
tamamlama yöntemini kullanmıştır. An- 
cak Grekler'in gerçek cebir tavrı, Diop- 
hantos'un Aritmetica adını verdiği, Kus- 
tâ b. Lükâ el-Ba'lebekki tarafından $1- 
nâ “atü'l-cebr adıyla Arapça'ya tercüme 
edilen ve dört makalesi zamanımıza ka- 
dar gelen eserde görülmektedir. Bu ese- 
rin İslâm cebiri üzerindeki etkisi büyük 
olmuş, Ebü'l-Vefâ el-Büzcâni ve Hasan 
b. Heysem gibi ünlü matematikçiler ta- 
rafından şerhedilmiştir. Öte yandan Ke- 
reci, Kifâbü'l-Fahri adlı eserinde Diop- 
hantos'tan pek çok problem almış, Mu- 
hammed b. Hüseyin, Abdülkâhir el-Bağ- 
dâdi gibi âlimler de kitapta zikredilen 
bazı problemleri çözmüşlerdir. 

Diophantos'un Aritmetica'sının çeşit- 
li cebir problemleri ihtiva ettiği, ancak 
bunların çözümünde belirli bir yöntem 
izlemediği görülür. Problemler birinci 
ve ikinci, hatta daha üst dereceden ol- 
malarına rağmen çözümleri birinci ve- 
ya ikinci dereceden denklem tiplerinin 
özelliklerine göre verilmiştir. Yalnızca 
özel bir üçüncü dereceden denklem içe- 
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ren eserde denklemlerden bazıları bir, 
iki veya daha çok bilinmeyene sahip ola- 
bilmektedir; ancak çoğunluk büyük oran- 
da belirsiz denklem tiplerinden meyda- 
na gelmektedir. Eserde görülen cebir 
tavrına rağmen Diophantos hiçbir zaman 
ortaya koyduğu problemler için genel bir 
çözüm yolu veya bir kaide (formül) tes- 
bit etmemiştir. Ayrıca belirsiz denklem- 
ler için birçok çözümün varlığını idrak 
etmesine rağmen çözümü gerçekleyen 
pozitif bir tam sayı bulmakla yetinmiş, 
diğerlerini zikretmemiştir. Diophantos 
cebirinin bir özelliği de bazı önemli ce- 
birsel kavramlar için semboller kullan- 
masıdır. x, x2, x3 için Grekçe isimlerinin 
ilk harflerini benimsemiş, diğer bazı ce- 
birsel işlemler için de semboller icat et- 
miştir. 

İslâmi Dönem. A) Doğu İslâm Dünyasın- 
da Cebir. Me'mün döneminde (813-833) 
Muhammed b. Müsâ el-Hârizmi tarafın- 
dan yazılan ve tarihte ilk defa ismi içe- 
risinde “cebir” kelimesini taşıyan Kitâ- 
bü'1-Muhiaşar fi'1-cebr ve'l-mukabe- 
le adlı eserle cebir, eski ve yeni birçok 
ilim adamının üzerinde birleştiği görü- 
şe göre bağımsız bir bilim halinde ku- 
rulmuş oluyordu. Bu genel görüşe itiraz 
eden tek kişi, o şerefin dedesi Abdülha- 
mid b. Vâsi' b. Türk'e ait olduğunu iddia 
eden Ebü Berze'dir; ancak onun bu iti- 
razı çağdaşı Ebü Kâmil eş-Şücâ' tara- 
fından şiddetle reddedilmiştir (Kitâbü’l- 
Cebr ve'l-mukabele, vr. 29). Ayrıca Hâriz- 
mi'nin cebirdeki öncülüğü, kendisinden 
sonra gelen Sinân b. Feth, Hasan b. Yü- 
suf ve İbn Mâlik ed-Dımaşki gibi âlim- 
ler tarafından da kabul edilmektedir. 
Aynı görüşü daha sonraki dönemlerde 
İbn Haldün (el-“İber, II, 899) ve Kâtib Çe- 
lebi de (Keşfü'z-zunün, Il, 1407-1408) des- 
teklemişlerdir. 

Hârizmi'nin eserinin bu Konuda ilk ol- 
madığı şeklindeki iddialar, kitabın ismin- 
de “muhtasar” kelimesinin yer alması, 
bizzat Hârizmi'nin kendi eserinin ilk ol- 
duğunu ileri sürmemesi, zikredilen cebir 
bilgilerinin ve kullanılan terminolojinin 
nisbeten gelişmiş olması, İbn Türk'ün 
kitabı ile Sind b. Ali'nin zamanımıza ulaş- 
mayan konuyla ilgili benzer bir eserinin 
mevcut olması gibi sebeplere dayanmak- 
tadır. Gerçekte diğer İslâmi ilimlerde gö- 
rüldüğü gibi İslâm matematiğinde de bir 
eserin önce muhtasar telif edilip daha 
sonra şerh ile mufassal hale getirilmesi 
veya tam tersinin yapılması sıkça görü- 
len bir husustur. Ancak özellikle ikinci 
ve üçüncü sebepler, Hârizmi cebirinin 


menşei problemini gündeme getirmek- 
tedir. Bu konuda şimdiye kadar olduk- 
ça yoğun tartışmalar yapılmıştır. Bazı 
matematik tarihçileri, Hârizmi cebirinin 
temelinde Mezopotamya - Bâbil, bazıları 
Hint-İran, bir kısmı Mezopotamya- Yu- 
nan, diğer bir kısmı ise Mezopotamya- 
İbrâni geleneğinin bulunduğunu iddia 
etmişlerdir (Sezgin, V, 228-239). Bunların 
yanında dördüncü sebebin ifade ettiği, 
Hârizmi öncesi İslâm medeniyetindeki 
cebir bilgisinin seviye itibariyle tesbit edi- 
lememiş olması hususu, bu konudaki tar- 
tışmaları daha da karmaşık hale getir- 
mektedir. Son dönemlerde, cebirle ilgili 
genel bilgilerin daima “hisâbü'l-yed”den 
bahseden kitaplarda bulunması ve ta- 
mamen cebire ait birçok eserin de “hi- 
sâb” adını taşıması gibi noktalardan ha- 
reketle İslâm dünyasındaki cebirin yine 
İslâm dünyasında gelişen hisâbü'l-yed- 
den türediği ileri sürülmüştür (A. Selim 
Saidân, Târihu“ilmi'l-hisâbi'l-“Arabi, s. 
48; a.mlf., Târihu “ilmi'-cebr, Il, 611). Bu- 
gün genellikle kabul edilen görüş, Hâ- 
rizmi'nin, zamanında var olan cebir ve 
mukabele bilgilerini derleyip toparladı- 
ğı ve bir ilim dalı haline getirdiği şeklin- 
dedir. 


Hârizmi eserinin önsözünde, Halife 
Me'mün'un isteği üzerine insanlara mi- 
ras, ölçüler, ticaret, yer ölçümü ve ben- 
zeri konulardaki problemlerini çözmede 
yol gösterecek muhtasar bir kitap telif 
ettiğini kaydeder. Bu amacına uygun ola- 
rak eseri cebir problemleri, geometrik 
ölçümler ve miras-vasiyet konuları şek- 
linde üçe ayırır. Öncelikle cebirin dayan- 
dığı üç temel kavramın (durüb) cezr (Xx), 
mal ( x?) ve el-adedü'l- müfred (c) oldu- 
ğunu söyler ve adedi cezr ile maldan ayır- 
mak için “dirhem” diye adlandırır. Hâ- 
rizmi cebiri, özellikle cezr ve mal kav- 
ramlarının kullanımı açısından yer yer 
muğlaklık göstermesine rağmen daha 
sonra gelen İslâm matematikçileri tara- 
fından bütün Ortaçağ boyunca değişti- 
rilmeden aynen benimsenmiş, daha açık 
tanımlamalar yapılmakla birlikte daha 
dakik mefhumlar getirilememiştir (A. Se- 
lim Saidân, Tarihu “ilmi'l-cebr, |, 32). 

Hârizmi, ortaya koyduğu bu üç temel 
kavramdan hareket ederek altı cebir 
formülü (el-mesâilü's-sitte) verir. Böylece 
kendinden sonraki İslâm ve Avrupa ma- 
tematiğinde kullanılacak olan temel ce- 
birsel denklem formüllerini kurar. Hâ- 
rizmi cebirinde bu formüller, eşitliğin iki 
yanında birer terim bulunduğunda “müf- 
redât”, herhangi bir tarafında iki terim 
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bulunduğunda da “mukterenât” olarak 
adlandırılır. Buna göre, 


1. ax? = bx 

2. ax? =c 

3. bx = c müfredât, 
4. ax? + bx =c 

5. ax? + c = bx 


6. ax? = bx + c ise mukterenâttır. 


Hârizmi önce bu formüllerle çeşitli sa- 
yısal örnekler çözer, daha sonra kareye 
tamamlama yöntemiyle geometrik ispat- 
larını verir; ancak buradaki ispat kavra- 
mı daha çok formüllerin geometrik yol- 
la resmedilmesi anlamını taşımaktadır. 
Ortaya koyduğu bu formüllerin kökleri- 
nin tesbitiyle ilgili ifadeleri ise şu şekil- 
de verir: 


x= È 

2.x = [£] 

3 x= +$ 

ax = (Gi -3 
sx= 5E 2e] 


b b 
2 2 
6.x= e +c] 

Bu ifadelerde dikkati çeken nokta, 
Hârizmi'nin beş rakamlı qenkiemae 
c—(İ)x = È veeğerc>( 2 x'in 
çözümünün “müstahil” (imkânsız) oldu- 
ğunu belirtmesidir; böylece bu denklem 
için üç ihtimal (çözüm) vermiş olmakta- 
dır. Ardından (a+b) (cd) , a, b, c, d € 
Q+ çarpımlarını ayrı ayrı verir. Dördün- 
cü babda ise av = Vab, Va.Vo = Vab, ... 
gibi cebirsel işlemleri zikreder ve daha 
sonraki bölümlerde sırasıyla altı cebir 
formülüne indirgenebilir problemleri, “el- 
adedü'l-erbaatü'l-mütenâsibe” (dört oran- 
tılı sayı) yoluyla çözülen ticari problem- 
leri ve yer ölçümü ile vasiyet problemle- 
rini ele alır. 

Hârizmi cebirinin genel özelliği, Hint 
ve Grek cebirinden farklı bir biçimde ta- 
mamen lafzi olmasıdır. Ayrıca denklem- 
ler için sadece pozitif kök kabul edilmek- 
te, negatif kök zikredilmemektedir. Öte 
yandan gerek kullandığı geometri, ge- 
rekse yer ölçümü (el-mesâha) bölümün- 
de verdiği bilgi ve kaideler oldukça ipti- 
daidir. Ancak Hârizmi yeni bir ilmin te- 
mellerini atmış ve eserinde sadece uz- 
manlara değil tâcir, kadı, devlet memu- 
ru ve diğer insanlara hitap etmeyi amaç- 
lamıştır; bundan dolayı kitabının yarısın- 
dan fazlası pratik cebir problemlerinden 
oluşmaktadır. Bu iptidailik yanında bazı 
geometri problemlerinin cebirle nasıl çö- 
zülebileceğini göstermiş, böylece bu iki 
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ilim dalı arasındaki ilişkiye de açık ola- 
rak işaret etmiştir. Hârizmi'nin eserinin 
daha sonra gelen matematikçiler üze- 
rindeki etkisi güçlü olmuş, Abdullah b. 
Hasan el-Hâsib, Sinân b. Feth el-Harrâ- 
ni ve Ebü'l-Vefâ el-Büzcâni gibi ünlü ma- 
tematikçiler tarafından şerhedilmiştir. 

Hârizmi'nin eserini şerheden bu âlim- 
lerin yanı sıra çağdaşı Abdülhamid b. 
Vâsi' b. Türk, Sâbit b. Kurre, Saydani ve 
Ebü Kâmil eş-Şücâ' gibi büyük matema- 
tikçiler tarafından da cebir ilmine cid- 
di katkılar yapılmaya başlanmıştır. İbn 
Türk, özellikle mukterenât denklemle- 
rini incelediği bir risâle kaleme almış ve 
ax? + c = bx denkleminin bazı özel hal- 
lerini Hârizmi'den daha ayrıntılı bir şe- 
kilde tartışmıştır. İbn Türk cebiri diğer 
yönleriyle Hârizmi cebiriyle aynı özellik- 
leri taşımaktadır (Sayılı, Abdülhamid İbn 
Türk'ün..., s. 28, 67). 

İslâm cebirine ikinci önemli katkı, Ebü 
Kâmil eş-Şücâ' b. Eslem b. Muhammed 
b. Şücâ' el-Misri el-Hâsib (II. /1X. yüzyıl) 
tarafından yapılmıştır. Kitâbü'7-Cebr 
ve'l- mukabele adlı eserinde Ebü Kâ- 
mil, Hârizmi'nin ameli açıklamalarını kul- 
lanmayarak cebiri sıkı mantık kuralları- 
na bağlamış ve cebirin temel kavramla- 
rını gelişmiş Öklid geometrisine dayan- 
dırmıştır. Ebü Kâmil ilk defa irrasyonel 
sayıları (el-a'dâdü's-semmâ) kullanmış ve 
Öklid'in geometrik problemlerini cebir 
yoluyla çözmüştür. Eserinin üçüncü bö- 
lümünde ise Diophantos'un Aritmeti- 
ca'sından etkilenmeksizin belirsiz denk- 
lemlerle (el-muâdelâtü's-seyyâle) uğraş- 
mıştır. Cebirin hisâbı da içine alacak şe- 
kilde genişletilebileceğini ilk olarak gö- 
ren ve onun mekanik algoritmik tekrar- 
lardan uzak bir yaratıcılık alanı olduğu- 
nu vurgulayan Ebü Kâmil ile bu ilmin 
hem muhtevası hem de şekli değişmiş 
ve böylece cebir yeni bir yön kazanma- 
ya başlamıştır. 

Hârizmi'nin temelini attığı cebir Ebü 
Kâmil ile bir bina halini almış, ancak bu 
binanın tamamlanması Kereci'nin baş- 
lattığı yeni cebir hareketiyle gerçekleş- 
miştir. Ebü Bekir Muhammed b. Hasan 
el-Hâsib el-Kereci (6. 410/1029), Kitâ- 
bü'l-Fahrî fi sınâ“ati'l-cebr adlı eseriy- 
le İslâm matematik tarihinde cebirin arit- 
metikleştirilmesi esasına dayalı cebir 
okulunun kurucusu ve R. Röâşid'in ifa- 
desiyle bu ilmin yenileyicisidir (Târihu'r- 
riyâziyyâti'l-“Arabiyye, s. 33-47). Kereci 
bu anlayışla cebiri Öklid geometrisinin 
dışına taşıyarak tamamen bağımsız bir 
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üzerinde, sayısal ifadeler üzerinde yapı- 
lanlara benzer işlemler yapılabileceğini 
göstermiştir. Böylece cebir hisâb ilmini 
tamamen ihtiva eder hale gelmiştir. Ay- 
rıca Kereci (x * 1)” açılımı ile ilgilenmiş, 
Pascal üçgenini keşfetmiş ve çeşitli tür- 
de serilerle uğraşmış, bunların yanı sıra 
çeşitli Diophantik denklemleri incelemiş 
ve çözmüştür. 

Kereci'nin eserleriyle onun öğrencisi 
olmuş Semev'el b. Yahyâ el-Mağribi (6. 
570/ 1175), kısmen el-Fahri'nin bir şer- 
hi olan el-Bâhir fi'l-cebr adlı kitabın- 
da ilk defa Hint rakamlarına yer vermiş 
ve bundan daha önemlisi, sayı ve mik- 
tarları harflerle sembolleştirerek bugün- 
kü cebirde kullanılanı tarzda soyut bir 
üslüp takip etmiştir. Eserinde, Kereci 
ve daha önceki matematikçilerin zikret- 
tikleri, ancak ispatlayamadıkları cebir- 
sel ifadeleri ispatlamış, ispatlanmış olan- 
lara da yeni ve daha güçlü çözümler ge- 
tirmiştir. Semev'el b. Yahyâ, Kereci'nin 
başlattığı cebirin aritmetikleştirilmesi 
anlayışını geliştirerek eserinin ikinci bö- 
lümünde İslâm matematiğindeki en ge- 
niş seri incelemelerinden birini yapmış 
ve bu konudaki ispatlarını verirken ma- 
tematiksel tümevarım yöntemini (el-is- 
tintâcü'r-riyâzi) başarılı bir şekilde kullan- 
mıştır. Eserinin dördüncü bölümünde, 
Meşşâi filozofların varlığı zorunlu, müm- 
kin ve imkânsız şeklindeki tasnifinden 
esinlenerek İslâm matematiğindeki ge- 
nel ontolojik - epistemolojik yapıyı ifade 
eder tarzda cebirsel problemleri üç kıs- 
ma ayırmıştır. 1. Doğruluğu ispatlanabi- 
len ve sonlu veya sonsuz çözüm buluna- 
bilen problemler (el -mesâilü'l -vâcibe). 2. 
Çözümsüz problemler (el-mesâilü"1-müm- 
tenia). 3. Çözümü mümkün olan, ancak 
doğruluğu veya yanlışlığı konusunda is- 
pat bulunamayan -gelecek nesillerin bel- 
ki ispat bulabileceği- problemler (el-me- 
sâilü İ-mümkine [el-Bâhir fi'i-cebr, s. 227- 
251). Bu özellikleriyle Semev'el b. Yah- 
yâ'nın eseri, İslâm dünyasında yazılmış 
ve bugüne ulaşmış cebir konusundaki 
en mükemmel birkaç eserden biridir. 


Buraya kadar ele alınan İslâm cebi- 
ri, genelde temel cebirsel ifadelerin ya- 
nında birinci ve ikinci dereceden denk- 
lemlerin incelenmesini esas kabul eden 
bir cebirdir. Bu dönem zarfında üçüncü 
ve daha yüksek dereceden denklemlerin 
ancak bazı özel halleri ele alınmıştır. Me- 
selâ Ebü'l-Vefâ el-Büzcâni, x + bx? = c 
gibi dördüncü dereceden bir denklemi 
geometrik yolla çözmeyi başarmıştır. 


Üçünçü dereceden cebirsel denklemleri 
Sâ 
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matematik tarihinde ilk defa sistema- 
tik bir sınıflandırmaya tâbi tutan ve Hâ- 
rizmi'nin birinci ve ikinci dereceden denk- 
lemlerde yaptığı formülasyonu bu tür 
denklemlerde gerçekleştiren kişi Ömer 
Hayyâm'dır (6. 526/1132 (91); ayrıca Hay- 
yâm, bu konuda kendinden önceki teşeb- 
büslerin de bir tarihçesini vermiştir. Ona 
göre İslâm dünyasında üçüncü derece- 
den bir denklemi formüle eden ilk kişi 
Ebü Abdullah Muhammed b. İsâ el-Me- 
hâni'dir (6. 261 / 874 veya 271 / 884). Me- 
hâni, Arşimed'in Arapça'ya Kitâbül-Kü- 
rât ve'l-üstuvâne adıyla çevrilen eserin- 
deki bir problemi cebirsel olarak çözme- 
ye kalkışmış, karşısına x? + c— ax? tipin- 
de üçüncü dereceden bir denklem çıkınca 
çözümü başaramamış ve onu Semev'el b. 
Yahyâ'nın tasnifindeki ikinci kategori- 
ye yerleştirmiştir. Mehâni'den yaklaşık 
bir asır sonra gelen Ebü Ca'fer Muham- 
med b. Hasan el-Hâzin (6. 350/961 veya 
361/971) bu denklemi çözmeyi başarmış, 
Ebü'i-Vefâ el-Büzcâni'nin öğrencisi ve 
Birüni'nin hocası Emir Ebü Mansür b. 
irâk ise (ö. 427/ 1036) x? + ax? = c tipin- 
de bir üçüncü dereceden denklemi koni 
kesitleriyle  (tekâtuu'l-kutüi'l-mahrütiyye) 
çözmüştür. Yine Ömer Hayyâm'ın verdi- 
ği bilgilere göre bu ilim adamlarının ya- 
nı sıra Ebü'!-Cüd Muhammed b. Leys (6. 
440/ 1048) üçüncü dereceden, İbnü'l-Hey- 
sem de (6. 431 / 1039) dördüncü derece- 
den bir denklemi koni kesitleri yardımıy- 
la çözmüşlerdir (Resâ'ilü'1-Hayyâm el- 
-cebriyye, S. 1-2, 90-91). 

Kendi dönemine kadar yapılan çalış- 
maları derleyip toparlayan Ömer Hay- 
yâm, telif ettiği cebire ait iki risâle ile İs- 
lâm medeniyetinde ilk defa üçüncü de- 
receden denklemleri sistematik bir şe- 
kilde incelemiş ve bunları on üç kısma 


ayırmıştır. 
1.x? +bx=c¢ 
2. x? + c = bx 


. c +bx=x’ 
. xX? +ax? =c 


. X? + c = ax? 


. x3 + ax? + bx=c 
. X? + ax? + c = bx 
. xX? + bx + c = ax? 
10. x? = ax? + bx +c 
11. x° + ax? =bx+c 
12. x? + bx = ax? +c 
13. x? + c = ax? + bx 


3 
4 
5 
6. c + ax? =x’ 
7. 
8 
9 


Ömer Hayyâm bu denklemlerin her 
biri için geometrik ispat ve koni kesitle- 
rine dayalı çözümler bulmuş ve bu çö- 
zümlerden yalnız pozitif olan kökü ka- 
bul etmiştir. Böylece bu önemli başarısı 
ile “el-mesâilü'l-mümtenia"nın çözüm- 
leri için bir yol açmış ve analitik geomet- 
rinin temellerini atmıştır. Ömer Hayyâm 
cebire getirdiği yeniliğin farkındadır ve 
bu denklemler için ortaya koyduğu is- 
patların geometrik olduğunu, sayısal is- 
patın mümkün görünmediğini belirtmek- 
tedir. Ancak, “Umulur ki bizden sonra 
gelenler bunu çözebilirler” ifadesiyle ce- 
birin ilerlemeye açık bir ilim olduğuna ve 
o gün çözülemeyen meselelerin daha 
sonra çözülmesinin mümkün olabilece- 
ğine işaret etmiştir. 

Ömer Hayyâm'dan yaklaşık bir asır 
sonra gelen Şerefeddin Muzaffer b. Mu- 
hammed et-Tüsi (6. 610/1213 (21), onun 
çizgisini takip ederek üçüncü dereceden 
denklemleri on üç kısma ayırır ve bun- 
ları, sekizi “en az bir pozitif köke sahip 
denklemler”, beşi de “bazan çözümü im- 
kânsız olan denklemler” olmak üzere 
iki grupta inceler. Tüsi, Ömer Hayyâm 
gibi pozitif kökü çözüm olarak alır ve 
ispatlarını aynı şekilde koni kesitleriyle 
verir; ancak bu ispat tarzını onun gibi 
çözümü bulmak için değil sayısal biçim- 
de tesbit ettiği çözümü Hârizmi gibi res- 
metmek için kullanır. Tüsi'nin bu çözüm 
anlayışında, bugünkü matematikte mev- 
cut olan varlık teorisinin (existence theo- 
rem) benzeri bir yorum görülmektedir. 
Aynı şekilde Tüsi, her denklem tipi için 
mümkün olan çözümleri tek tek araş- 
tırırken modern matematikte ilk önce 
Pierre de Fermat (6. 1665) tarafından 
kullanılan “minima” ve “maxima” anla- 
yışına benzer bir tavır sergilemiştir. 

Bugünkü bilgilerin ışığında, Tüsi'den 
sonra İslâm ilim tarihinde üçüncü dere- 
ceden denklemlerle ilgili orijinal katkı- 
ların sona erdiği söylenebilir. Ancak bu 
konuda Giyâseddin Cemşid el-Kâşi'nin 
(6. 832/1429) Miftâhul-hisâb'ında ver- 
diği bilgiler oldukça ilginçtir (s. 413-414). 
Ona göre eğer a, x, xê, x? gibi dört te- 
rim çeşitli şekillerde düzenlenirse yirmi 
beş denklem ortaya çıkar. Bunların ilk 
altısı meşhur “el-mesâilü's-sitte"dir; ge- 
riye kalan on dokuz denklemi ise İmâ- 
düddin el-Kâşt'nin bildirdiğine göre Şe- 
refeddin Mes'üdi çözmüştür. Cemşid el- 
Kâşi'ye göre eğer a, x, x?, x’, x“ gibi beş 
terim yine farklı şekillerde tertip edilir- 
se doksan beş denklem elde edilir. Bun- 
ların yirmi beşi yukarıda zikredilenler- 


dir; geriye kalanların ve beş terimden 
fazla olan denklemlerin çözümünü daha 
önceki matematikçiler verememişlerdir. 
Cemşid el-Kâşi, kendisinin ise Mes'üdi'- 
nin çözdüğü on dokuz denklemle yedi 
tane daha denklemin nasıl çözüldüğü- 
nü açıkladığını, bunlardan başka birçok 
denklemin çözümünü verdiğini ve ayrı- 
ca bu konuda ayrı bir kitap telif edece- 
ğini belirtmektedir; ancak bununla ilgili 
günümüze herhangi bir eseri ulaşma- 
mıştır. Cemşid el-Kâşi'nin bu ifadesi, 
çağdaşı İbn Haldün'un açıklamalarını 
doğrulamaktadır. İbn Haldün, “Bize ula- 
şan bilgilere göre Doğu matematik âlim- 
lerinden bazıları altı türden daha fazla 
denklem kurmuş ve yirmiden çok denk- 
lem tesbit etmişlerdir; ayrıca her biri 
için yeterli örnekler vermiş ve geomet- 
rik ispatlarını yapmışlardır” (el- “/ber, I, 
899) demektedir. Sâlih Zeki'nin verdiği 
bilgilere göre, yine aynı yüzyılda yaşamış 
ismi bilinmeyen bir matematikçi, 834 
(1430) yılında telif ettiği Ziyâdetü'l-me- 
sâ'”ilil-cedide “ale's-sitte adlı eserin- 
de Cemşid el-Kâşi'nin cümlelerini hatır- 
latan ifadeler kullanmış ve a, x, Xİ, x’ 
dört terimlisinden yirmi beş çeşit denk- 
lem elde edileceğini belirtmiştir. Bu bil- 
giler, Tüsi'den sonraki İslâm cebirinde 
üçüncü ve daha üst dereceden denklem- 
lerle uğraşıldığını göstermektedir. Son 
olarak Doğu İslâm dünyasında, Kâşi'den 
sonra Hulâsatü')-hisâb adlı meşhur ese- 
rinde cebire özel bir yer ayıran, ancak 
herhangi bir yenilik getirmeyen Bahâed- 
din el-Âmili'nin (6.1031 / 1622) adı anıl- 
malıdır. 

B) Batı İslâm Dünyasında Cebir. Cebir 
tarihinin Batı İslâm dünyasındaki duru- 
mu Doğu'dakinden pek farklı değildir. 
Bu alanda eser veren birçok matema- 
tikçinin varlığına rağmen sembolleştir- 
me dışında konunun özüne bir yenilik 
getirilmemiştir. 

Cebir konusunda İbnü'l-Yâsemin (6. 
601 / 1204) yazdığı el- Urcüzetü'1- Yâse- 
miniyye adı manzum eser daha sonra 
İbnü'l-Hâim, Kalasâdi ve Sıbtu'I-Mardini 
gibi ünlü matematikçiler tarafından şer- 
hedilmiş, Batı ve Doğu İslâm dünyasın- 
da yaygın bir el kitabı olarak kullanılmış- 
tır. Sıbtu'l-Mardini'nin şerhinde dikkati 
çeken nokta, mesâil-i sitteden müfredât 
denklemlerinin “Mağrib- Mısır” ve “Acem” 
adlarıyla iki ayrı tertipte verilmesidir (el- 
Lem “atü'1-Mârdiniyye, s. 31). Batı İslâm 
dünyasında, bundan başka Ebü Abdul- 
lah İbn Bedr'in (Vi. / XI. yüzyıl) Kitâbü 
İhtişâri'1-cebr ve'l-mukâbele ve Ebü'l- 
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Abbas Ahmed b. Muhammed b. Osman 
İbnü'l-Bennâ el-Merrâküşl'nin (6. 721/ 
1321) Kitâbü'l-Cebr ve'l-mukabele ad- 
lı eserleri görülmektedir. Bu iki eserin 
yanında Ali b. Muhammed b. Muham- 
med b. Ali el-Kalasâdi'nin (6. 891 / 1486) 
cebiri de ihtiva eden Keşfü'l-esrâr “an 
“ilmi'l-gubâr adlı kitabı da zikre değer 
niteliktedir. 


Batı İslâm dünyasının cebire yaptığı 
en önemli iki katkı, İslâm ilmiyle bera- 
ber İslâm cebirinin Avrupa'ya geçmesini 
sağlaması ve cebirsel sembolleri ilk de- 
fa kullanmasıdır. 


C) Osmanlı Döneminde Cebir. Osmanlı 
cebiri üzerine henüz müstakil çalışma- 
lar yapılmadığı için bu dönemdeki ce- 
birin tarihi gelişimini muhtevadan çok, 
önemli eserlerin ve müelliflerinin isimle- 
rini vermek suretiyle sınırlı biçimde gös- 
termek mümkün olmaktadır. Osmanlılar 
Selçuklu Türkleri vasıtasıyla klasik İs- 
lâm medeniyetinin bu konudaki biriki- 
mine sahip olmuşlar ve ilk dönemlerden 
itibaren telif eserler vermeye başlamış- 
lardır. 

Osmanlı ilminin öncülerinden Kadızâ- 
de-i Rümi (6. 835 / 1431 [?]), Semerkant'a 
gitmeden önce Bursa'da 784 (1382) yı- 
lında Muhtasar fi'1- hisâb (er-Risâletü'ş- 
salâhiyye fi'l-kavâ'idi'l-hisâbiyye) adlı 
eserini telif etmiş ve ikinci bölümünü 
cebir ve mukabeleye ayırarak burada te- 
mel cebirsel ifadelerle mesâil-i sitteyi 
incelemiştir. Bu durum, daha Osmanlı- 
lar'ın ilk döneminde Anadolu'da böyle 
bir eserin telifini mümkün kılacak bilgi 
birikiminin mevcut olduğunu göstermek- 
tedir. Bu esere kısa bir süre sonra (786/ 
1385) adı bilinmeyen bir müellif tarafın- 
dan Şerhu Muhtasar fi'1- hisâb adıyla 
bir şerh yazılmış ve böylece Osmanlı il- 
minin Fâtih Sultan Mehmed öncesine 
rastlayan bu teşekkül döneminde telif 
edilen genel hisâb kitapları içinde cebir 
özel olarak ele alınmıştır. 


Fâtih Sultan Mehmed ile başlayan Os- 
manlı ilminin yükseliş döneminde Semer- 
kant'tan İstanbul'a giden Kadızâde'nin 
öğrencileri Ali Kuşçu (6. 879/ 1474) ve 
Fethullah eş-Şirvâni (6. 891 / 1486) ile 
beraber matematik sahasında bir can- 
lanma görülür. Bu birikim üzerinde Ze- 
keriyyâ el-Ensâri (6. 926/ 1520) Fethu'1- 
Mübdi" fî şerhi'1-Mukni' adıyla İbnü'l- 
Hâim'in cebire dair eserini şerhetmiş ve 
bu telif hareketi Mirim Çelebi (6. 931 / 
1524), Abdülali el-Bircendi (6. 934 / 1527- 
28 (2), Hayreddin Halil b. İbrâhim ve 
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Mehmed Edirnevi tarafından devam et- 
tirilmiştir. Daha sonra Abdülaziz b. Ab- 
dülvâcid el-Miknâsi (6. 964 / 1557) Nüz- 
hetü'l-elbâb ve zübdetü't-telhiş li'l- 
hisâb adlı eserinde cebire özel bir bölüm 
ayırmış, Matrakçı Nasuh (6. 971 / 1564 (91) 
Türkçe kaleme aldığı Umdetü'!- hisâb 
adlı kitabının dördüncü bölümünü cebi- 
re tahsis etmiş ve Abdülmâcid es-Sumu- 
li (X./ XVI. yüzyıl) er- Risâletü'n -nâfi'a 
fi'l-hisâb ve'l-cebr ve'1-hendese adin- 
da bir eser yazmıştır. 


XVI. yüzyılın sonlarına doğru büyük 
astronom - matematikçi Takiyyüddin er- 
Râsıd (6. 993/1585), Kitâbü'n-Nisebi'1- 
müteşâkile fi'l-cebr ve'l-mukabele 
adıyla bir kitap telif etmiştir. Aynı dö- 
nemde Dâvüd-i Antâki de (6. 1008/1599) 
Risâletü1-muhtasar fi'1-cebr ve'I-mu- 
kabele adlı eserini yazmıştır. Bu yıllar- 
da ortaya konan en önemli matematik- 
cebir kitabı, Ali b. Veli Hamza el- Mağ- 
ribi'nin 999 (1590) yılında Türkçe olarak 
telif ettiği Tuhfetü1-a'dâd li-zevi'r-rüşd 
ve's-sedâd isimli eserdir. Farklı bir ter- 
kim usulünün (yük usulü) kullanıldığı ese- 
rin üçüncü makalesinde “erbaa mütenâ- 
sibe” ve “hisâbü'!-hataeyn” yöntemleri 
incelendikten sonra üçüncü bölümde ce- 
bir ve mukabele ele alınmıştır. Mağribi 
bu bölümde denklemler konusunda ye- 
nilik getirmemesine rağmen meseleyi 
bütün ayrıntıları ile incelemiş ve oran 
(tenasüp) bahsinde bir aritmetik dizi ile 
bir geometrik dizi arasında ilişki kura- 
rak logaritmaya oldukça yaklaşmıştır. 
Dördüncü makalede ise birçok problemi 
cebir ve mukabele yoluyla çözmüştür. Sâ- 
lih Zeki'nin ifadesine göre bu eserin ce- 
bir açısından taşıdığı diğer bir önemli 
özellik de Kalasâdi'den daha gelişmiş bi- 
çimde cebirsel notasyon ve sembol kul- 
lanmasıdır. Bu durum, XVI. yüzyıl son- 
larında Osmanlı cebirinde notasyon ve 
sembollerin kullanıldığını açıkça göster- 
mektedir. 


Osmanlı cebirinin XVI. yüzyılın sonla- 
rına doğru bulunduğu seviye ve ortaya 
koyduğu cebir anlayışı, şüphesiz en iyi 
şekilde Taşköprizâde'nin Miftâhü's-sa 'â- 
de adlı eserinden takip edilebilir. Taşköp- 
rizâde, cebir ve mukabele tanımlamala- 
rından sonra muhtasar kitap olarak İbn 
Fellüs el-Mardini'nin Nisâbü'1- cebr ve 
İbn Mahalli el- Mevsili'nin el- Müfid'ini 
verir. Orta tipte (mutavassıt) eser olarak 
Muzaffer et-Tüsi'nin üçüncü dereceden 
denklemleri ele alan Kitâbü7z-Zafer'ini 
zikretmesi ise oldukça ilginçtir. Geniş 
kitap (mebsüt) olarak da İbn Mahallf- 
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nin Câmi“u'l-uşül'ü ile Ebü Şücâ' b. Es- 
lem'in el-Kâmil'ini kaydeder. Muhte- 
melen bu tasnifte, eserlerin ihtiva etti- 
ği bilgilerin mahiyetinden çok hacimleri 
göz önüne alınmıştır. Taşköprizâde'nin 
ifadelerinde dikkati çeken diğer bir nok- 
ta, İslâm cebirinde aritmetiksel cebir ile 
geometrik cebir ekollerinin varlığını bil- 
mesidir. Nitekim, “Semev'el cebir mese- 
lelerini aritmetikle, Hayyâm ise geomet- 
ri ile ispat etmiştir” demektedir (Miftâ- 
hu's-sa“âde, I, 391). Daha sonra Batı İs- 
lâm âleminin ünlü matematikçisi İbnü'l- 
Yâsemin'in Ürcüze'sinin ve şerhinin öne- 
mini ifade eden Taşköprizâde, arkasın- 
dan da daha faydalı bilgi için Cemşid el- 
Kâşi'nin Miftâhu'1- hisâb'ında üçüncü 
dereceden denklemlerle ilgili bilgi verir- 
ken zikrettiği Şerefeddin Muhammed b. 
Mes'üd b. Muhammed el-Mes'üdi'nin ri- 
sâlesini kaydeder. Bu bilgiler, XVI. yüz- 
yıl Osmanlı cebirinin daha önceki klasik 
İslâm kültürünün bütün cebir bilgisini 
kapsadığını, ayrıca Osmanlı ilim adam- 
larının ve matematik okuyan öğrencile- 


- rin takip ettikleri temel kitapların klasik 


İslâm cebirinin ulaştığı seviye ile orantılı 
olduğunu göstermesi bakımından önem- 
lidir. 

XVII. yüzyıl Osmanlı matematiğinde 
cebirle ilgili telif hareketleri devam et- 
miş, özellikle medreselerde temel ders 
kitabı olarak okutulan Bahâeddin el-Âmi- 
Inin bu ilim dalına özel bir yer ayıran 
Hulâşatü'1- hisâb'ı (el-Bahâ? iyye), Hasan 
es-Suhrani, Tekfurdâği Mustafa Efen- 
di, Ramazan b. Ebü Hüreyre b. Cezeri, 
Ömer b. Ahmed el-Mâl el-Cili gibi âlim- 
ler tarafından şerhedilmiştir. Bu şerh- 
lerin yüzlerce nüshasının mevcudiyeti, 
XVII. yüzyıl Osmanlı matematik ve cebi- 
rinde, klasik ilim paradigması çerçeve- 
sinde de olsa, yoğun bir telif hareketi 
bulunduğunu göstermektedir. 

XVIII. yüzyılda el-Bahâ'iyye gelene- 
ğine bağlı cebir anlayışı devam etmiş, 
Muhammed b. Ahmed b. Hasan el-Gaz- 
zi ve Maraşlı Abdürrahim b. Ebü Bekir 
gibi matematikçiler tarafından bu eser 
yeniden şerhedilmiştir. Ayrıca yeni yazı- 
lan genel hisâb kitapları içinde klasik 
İslâm cebiriyle ilgili bilgiler daima mu- 
hafaza edilmiştir. 

Osmanlı klasik ilminden Batı ilmine ge- 
çiş çizgisinde yer alan ve modern mate- 
matik konularından logaritma hakkın- 
da eseri bulunan Gelenbevi İsmâil Efen- 
di (6. 1205/1791) Osmanlı dünyasında 
klasik İslâm cebirinin son ünlü temsilci- 
si sayılabilir. Bir yenilik getirmemekle 
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birlikte Türkçe telif ettiği HisâbüT-kü- 
sür adlı eserin dördüncü bölümünde kla- 
sik geleneğe bağlı cebir bilgisini sunmuş 
ve mesâil-i sitteyi incelemiştir. Dikkati 
çeken nokta Gelenbevi'nin, Cemşid el- 
Kâşi'nin Mifiâhu'I- hisâb'ında mesâil-i 
sitte dışındaki denklemler hakkında ya- 
zacağını vaad ettiği risâleyi bulamadığı 
için üçüncü ve daha üst dereceden denk- 
lemlerden bahsedemediğini söylemesi- 
dir. Bu durum, o dönem (XVII-XIX. yüz- 
yıl) âlimlerinin muhtemelen Ömer Hay- 
yâm ve Şerefeddin et-Tüsi'nin bu konu- 
lardaki çalışmalarından haberdar olun- 
madıklarını göstermektedir. Gelenbevi, 
altı denklem için geometrik ispat dahi 
vermemiş, eserinin son bölümünde ise 
cebir ve mukabele ile çözdüğü bazı prob- 
lemleri zikretmiştir (Sâlih Zeki, Âsâr-ı Bâ- 
kiye, I, 294-301). 

İslâm Cebirinde Notasyon ve Sembol. Hâ- 
rizmi'den itibaren İslâm cebirinin lafzi 
cebir olduğu bilinmektedir. Buna rağ- 
men bazı lafzi semboller, başka bir de- 
yişle kısaltmalar, meselâ toplama için » 
veya gl, çıkarma için Yİ, çarpma için 
«, bölme için «4 ve oran (nisbet) için 
| kullanılmıştır. İslâm cebirinde notas- 
yon ve sembol konusundaki tartışmalar, 
Woepcke'nin 1854 yılında Kalasâdi'nin 
Keşfü'l-esrâr adlı eserini incelemesiyle 
başlamış ve Woepcke bu eserde görülen 
sembollerle İbn Haldün'un Mukaddime'- 
sindeki bazı ifadelerden hareket ede- 
rek İslâm cebirinde notasyon ve sembol 
kullanımının en erken XIII. yüzyılda baş- 
ladığını belirtmiştir. Ancak Sâlih Zeki, ki- 
taplarda yer almamasına rağmen cebir 
öğretiminde notasyon ve sembollerin 
Hârizmi'den itibaren kullanılmış olabile- 
ceğini ileri sürmektedir. Bu sistemin ki- 
taplarda mevcut olmamasını ise Arap 
dilinin yapısına ve “J” takısının özel 
durumundan kaynaklanan “bir metnin 
içine özel işaretler sokulması güçlüğü”- 
ne bağlar; ayrıca bu noktanın kendisin- 
den 100 yıl önce Gelenbevi İsmâil Efen- 
di tarafından tesbit edildiğini zikreder. 
Sâlih Zeki bu teze delil olarak da İslâm 
matematiği ve cebirinde notasyon ve 
sembollerle yapılan işlemlerin metnin 
içinde değil daima hâmişlerde bulun- 
masını göstermektedir. 

Son zamanlarda A. Selim Saidân, Ka- 
lasâdi'den çok önce İbn Kunfüz el-Cezâ- 
irinin (6. 810/ 1407), İbnü'l-Bennâ'nın 
Kitâbüt-Telhis fi'1- hisâb adlı eserine 
yazdığı Hattü'n-nikâb “an vechi'l- “amel 
bi'l- hisâb adlı şerhinde ilk cebir notas- 
yon ve sembollerini kullandığını ve İb- 
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nü'l-Bennâ'nın aynı eserine başka bir 
şerh yazan Ya'kub b. Eyyüb b. Abdülvâ- 
hid'in de aynı notasyon ve sembolleri ta- 
kip ettiğini göstermiştir. Bu semboller, 

xiçin “'inilk harfi ~ veya”; 

x2 için Je'ın ilk harfi « 

x? için <'ın ilk harfi 5 

x# için Ji Jle''in ilk harfleri « « 

= için J 'nün son harfi J'dir. Da- 
ha sonra Kalasâdi bu sembolleri biraz 
değiştirmiş ve 

x için sadece in ilk harfi — 

— için YI veya Y 

viçin p+ ‘in ilk harfi > 

: için ise * şekillerini kullanıp diğer işa- 
retleri aynen benimsemiştir. Ancak bu 
notasyon ve sembol sisteminde xi'ten 


büyük kuvvetler, 1 , İz. »- gibi ters de- 
ğerler; (+ ), (x) ve bölme işaretleri ile 


diğer bazı işaretler eksikti. 

Sâlih Zeki, 1888'de elde ettiği, Osman- 
lı matematikçisi Ali b. Veli b. Hamza el- 
Mağribi tarafından 999'da (1590) yazı- 
lan Tuhfetül-a'dâd li-zevi'r-rüşd ve's- 
sedâd adlı eserle 834 (1430) yılında yazıl- 
mış Ziyâdetü'1-mesâ”ili'1-cedide “ale's- 
sitte isimli yazarı bilinmeyen bir cebir ki- 
tabında notasyon ve sembollerin geliş- 
tirildiğini ve böylece İslâm cebirindeki 
bu notasyon ve sembol sisteminin Os- 
manlı döneminde en olgun halini aldığı- 
nı ortaya koymuştur. Bu sisteme göre, 


1. Bilinmeyen ve kuvvetleri Arapça isim- 
lerinin ilk harfleriyle gösterilmekte ve 
bu harfler katsayıları ile birlikte yazıl- 
maktaydı: 

1° kuwetx— +, g'in ilk harfi, 

2° kuwetx? = «<, Jb'inilk harfi, 

3' kuwet x? = 5 veya, «'inilk 
harfi, 


4 kuvvet x= «a, Je Jle'in ilk 
harfleri, 

5* kuvvet x? = Ss veya5-, s5 Jl'in 
ilk harfleri, 


6' kuvvet xf = “ veya95, S 5'in 
ilk harfleri, 

T kuvvet X7— Se veyas se, Jb 
ça Jl'in ilk harfleri, 

8° kuvvet xX8 = SS veya 55-4, Je 
ça çal 'in ilk harfleri, 

9° kuvvet x°? = SS veya 555,5 s5 
«~ 'in ilk harfleri. 

2. Ters değerler için aynı notasyon tat- 
bik edilmekte, yalnız cüz — parça tabiri 
için kullanılan , > kelimesinin ilk harfi 


æ ön tarafa konulmaktaydı. Bilinmeye- 
nin cüzü (5), <>, A. in ilk harf- 
leri; karenin cüzü (4) „eœ, Wein 
ilk harfleri ve küpün cüzü de (4+), $ 
veya 5>, «5, 3> 'in ilk harfleriyle gös- 
teriliyordu. 

3. Bir denklemde bilinen miktarlar, 
ə» kelimesinin ilk harfi g'im £ şekliy- 
le belirtilir ve bu sembol sayıların Üst ta- 
rafına yazılırdı; meselâ & — 42 demekti. 

4. Toplama (+) için X. veya L işaret- 
lerinden biri kullanılmaktaydı. Bu işaret 
toplamanın gramatik özelliğini tamamen 
kaldırıyor ve ona basit bir cebirsel sem- 
bol anlamı veriyordu; ayrıca » ve «ð! da 
toplama işleminin bazı durumlarında kul- 
lanılırdı. 

5. Çıkarma ( — ) için işlemin durumu- 
na göre v, Y| veya Y; 

6. Çarpma (x) için .$ edatı; 

7. Bölme ( : ) işlemi için .J edatı; 

8. Karekök ( vT ) için 2> kelimesinin 
ilk harfi +, küpkök (V/T ) için Kla 'in 
ilk harfleri X> ve dördüncü dereceden 
kök ( VT ) için yes! 4> 'in ilk harfleri 
>> kullanılıyordu. 

9. Oran ifadesi ise * işaretiyle göste- 
rilir, eğer oranda “bilinmeyen” varsa Ne 
kelimesinin ilk harfi ~ ile değil cebir- 
de ona eş anlamlı olan > Kelimesinin 
ilk harfiyle belirtilirdi. 

10. İki cebirsel ifadenin eşitliği, bun- 
lar arasına yerleştirilen J+» kelimesi- 
nin son harfi J ile gösterilirdi. Ancak 
denklemin son halinde önce negatif te- 
rimier yazılır ve bunlar Y ile birbirin- 
den ayrılırdı. 

11. Cebirsel işlemlerin birbirine karış- 
maması için satırlar arasına düz çizgi 
çekilirdi. 

Bütün bunlar İslâm cebirinin notas- 
yon ve sembol konusunda ne derece yol 
aldığını ve XVI. yüzyıl sonlarına doğru 
Osmanlı âlimlerince en olgun hale geti- 
rildiğini gösterir. Ancak bu durum bütün 
cebir eserlerinde görülmez. Sâlih Zeki'ye 
göre bunun sebebi, özellikle müellif nüs- 
halarında mevcut olan bu sistemin müs- 
tensihler tarafından anlaşılamayarak eser 
istinsah edilirken atılmasıdır (JA 11898), 
s. 35-52). 

D) Avrupa'ya Tesiri. XI. yüzyılda İslâm 
dünyasından Avrupa'ya tercümelerin baş- 
laması ile Hârizmi'nin Kitâbü'1-Hisâb el- 
Hindi adlı eseri Algoritmus de nume- 
ro indorum, Kitâbü'l- Muhtasar fi hi- 
sâbi'l-cebr ve'l-mukabele'sinin birinci 
bölümü de 1145'te Liber algebrae et 
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almucabala adıyla Chesterli Robert ta- 
rafından Latince'ye çevrildi; bir süre son- 
ra da ikinci eserin birinci bölümünün ter- 
cümesi Cremonalı Gerard (6. 1187) ta- 
rafından De Jebra et al- Mucabala adıy- 
la tekrar yapıldı. Bu tercümelerin arka- 
sından Hârizmi'nin ismi, algorithma şek- 
linde önemli bir matematik yöntemini ta- 
nımlamak için kullanılmaya başlandı; ay- 
nı kelime İspanyolca'da guarismoya dö- 
nüşerek rakam ve sayılara delâlet eder 
hale geldi. Benzer biçimde el-cebr ve'l- 
mukâbele kelimeleri de yaygın olarak 
kullanıldı. Pizalı Leonardo Libera abaci 
(1202) adlı eserinde algebra ve mucaba- 
la terimlerinin yanı sıra Latince tercüme- 
lerini vermeyi de ihmal etmedi (restaura- 
to et opposito). H. Suter'e göre algebra 
kelimesini tek başına kullanan ilk Avru- 
palı matematikçi Floransalı Canacci'dir 
(XIV. yüzyıl). Canacci aynı zamanda keli- 
menin Gaber'den (Câbir) türediğini de 
söylemiş, fakat bununla meşhur kimya- 
cı Câbir'i mi, yoksa aynı ismi taşıyan En- 
dülüslü astronomu mu kastettiğini açık- 
lamamıştır. Almucabala kelimesi en son 
Gosselin (6. 1577) tarafından kullanılmış, 
Michael Stifel ise Arithmetica integra 
adlı eserinde regula gebri tabirine yer 
vermiştir. Bunların yanı sıra İslâm cebi- 
rinde kullanılan diğer temel tabirler de 
Latince'ye tercüme edilmeye başlanmış 
ve meselâ dirhem dragma, cezr radix, 
şey res, mal census kelimeleriyle karşı- 
lanmıştır. Ayrıca cebir için Latince'de ars 
magna veya ars rei et census, İtalyanca'- 
da arte maggiore veya arte (regola) della 
cosa ve Almanca'da ise regel coss yahut 
die coss gibi farklı isimler de kullanılmış- 
tir (ER |İng.|, II, 361; DMİ, VI, 275). 
Hârizmi'nin Avrupa'ya yaptığı etki çok 
büyük olmuş ve Latince'ye çevrilen iki 
eseri, hesap ve cebir konusundaki ilk dö- 
nem teliflerine esas teşkil etmiştir. XVI. 
yüzyılda, yani Hârizmi'nin kitabını kale- 
me almasından 700 yıl sonra bile İtalyan 
bilim adamı Cardano Ars Magna adlı 
eserinde hâlâ Hârizmi'yi esas alıyor ve 
onu insanlığın o döneme kadar yetiştir- 
diği en büyük on iki dâhiden biri olarak 
kabul ediyordu (Âdil Enbübâ, s. 1). 
Hârizmi'nin Cremonalı Gerard tercü- 
mesi, G. Libri tarafından Histoire des 
sciences math&âmatigues'in içinde (Paris 
1838, s. 253-297), Chesterli Robert'inki ise 
L, C. Karpinski tarafından New York'ta 
müstakil olarak yayımlanmıştır (1915). 
Bunlardan başka F. Rosen de eserin ori- 
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jinal Arapça metnini İngilizce tercümesiy- 
le birlikte neşretmiştir (London 1831). 


Avrupa cebirine etki eden ikinci isim 
Ebü Kâmil eş-Şücâ' b. Eslem'dir. Kitâ- 
bü'1-Cebr ve'l- mukabele adlı eserinin 
tamamı İbrânice'ye (nşr. M. Levey, The 
Algebra of Abu Kamil. Kitab fi al-Jabr wa'i- 
mugabala in a Commentary by Mordecai 
Finzi; London 1966) ve ayrıca ilk iki bö- 
lümü ile üçüncü bölümünün başı Latin- 
ce'ye çevrilmiştir. Leonardo Fibonacci ise 
(6. 1240 (91) Liber abaci ve Practica ge- 
ometriae adlı eserlerinde Ebü Kâmil'den 
pek çok alıntı yapmıştır. 

İslâm cebiri XIX. yüzyıl içerisinde Av- 
rupa'da türlü açılardan incelenmiş ve 
Hârizmi ile Ebü Kâmil'in yanı sıra Kere- 
ci, Kalasâdi ve Bahâeddin Âmili'nin eser- 
leri çeşitli Batı dillerine çevrilmiştir. XX. 
yüzyılda ise Semev'el, İbnü'l- Heysem, 
Ömer Hayyâm, Şerefeddin et-Tüsi ve di- 
ğer İslâm cebircileri hakkında pek çok 
araştırma yapılmış ve bunların eserleri 
yine çeşitli dillere tercüme edilmiştir. 
Bugün matematik tarihçileri, Avrupa'da 
gelişen modern cebirin temel cebirsel 
işlemler, denklemler teorisi, cebir-geo- 
metri ilişkisi ve cebirsel semboller gibi 
temel konularda İslâm cebirine olan bor- 
cunu kabul etmektedirler. 
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CEBR 


p 
CEBR RK 


(a) 

Kulların bütün fiillerini 
ilâhi irade ve kudretin 
zorlayıcı tesiriyle yaptıklarını 
ifade eden kavram 
(bk. CEBRİYYE). 


el-CEBR ve'I-MUKÂBELE 
(bk. CEBİR). 


CEBRÂİL 
(bb ) 


İlâhi emirleri 
meleklere ve peygamberlere 


ulaştıran vahiy meleği. 
È J 


Yahudi ve hıristiyan kaynaklarında 
Gabriel şeklinde geçer. “Güçlü insan” an- 
lamındaki geber ile “Tanrı” mânasında- 
ki el kelimelerinden oluşan Gabriel'in 
Keldâni veya Süryâni menşeli olduğu ka- 
bul edilir. Kelime Yunanca ve Latince'ye 
de aynı şekilde geçmiştir. 

Cebrâil Yahudilik ve Hıristiyanlık'ta bü- 
yük meleklerden olup Kitâb-ı Mukaddes'- 
te ismi geçen üç melekten biridir. Adın- 
dan ilk defa Daniel kitabında (8 / 15-26, 
9/21-27) söz edilir. Ahd-i Atik'te ve apok- 
riflerde verilen bilgilere göre Cebrâil al- 
tı melekle birlikte Tanrı'nın huzurunda 
sol tarafta durur, azizlerin duasını O'na 
iletir, cennete nezaret eder; birinci se- 
manın hâkimidir; en önemli şefaatçidir. 
Kötüleri yok eder, şeytanları ateş fırını- 
na atar ve tabii güçleri yönetir (Tobit, 
12/15; Enoch, 9/1, 9-10, 20/7, 40/ 1-9, 
54/6; Hezekiel, 9/3, 10/2). Yahudilik'- 
te Cebrâil, Tanrı'nın buyruklarını yara- 
tıklara bildirip elçilik görevi yapan bir 
melektir, aynı zamanda adalet ilkesidir. 
Hz. Yüsuf'u kardeşlerine götürmüş, Hz. 
Ya'küb'la güreş tutmuş, Mikâil ile birlik- 
te Hz. Müsâ'nın defnedilişine katılmıştır 
(DB, 1, 333; Davidson, s. 119). 

Ahd-i Cedid'de ise Cebrâil'den iki de- 
fa söz edilir. Bunlardan birinde Hz. Zeke- 
riyyâ'ya görünerek ona “Tanrı'nın önünde 
duran Cebrâil” olduğunu söylediği ve Hz. 
Yahyâ'nın doğacağını haber verdiği, di- 
ğerinde Hz. Meryem'e görünerek ona Hz. 
İsâ'yı müjdelediği anlatılır (Luka, 1/11-20, 
26-38). Hıristiyanlığa göre de Cebrâil, pey- 
gamberlere insan şeklinde görünerek 
Tanrı'dan vahiy getiren büyük bir me- 
lektir (Ahmed Abdülvehhâb, s. 38-48). 


İslâm dininde Cebrâil Hz. Peygamber'e 
ilâhi emirleri bildiren vahiy meleğidir ve 
dört büyük melekten biridir. Arapça'da 
vahiy meleği değişik kelimelerle ifade 
edilmekle birlikte en meşhurları Cebrâil, 
Cebreil, Cebril, Cibrin ve Cibril'dir. Müs- 
lüman dilcilerin çoğu, muhtemelen ha- 
dis mecmualarındaki bazı rivayetlere 
(Müsned, V, 15-16; Buhâri, “Tefsir”, 2/6, 
16/ 1) dayanarak Cebrâil'in, “Allah'ın ku- 
lu” anlamına gelen İbrânice asıllı bir ke- 
lime olduğunu kabul ederken bazıları da 
“Allah'ın gücü” demek olan Arapça ce- 
berütullah tamlamasından geldiğini ile- 
ri sürmüşlerdir. Cebrâil'in “kuvvet” mâ- 
nasına gelen cebr ile alâkası dikkate alı- 
narak bu anlamı da kapsadığı düşünü- 
lebilir. 

Cebrâil Kur'ân-ı Kerim'de Cibril, Rü- 
hulkudüs, Rühulemin, Rüh ve Resul şek- 
linde beş değişik isimle ifade edilir. İlgi- 
li âyetlerde belirtildiğine göre Cebrâil 
karşı konulamayan müthiş bir güce, üs- 
tün bir akla ve kesin bilgilere sahiptir; 
“arşın sahibi” nezdinde çok itibarlıdır ve 
meleklerin kendisine mutlaka itaat et- 
tiği şerefli bir elçidir (en-Necm 53 / 5-6; 
et-Tekvir 81 /19-21). Hz. Meryem'e nor- 
mal bir insan şeklinde görünerek rabbi- 
nin elçisi olduğunu ve ona temiz bir er- 
kek çocuğu bağışlamak için geldiğini 
söylemiş (Meryem 19/ 17-19), Hz. İsâ doğ- 
duktan sonra Allah'ın emriyle ona des- 
tek olmuş, Hz. Peygamber'e Kur'ân-ı Ke- 
rim'i vahyedip öğretmiştir. Hz. Peygam- 
ber onu bir kere “açık ufuk”ta, bir kere 
de “sidretü'l-müntehâ”da asli hüviye- 
tiyle görmüştür. İnkârcılara karşı HZ. 
Peygamber'in dostu, müminlerin des- 
tekleyicisidir. Kadir gecesinde melekler- 
le birlikte yeryüzüne iner, âhirette in- 
sanlar hesaba çekilirken mahşerde saf 
saf dizilen meleklerin yanında bulunur 
(bk. M. F. Abdülbâki, Mu *cem, s. 163, 326). 


Cebrâil hadislerde Hz. Peygamber'e 
vahiy getiren, Kur'an'ı öğreten ve de- 
ğişik konularda hükümler bildiren, Re- 
sül-i Ekrem'e, hatta bazan ashaba in- 
san şeklinde görünen bir melek olarak 
sık sık anılır. İlgili hadislere göre Ceb- 
râil dünyada ve âhirette Allah ile kulla- 
rı arasında elçidir; hem meleklere hem 
peygamberlere ilâhi emirleri tebliğ eder, 
bu sebeple de Allah'la vasıtasız konuşur 
(Müsned, Il, 267; WI, 230; Buhâri, “Tev- 
hid", 33). İlk defa Hira dağında, bütün 
ufku kaplamış ve bir taht üzerinde otur- 
muş halde Hz. Peygamber'e gelip asli 
süretinde görünmüş, onu kuvvetle sıka- 
rak okumasını istemiş, böylece ilk vahyi 


getirmiştir (Buhâri, “Tabir”, 1, “Bed'ü'l- 
halk”, 7; Müslim, “İmân”, 257, 258). Mi'- 
rac'dan önce Hz. Peygamber'in kalbini 
“hikmet”le doldurmuş, bu sayede Pey- 
gamber'in cismi ruh gibi hafiflemiş ve 
bu mücizevi yolculukta ona asli süretin- 
de ikinci defa görünmüş, meleküt âlemi 
hakkında bilgiler vermiştir (Müsned, |, 257; 
Buhâri, “Şalât”, |; “Bed'ü'l-halk”, 6). 

Hadislerde Cebrâilin zaman zaman 
güzel bir insan şeklinde, birkaç defa da 
Dihye b. Halife adlı sahâbinin süretinde 
Hz. Peygamber'e gelerek onu abdest, 
namaz, kurban, hac gibi ibadetlerin ma- 
hiyeti ve uygulama şekilleri hakkında 
eğittiği, itikadi, fıkhi ve ahlâki konular- 
da açıklamalarda bulunduğu, ashaptan 
bazılarının da bunların bir kısmına şa- 
hit olduğu rivayet edilir (Müsned, Il, 325; 
IV, 129, 161; Müslim, "Mesâcid", 166, 167). 
Hatta Medine'de Hz. Peygamber'in hu- 
zurunda otururken görüldüğü yer, da- 
ha sonra “makam-ı Cibril” diye anılmış- 
tır. Cebrâil özellikle ramazan aylarında 
her gece Resülullah'a gelerek nâzil olan 
âyetleri baştan sona kadar onun ağzın- 
dan dinlerdi. Hz. Peygamber'in vefat et- 
tiği yıl bu işi iki defa tekrarlamıştır (Müs- 
ned, I, 288, 325; Buhâri, “Şavm", 7). Yine 
hadislerde belirtildiğine göre Cebrâil, ya- 
hudilerin sorularına cevap vermede, in- 
kârcılara karşı gerçek bir peygamber 
olduğunu ispatlamak için mücizeler gös- 
termede Hz. Peygamber'e yardımcı ol- 
muş (Müsned, II, 108, 113), insan şekli- 
ne girip müslümanlarla birlikte bazı sa- 
vaşlara katılmış, kâfirleri hicveden şair 
Hassân b. Sâbit'e şiirlerinde ilham ver- 
miştir (Müsned, IV, 286; VI, 56; Buhâri, 
“Meğâzi", 17; Müslim, “Fezâ'il", 46, 47). 
Hz. Peygamber, Cebrâil'in Allah nezdin- 
deki üstün mertebesini dikkate alarak 
dualarında “Cibril'in rabbi” ifadesini kul- 
lanmış ve bir anlamda onunla tevessül- 
de bulunmuştur (Müsned, VI, 61, 156; Ne- 
sâl, "Sehv", 88). İslâmi gelenekte Cebrâ- 
ilin adı anılınca ona salâtü selâm getir- 
mek dini terbiyenin bir gereği sayılmış- 
tır. 

Tefsir, hadis şerhi, siyer, tasavvuf, ta- 
rih, kelâm, felsefe kitapları vb. İslâmi 
kaynaklarda Cebrâil'in isimleri, nitelik- 
leri, görevleri, insan şeklinde görünüşü 
ve üstünlüğü gibi konularda geniş bir 
literatür oluşmuştur. Bu kaynaklarda 
Cebrâil Kur'ân-ı Kerim'deki isimleri ya- 
nında Rühullah, Hâdimullah, er-Rühu'|- 
a'zam, el-Aklü'l-ekrem, en-Nâmüsü'|- 
ekber, el-Aklü'l-Ta"âl, Vâhibü's - suver, 
Hâzinü'l-kuds, Tâvüsü'l-melâike” gibi 
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unvanlarla da anılır. Aynı kaynaklarda ay- 
rıca Kur'ân-ı Kerim'deki isimlerinin mâ- 
naları açıklanmıştır. Buna göre o, karşı- 
sında durulmayacak üstün güce ve zaru- 
ri bilgilere sahip olduğu için Cibril, saygı 
duyulması gereken üstün bir mevkide 
bulunduğu veya dini hayatın gerçekleş- 
mesinde önemli rol oynadığı yahut latif 
olduğu için Rüh, ilâhi buyrukları tahrif 
etmeden Hz. Peygamber'e ulaştırdığı için 
Rühulemin, insanların mânevi açıdan te- 
mizlenmesini sağlayan vahyi getirdiği 
veya hiç günah işlemeyen tertemiz bir 
kul olduğu için Rühulkudüs diye nite- 
lendirilmiştir (Râgıb el-İsfahâni, s. 411; 
Fahreddin er-Râzi, XXIV, 166; Âlüsi,1, 317; 
Elmalılı, I, 432). 

İslâmi kaynaklara göre Cebrâil, arşı 
taşıyan ve “mukarrebin” adı verilen me- 
leklerdendir. Emrinde arşın çevresinde 
bulunan meleklerden bir ordu vardır. 
Mükemmel bilgilere ve tasavvur edile- 
meyecek derecede üstün güce sahiptir. 
Nurdan yaratılmış olup görünüşü son 
derece güzeldir. Mânevi bir varlık olma- 
sına rağmen Cebrâil'i cismani varlık şek- 
linde tasvir eden bir kült oluşmuştur. 
Buna göre onun yüzü beyaz, saçı mer- 
can gibidir. İnci ve yâkutlarla süslenmiş 
olan yeşil renkli 600 kanadı vardır. Her 
bir kanadı arasındaki mesafe doğu ile 
batı arasındaki mesafe kadardır. Başın- 
da beyaz sarık vardır. Bedir Gazvesi'ne 
sarı renkli bir sarıkla katıldığı görülmüş- 
tür. Makamı yedinci kat gökteki sidre- 
tü'l-müntehâdır. Allah nezdinde üstün 
makam sahibi olmasına rağmen O'nu 
göremez. En son ölecek ve âhirette ilk 
dirilecek varlıklardandır. Son derece sü- 
ratli hareket eder. Hz. Muhammed dı- 
şında hiçbir peygamber onu asli şekliy- 
le görmemiştir. Resülullah'a peygamber- 
liği süresince 26.000 defa vahiy getir- 
miştir. İslâmi kaynaklarda Cebrâil'in es- 
ki peygamberler ve kavimleriyle ilgisine 
dair bilgiler de vardır. Buna göre Cebrâ- 
il Hz. Âdem'e harfleri ve ziraatçılığı öğ- 
retip onu Mekke'ye götürmüş, Hz. Nüh'a 
gemi yapımında yardımcı olmuş, Lüt 
kavmiyle diğer isyankâr ümmetleri çe- 
şitli felâketlere uğratmış, Hz. İbrâhim'i 
ateşten korumuş, Hz. Müsâ'ya Mısırlı 
sihirbazlar karşısında yardım etmiştir. 
Aynı kaynaklarda Cebrâil'in, kıyamette 
amellerin tartılmasına nezaret edip Al- 
lah ile yaratıkları arasında elçilik göre- 
vini sürdüreceği söylenir. Müslüman mü- 
elliflerin verdiği bu bilgilerin bir kısmı- 


nın Hz. Peygamber'e isnat edilen, ancak 
muteber hadis mecmualarında yer al- 
mayan rivayetlere, bir kısmının ise İsrâ- 
iliyat'a dayandığı kabul edilmektedir. 
Cebrâil'in mahiyeti ve sahip olduğu 
niteliklerin yorumuyla ilgili spekülasyon- 
lar tam bir skolastik görünüm arzetmek- 
tedir. Meselâ kelâmcılar başta olmak üze- 
re birçok İslâm bilgini, Cebrâil'in Kur'ân-ı 
Kerim'de Hz. İbrâhim'le (İbnü'l-Cevzi, IV, 
127) Hz. Meryem'e normal insan şeklin- 
de, pek çok hadiste de (Reşid Rızâ, IX, 
163) Hz. Peygamber'e ashaptan Dihye b. 
Halife veya tanınmayan güzel bir “A'râ- 
bi” süretinde görünmesini (temessül) dik- 
kate alarak onun çeşitli şekillere girebi- 
len ve peygamberler dışındaki insanlar- 
ca da görülebilen “latif cisim” türünde 
bir varlık olduğunu kabul etmişlerdir. 
Bununla birlikte onun, “yerle göğün ara- 
sını dolduracak kadar büyük olan 600 
kanatlı bünyesi”nin nasıl olup da bir in- 
san bedeni halini alacak kadar küçüle- 
bildiği konusu izaha muhtaç görülmüş- 
tür. İmâmü'l-Haremeyn el-Cüveyni, Ceb- 
râil'in insan şekline bürünmesi anında 
insan bünyesinden fazla olan kısımları- 
nın Allah tarafından yok edilip sonra 
tekrar iade edildiği veya Cebrâil'in asli 
bünyesinde bir değişiklik olmayıp sade- 
ce onu görenlerin gözünde insana ben- 
zer bir varlığın canlandığı görüşündedir. 
Çünkü Cebrâil farklı şekle girmekle ken- 
dine has meleklik vasfı değişmez (bk. 
Süyüti, Şerhu Süneni'n-Nesâ'i, Il, 148). 
Fahreddin er-Râzi'ye göre, eğer Cebrâil 
cismani bir varlık ise cüzlerinin az bir 
kısmının asli, büyük bir kısmının fazla- 
lık olduğu ve insan şekline girdiği sıra- 
da bu fazlalığın Allah tarafından yok edil- 
diği düşünülebilir; eğer tamamen ruha- 
ni bir varlık ise çok farklı şekillere gire- 
bilmesi aklen imkânsız değildir (Mefât 
hu'lgayb, XXI, 197). İzzeddin b. Abdüs- 
selâm da Fahreddin er-Râzi'nin ikinci 
yorumuna katılır. Ayni ise Cebrâil'in asli 
varlığının temessül anında bir değişikli- 
ğe uğramadığını, ancak onun ruhunun 
geçici olarak insan bedenine girdiğini 
ileri sürmüştür (“Umdetü'l-kârt l, 51). 
Selef âlimlerinden Ebü Ya'lâ el-Ferrâ 
temessülü, Cebrâil'in insanların gözüne 
hayali bir varlık gösterme gücüne sahip 
olması ile açıklamış (e/-Mu'temed fi uşü- 
lľd-dîn, s. 175); İbn Kayyim el-Cevziyye, 
Cebrâil'in temessül sırasında asli varlığı 
ile göklerin üstündeki makamında bu- 
lunduğu halde yeryüzünde Hz. Peygam- 


CEBRÂİL 


ber'e bir insan şeklinde görünebileceği- 
ni düşünmüştür (er-Rüh, s. 101-102). Se- 
lefi temayülü ile tanınan Süyüti, Ayni- 
nin görüşünü süfilere ait “ruhların te- 
cessüdü” nazariyesiyle birleştirerek ka- 
bul eder. Buna göre Cebrâil'in ruhu asli 
bünyesini terketmeden aynı anda ikinci 
bir bedene girerek insanlara temessül 
edebilir (el-Habâ’ik fi ahbâri'i-melâ''ik, 
s. 262-263). Kirmâni, temessülün keyfi- 
yetini sadece Allah'ın bildiğini belirtmek- 
le yetinirken çağdaş âlimlerden M. Re- 
şid Rızâ, modern fen bilimlerinin verile- 
ri sayesinde Cebrâil'in temessülü gibi 
metafizik olayların akli izahının kolay- 
laştığı görüşündedir. Ona göre gazların 
sıvı veya katı cisimlere dönüşmesi ve bu- 
nun tersi olan değişim, Cebrâil'in farklı 
şekillere girebileceğini gösterir (Tefsirü'l- 
menâr, |, 220). Buna karşılık Fazlurrah- 
man, Kur'ân-ı Kerim'de, Hz. Peygam- 
ber'in vahiy sırasında herhangi bir şah- 
sı gördüğünden söz edilmediğini, aksi- 
ne Cebrâil'in vahyi Peygamber'in kalbine 
indirdiğinin (el-Bakara 2 / 97) ifade edil- 
diğini, buna göre Cebrâil'in temessülü- 
ne ilişkin hadislerin, vahyin objektifliği- 
ni korumak amacıyla Ehl-i sünnet âlim- 
lerince uydurulduğunu ileri sürerek Ceb- 
râil'in dış varlığı bulunduğu görüşünü 
reddetmiştir (İslâm, s. 17-19, 43). 
Süfilere göre Cebrâil, yedinci feleğin 
hayyiz*inde olan semavi ve arzi süret- 
lerden dilediğiyle temessül edip görü- 
nebilir. Ancak değişik şekillerde görün- 
mesinde asla hulâl* düşünülmemelidir. 
gerçekleşir; halbuki Cebrâil temessül 
ettiğinde insanlara görünen şekil onun 
varlığından ayrı olarak mevcut değildir. 
Dihye şeklinde görünmesi “süret-i vü- 
cüdiyye” değil bir “süret-i misâliyye”dir 
(Abdullah Bosnevi, vr. 14-3b). İsmail Fenni 
Ertuğrul'un, tasavvuftaki “nür-i Muham- 
medi” veya “hakikat-i Muhammediyye” 
telakkisine dayanan ve kısmen Fazlur- 
rahman'ın görüşünü hatırlatan açıkla- 
masına göre Cebrâil Hz. Muhammed'in 
hakikati olan “rüh-i a'zam”ın temessü- 
lünden başka birşey değildir. Şu halde 
vahiy Hz. Peygamber'e kendi ruhaniye- 
tinden gelmiştir. Ona çeşitli şekillerde 
görünmesi “süret-i melekiyye” değil “su- 
ver-i hayâliyye” tarzında olmuştur (Ha- 
kikat Nurları, s. 468). Şüphesiz bu aşırı 
te'vilin naslarla bağdaşması mümkün 
değildir. Hatta iman esaslarından sayı- 
lan meleklerin gerçek varlıklar olduğu 
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ilkesine ters düştüğünden sakıncalı bir 
anlayıştır. 

İslâm filozoflarından Fârâbi ve İbn Si- 
nâ, Cebrâil'in, kozmik akıllar dizisinin 
onuncusu olan ve kuwe halindeki insan 
aklının fiil haline gelerek bilgi üretme- 
sini sağlayan faal akıl olduğunu savun- 
muşlardır. Onlara göre kemal mertebe- 
sinde bulunan peygamberin “kuvve-i mü- 
tehayyile”si, uyanıklık halinde bile faal 
akıl ile ittisâl” kurarak ondan aldığı sü- 
retleri duyular âlemindeki örneklerle 
açıklar (İbn Sinâ, s. 339; Ca'fer Âl-i Yâsin, 
s. 208). Bazan “Vâhibü's-suver” ve “Rü- 
hulkudüs” de denilen faal akıl, asla mad- 
di olmayan mufârık süretlerden ibaret- 
tir. Fahreddin er-Râzi ve İbn Teymiyye 
gibi bazı bilginler, filozofların aslında 
Cebrâil'in hariçte bir varlığı bulunduğu- 
na inanmadıklarını ileri sürmüşlerdir (bk. 
el-Metâlibü'l-“âliye, VIII, 133, 135; Der'ü 
te'âruzi'l-“akl ve'n-nakl, X, 217). 

Kaynaklarda Cebrâil ile ilgili tartışma- 
lardan biri de onun tafdili konusudur. 
Fahreddin er-Râzi ile Zemahşeri gibi ba- 
zı Sünni ve Mu'tezili âlimlerin, Cebrâil'in 
Hz. Peygamber de dahil olmak üzere bü- 
tün yaratıkların en üstünü olduğunu ka- 
bul etmelerine karşılık İslâm âlimlerinin 
çoğunluğuna göre Cebrâil bütün melek- 
lerden ve peygamberler dışındaki insan- 
lardan üstündür (Fahreddin er-Râzi, Il, 
226-227; Âlüsi, 1, 334; XXX, 60). 

İslâm âlimleri arasında Cebrâil konu- 
sundaki bu tartışmalar daha çok onun 
mahiyeti, temessülünün keyfiyeti ve re- 
el varlığının bulunup bulunmadığı nok- 
talarında toplanmaktadır ki esasen bu 
hususlarda akıl yürüterek kesin bir so- 
nuca varmak mümkün görünmemekte- 
dir. Zira Cebrâil gayb âlemine ait varlık- 
lardan biri olduğundan onun mahiyeti 
ve nitelikleri konusu aklın sınırları öte- 
sinde kalmaktadır. Bununla birlikte Ceb- 
râil'in cismani değil ruhani bir varlık ol- 
duğunu kabul edenlerin görüşü daha 
ağır basmaktadır. Zira onu cisim kabul 
edenler, daha çok diş dünyada gerçekli- 
ği bulunan her şeyi duyular âleminde- 
ki varlıklara kıyas etmişlerdir ki bunun 
yanlışlığı açıktır. 


Fazlurrahman'ın, Cebrâil'in insan şek- 
line girerek Hz. Peygamber'e geldiğine 
dair hadislerin Ehl-i sünnet âlimlerince 
uydurulmuş olduğu yolundaki iddiası il- 
mi dayanaklardan yoksundur. Zira söz 
konusu hadislerden başka Kur'ân-ı Ke- 
rim'de de Cebrâil'in insan şeklinde Hz. 
Lüt'a, Hz. İbrâhim'e ve Hz. Meryem'e gö- 
ründüğü açıkça bildirilmiştir (Hüd 11/ 


69, 77; el-Hicr 15/51, 68; Meryem 19/ 
17). Bazı âyetlerde Cebrâil'in vahyi Hz. 
Peygamber'in kalbine indirdiğinin belir- 
tilmesi temessülün reddi için delil teşkil 
etmez. Ayrıca eğer peygamber melek- 
lerden seçilseydi onun da ancak insan 
şeklinde gönderileceğini belirten âyet de 
(el-En'âm 6/9) Cebrâil'in temessülünün 
mümkün olduğunu göstermektedir. Ceb- 
râil'in mahiyetiyle ilgili hadislerin tama- 
mını İsrâiliyat cinsinden kabul etmek de 
imkânsızdır. Zira meselâ Cebrâil'in ka- 
natlı olduğuna dair rivayetler, Kur'ân-ı 
Kerim'de melek hakkında verilen bilgi- 
lere uymaktadır (Fâtır 35 / 1). Kaldı ki te- 
messülle ilgili hadisler, değişik sahâbiler 
tarafından rivayet edilmek suretiyle ne- 
redeyse tevâtür derecesine ulaşmıştır. 

Filozofların ve bazı süfilerin Cebrâil'i 
peygamberin zihni tasavvurlarının sem- 
bolik bir ifadesi gibi gösteren yorumla- 
rı da âyet ve hadislerin açık ifadelerine 
uymamaktadır. Nitekim Kur'ân-ı Kerim'- 
de, bir yerde Hz. Peygamber'in Cebrâil'i 
apaçık bir ufukta, başka bir yerde de 
onu sidretü'l-müntehâda kesin olarak 
gördüğü ve gözünün gördüğünü gönlü- 
nün yalanlamadığı açıkça bildirildikten 
sonra bu konuda Hz. Peygamber'le tar- 
tışılmasını yasaklayıcı bir üslüp kullanıl- 
maktadır. İslâm filozoflarının Cebrâil'i 
faal akıl olarak kabul etmeleri ise tama- 
men Aristocu ve Yeni Eflâtuncu felsefe- 
lerin bir sonucu olup ilmi ve dini bir de- 
ğer taşımayan kozmik akıllar nazariye- 
sine dayanmaktadır. 

J. Pedersen gibi bazı müsteşriklerin, 
Hz. Peygamber'in Cebrâil hakkındaki bil- 
gileri yahudilerden aldığına ilişkin iddia- 
ları ciddiyetten uzaktır. Zira Hz. Müsâ'- 
ya gelen Cebrâil'in Hz. Muhammed'e de 
gelebileceğini kabul etmemek ancak di- 
ni taassupla izah edilebilir. 

Cebrâil hakkında yazılmış müstakil 
risâleler mevcuttur. Sühreverdi el-Mak- 
tülün Risâle-i Per-i Cibril'i (Süleyma- 
niye Ktp., Ayasofya, nr. 4821), Muham- 
med b. Yüsuf el-Kirmâni'nin Şerhu ha- 
dişi sü'âli Cibril'i (Süleymaniye Ktp., 
Yenicami, nr. 1181), Fusüşü1-hikem şâ- 
rihi Abdullah Bosnevi'nin Türkçe olarak 
kaleme aldığı Risâle ff temessüli Cib- 
ril'i (Süleymaniye Ktp., Nâfiz Paşa, nr. 509; 
Cârullah, nr. 2129) ve Ahmed Muhyiddin 
Gülşeni'nin Şerhu hadisi Cibril'i (Dârü'l- 
kütübi'l-kavmiyye, Hidiviyye, nr. 7128) bun- 
lardan bazılarıdır. 
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CEBRİLER 
(> ) 


XV-XVI. yüzyıllarda 
Lahsâ merkez olmak üzere 
Doğu Arabistan'da hüküm süren 


bir hânedan. 
L 1 


Hânedan adını Ukayliler'e mensup olan 
kurucusu Seyf b. Zâmil'in dedesi Cebr'- 
den alır. Seyf, Karmatiler'in Lahsâ'ya hâ- 
kim olan kalıntıları Cervâniler'in son emi- 
ri İbrâhim b. Nâsır'ı öldürerek ülkesini 
zaptetti ve Cebriler hânedanını kurdu 
(820/1417). Halka adaletle muamele ede- 
rek kısa sürede huzur ve güveni sağla- 
dı. Onun ölümü üzerine yerine kardeşi 
Ecved b. Zâmil geçti, hâkimiyet sahala- 
rını genişleterek Basra körfezi sahilleri- 
ni de ele geçirdi ve civardaki bazı emir- 
leri haraca bağladı. Hânedan onun za- 
manında en parlak devrini yaşadı. Âdil ve 
cömert bir emir olan Ecved ilim ve ede- 
biyatın yayılmasına hizmet etmiş ve hal- 
kın sevgisini kazanmıştı. Nitekim 1481- 
den önceki bir tarihte Emir Ecved ile gö- 
rüşen Vefâ'ü'!- vefâ müellifi Semhüdi 
ondan cömert ve iyi bir insan olarak öv- 
güyle söz eder. Onun zamanında Ca'fer-i 
Tayyâr'ın ahfadından Şeyh Nasrullah, 
Cebriler'in yaptırdığı bir camide imam- 
lık yapmak üzere Lahsâ'ya gelmiş ve ora- 
ya yerleşmiştir. İlim ve faziletleriyle meş- 
hur Hazrecli Abdülkâdiroğulları da aynı 
dönemde Lahsâ'ya göç etmiş ve ilmin 
yayılmasında önemli hizmetlerde bulun- 
muşlardır. 

Ecved 1507'de Basra körfezine saldı- 
ran Portekizliler'e şiddetle karşı koydu. 
Aynı yıl ölümüyle yerine büyük oğlu Muk- 
rin geçti. Ancak kardeşleri onunla müca- 
deleye girerek hânedanın zayıflamasına 
sebep oldular. Mukrin 1520'de hac mü- 
nasebetiyle bulunduğu Mekke'de Mısır- 
lar tarafından ziyaret edilmiş ve doğu- 
daki Bedeviler'in reisi olarak büyük bir 
ilgi ve itibar görmüştür. Mukrin Hicaz'- 
dan döndüğünde Bahreyn adasına geç- 
miş olan Portekizliler'e karşı Mekke emi- 
rinin de yardımıyla güçlü bir donanma 
teşkiline çalıştı. İranlı ve Türk okçular- 
la ordusunu takviye etti. Portekizliler'le 
yaptığı bir savaşta kahramanca savaştı 
ve aldığı yaranın tesiriyle üç gün sonra 
öldü (27 Temmuz 1521), Portekizliler de 
Cebriler'in hâkimiyetindeki sahilleri iş- 
gal ettiler. 

Cebriler'in Uman Emiri Hüseyin b. Said 
Suhâr'daki İran kuvvetlerini bölgeden 
uzaklaştırdı ve Portekiz tarafından Za- 
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fâr'a kadar uzanan bütün toprakların 
hâkimi olarak tanındı (1521). Hânedan 
XVI. yüzyılda Osmanlı akınları karşısın- 
da tutunamadı ve Osmanlılar'a tâbi Mün- 
tefik kabilesinden Râşid b. Mugāmis ta- 
rafından ortadan kaldırıldı (931 /1524- 
25). Lahsâ'nın merkezi Hüfüf'taki Mes- 
cidü'd-Dibs ilk Osmanlı Valisi Mehmed 
Ferruh Paşa tarafından yaptırılmıştır 
(1556). Lahsâ'da Cebriler döneminde ya- 
pılan en önemli iki eser ise Mescidü'l- 
Cebri ve Kasru Ecved'dir. 
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[a ABDÜLKERİM ÖZAYDIN 


CEBRİYYE a 


(251) 


İnsanlara ait ihtiyari fiillerin ilâhi irade 
ve kudretin zorlayıcı tesiriyle 
meydana geldiğini savunan 


upların ortak adı. 
L grup. 2i) 


Sözlükte “bozuk olan bir şeyi ıslah edip 
düzeltmek, birine zor kullanarak iş yap- 
tırmak” gibi anlamlara gelen cebr keli- 
mesine nisbet ekinin ilâve edilmesiyle 
meydana gelen bir terim olup zorlayıcı 
bir gücün hâkimiyeti fikrini benimseyen- 
ler için kullanılmıştır. Bütün kelâmcıla- 
rın kabul ettiği bir tarifi bulunmamakla 
birlikte genellikle “insanların kendileri- 
ne has bir iradeye sahip olmadığını, zih- 
ni ve ameli bütün fiillerinin ilâhi gücün 
zorlayıcı tesiriyle meydana geldiğini sa- 
vunanlar” diye tanımlanabilmektedir. Bu- 
nunla beraber Mu'tezile mensuplarıyla 
Ehl-i sünnet kelâmcılarının Cebriyye kav- 
ramına yükledikleri anlamlar önemli öl- 
çüde birbirinden farklıdır. Mu'tezile'ye 
göre Cebriyye, kullara ait bütün fiillerin 
önceden belirlenmiş bir plan (kader) da- 
hilinde gerçekleştiğini ve bu tür fiille- 
rin, kulun kısmi tesiri söz konusu olsa 
bile ilâhi irade ve kudretten bağımsız 
olarak meydana gelmesinin mümkün ol- 
madığını kabul eden grupların adıdır. 
Buna göre kadere inanan ve kullara ait 
fiillerin Allah'ın yaratmasıyla oluştuğu- 
nu savunan bütün Sünni ekoller Cebriy- 
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ye'ye dahildir. Ehl-i sünnet kelâmcıları- 
nın çoğunluğuna göre ise insanlara ait 
fiillerin, kendilerinin hiçbir etkisi olmak- 
sızın yalnız ilâhi irade ve kudretin tesi- 
riyle gerçekleştiğini ve insanların ger- 
çek anlamda herhangi bir fiil sahibi ol- 
madıklarını iddia edenlere Cebriyye de- 
nilir. 

Kur'ân-ı Kerim'de cebr veya cebriyye 
kelimeleri yer almamakla birlikte cebr 
kökünden türeyen cebbâr kelimesi geç- 
mektedir ki bir yerde yüce Allah'a, do- 
kuz yerde de zorba insanlara verilen bir 
isim veya sıfat olarak kullanılmıştır (bk. 
M. F. Abdülbâki, Mu “cem, "cbr" md.). Bu- 
nun dışında ilâhi iradenin her şeyi ku- 
şattığını ve Allah'ın mutlak kudret sahi- 
bi olduğunu belirten birçok âyetin ya- 
nında müşriklerin Tanrı'ya ortak koşma- 
larına ilâhi iradenin sebep olduğu iddia- 
larını naklederek cebir görüşüne dolaylı 
yoldan temas eden âyetler de mevcut- 
tur (el-En'âm 6/148; en-Nahl 16/35). 
Hadislerde de esmâ-i hüsnâ arasında 
zikredilen cebbâr isminden ayrı olarak 
kadere imanı ve ilâhi iradenin yaratıklar 
üzerindeki tesirini ifade eden açıklama- 
lar vardır. Bununla birlikte hem Kur'an'- 
da hem de hadis literatüründe insanın 
kendisine has irade, kudret ve fiillerinin 
bulunduğunu bildiren naslar da mevcut- 
tur. 

Kökleri düşünce tarihinin ve dinlerin 
başlangıç dönemine kadar uzanan cebir 
görüşünün izlerine Câhiliyye döneminde 
ve Asr-ı saâdet Arapları'nda da rastla- 
mak mümkündür (Cevâd Ali, VI, 121-122). 
Pratik sonuçlar vermeyen, çözümü Zor 
bu tür konular üzerinde tartışmanın tas- 
vip görmediği Asr-ı saâdet döneminden 
sonra gelişen çeşitli siyasi, dini-fikri ha- 
reketlerin tesiriyle önceki devreye ait 
sade ve teslimiyetçi tavır değişerek bu- 
nun yerine dini anlayışlarda derin etki- 
ler meydana getiren yeni bir tartışma 
ortamı doğmuştur. Kelâm tarihçileri ilk 
itikadi problemlerden birini oluşturdu- 
ğu kabul edilen “cebir” ve “ihtiyar” me- 
selesi etrafındaki tartışmaların doğuşu- 
nu farklı sebeplere bağlarlarsa da bun- 
ları üç noktada toplamak mümkündür. 
1. Siyasi ve Sosyal Sebepler. Hz. Peygam- 
ber'in hayatında her şeylerini paylaşa- 
cak derecede kardeşlik bağları kuvvetli 
olan müslümanların onun vefatından 
sonra farklı siyasi görüşleri benimsedik- 
leri için iç savaşlara götürecek kadar ay- 
rılığa düşmelerine anlaşılabilir bir açık- 
lama getirme çabalarının yanı sıra bazı 
Emevi idarecilerinin, Hz. Ali taraftarları- 
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na karşı siyasi otoritelerini hâkim kıl- 
mak ve yanlış icraatlarından dolayı ken- 
dilerini mâzur göstermek, bu uygulama- 
ları herkese kabul ettirmek gayesiyle ilâ- 
hi irade ve takdirin değişmezliği fikrini 
desteklemeleri konuyla ilgili siyasi se- 
beplerin başında kabul edilmiştir. 2. Di- 
ni- Fikri Sebepler. İnsanların hür bir ira- 
deye sahip olduğunu ifade eden naslar 
yanında cebir görüşünü temellendirecek 
müteşâbih nasların da mevcudiyeti, ilâ- 
hi sıfatlarla ilgili yorumların başlaması 
ve nihayet tasavvufi düşüncenin telkin 
ettiği tevhid anlayışı, cebir görüşünü tar- 
tışma alanına çeken dini-fikri sebeple- 
rin en önemlileri telakki edilmiştir. Zira 
varlıkların en yetkini olan Allah'ın zâtı 
gibi sıfatlarının da yetkin olması aşkın 
tanrı anlayışının bir gereği olarak görül- 
müş, buna bağlı olarak da ilim, kudret 
ve irade sıfatlarının bütün varlık ve olay- 
ları kuşattığına, bu arada insanların da 
bu metafizik gücün koyduğu zorunluluk 
kanunlarına tâbi (mecbür) olduklarına 
inanmak gerektiği görüşü ortaya atıl- 
mıştır. Öte yandan tasavvufi düşünce- 
nin, “vahdet-i vücüd” denilen varlık fel- 
sefesi yanında ameli bakımdan da ha- 
kiki mânada bir tevhidin gerçekleşebil- 
mesi için insanın ilâhi irade karşısında 
bütün benliğiyle kendisini yok farzederek 
“fenâfillâh” olması ve her şeyin O'ndan 
geldiğine inanması gerektiğini telkin ede- 
rek koyu bir teslimiyet ve aşırı bir te- 
vekkül fikrini yerleştirmeye çalışması ce- 
bir görüşünün yaygınlaşmasında etkili 
olmuştur. 3. Kültürel Sebepler. Bazı müs- 
lüman yazarlarla çeşitli şarkiyatçılar ta- 
rafından ileri sürülen bir iddiaya göre 
müslümanların yabancı kültürlerle tam 
olarak temas kurmalarını sağlayan fe- 
tihler sonunda, insanın fiilerinde hür ve- 
ya “mecbür” oluşu problemini yoğun bir 
şekilde tartışan yabancı kültürle, özel- 
likle hıristiyan ve yahudi teolojisiyle kar- 
şılaştıktan sonra İslâm âlimlerinin ister 
istemez bu konulardaki İslâmi inancı 
belirlemeye çalışmaları Cebriyye'nin te- 
şekkülünde rol oynamıştır (Goldziher, s. 
77 vd.). Ancak bundan önce söz konusu 
edilen iki faktörden özellikle dini- fikri 
olanını dikkate almadan cebir görüşünü 
sadece yabancı kültürün tesirine bağla- 
mak isabetli görülmemiştir. 


Hz. Peygamber devrinde bazı müşrik- 
lerin, inançlarını ilâhi iradenin zorlama- 
sına bağlamaları bir yana bırakılırsa İs- 
lâm düşünce tarihinde cebir görüşünün 
ilk defa kimler tarafından ortaya atıldı- 
ğı kesin bir şekilde belirlenememekte- 


dir. Hz. Ali ile İbn Abbas'ın Cemel ve Sıf- 
fin savaşlarından sonra cebir telakkisini 
ileri sürenleri tenkit ettiklerine dair ba- 
zı rivayetler doğru kabul edilirse (İbnü'- 
Murtazâ, s. 9-10) cebir tartışmasının baş- 
langıç tarihi ashâb-ı kirâmın son dönem- 
lerine kadar götürülebilir. Söz konusu ri- 
vayetlerde insanların bütün fiillerinin ke- 
sinlikle kazâ ve kadere göre cereyan et- 
tiği, fakat bu durumun onları zorlamak 
anlamına gelmediği, yani Allah'ın insan- 
ları kendisine isyan etmeye zorlamadı- 
ğı, kazâ ve kaderin hürriyetlere engel 
oluşturmadığı, ashabın anlayışı olarak 
bildirilmesine rağmen Emevi idarecile- 
rinin cebir görüşünü teyit edecek beyan- 
larda bulundukları, halifeler adına söyle- 
nen şiirlerde bu inancın işlendiği kelâm 
tarihçilerince kabul edilmektedir (İonü”|- 
Murtazâ, s. 6; Ali Sâmi en-Neşşâr, I, 231- 
232). 


Tesbit edilebildiği kadarıyla kullara 
ait fiillerin Allah tarafından yaratıldığı- 
nı, onların gerçek anlamda bir fiile sa- 
hip olmadıklarını ve dolayısıyla cebir al- 
tında bulunduklarını ilk defa Ca'd b. Dir- 
hem ileri sürerek görüşünü Şam bölge- 
sinde yaymaya çalışmıştır. Emevi hüküm- 
darlarından Mervân'a “Ca'di” lakabının 
verilmesi, Ca'd'ın tesirini göstermesi ba- 
kımından dikkat çekicidir. Ca'd'ı Said b. 
Cübeyr, Ebü Ru'be ve Hâris b. Süreyc et- 
Temimi takip etmiştir. Cebir fikrini te- 
mellendirerek kelâm ilmine mal ede- 
nin Cehm b. Safvân olduğu kabul edilir. 
Ebü'l-Hasan el-Eş'ari'nin Cehm'e nisbet 
ettiği bir görüşe göre insanların eliyle 
gerçekleşen fiillerin yaratıcısı Allah'tır ve 
âlemde O'ndan başkasına ait hiçbir fiil 
yoktur. Ancak Allah bunu, fiilin meyda- 
na gelmesini sağlayan irade ve kudreti 
kullarında yaratmak suretiyle gerçek- 
leştirmektedir (Eş'ari, s. 279). Daha son- 
ra gelen kelâm tarihçileri Cehm'e atfe- 
dilen bu görüşü, fiilin meydana gelme- 
sinde kulun hiçbir fonkisyonu bulunma- 
yan mutlak cebir tarzında yorumlamış- 
lardır. Cehm'den sonra Mu'tezile'den Dı- 
râr b. Amr, Şia'dan Hişâm b. Hakem, 
Neccâriyye'nin kurucusu Hüseyin b. Mu- 
hammed en-Neccâr, Muhammed b. Bur- 
güs, Yahyâ b. Ebü Kâmil gibi kişiler, özel- 
likle kullara ait fiillerin meydana geli- 
şiyle ilgili görüşlerinden dolayı hemen 
bütün kelâmcılarca Cebriyye'nin temsil- 
cileri kabul edilmişlerdir. Mu'tezile âlim- 
leri ise kulların fiillerinin önceden belir- 
lenen kazâ ve kadere göre Allah tarafın- 
dan yaratıldığını ve fiilin meydana gelişi 
anından önce insanların fiil yapma gü- 


cü bulunmadığını savunan (bk. İSTİTÂAT) 
bütün Sünni kelâmcıları Cebriyye ricâ- 
li arasında görerek onlardan genellikle 
Mücbire, bazan Mücebbire, İcbâriyye ve- 
ya Kaderiyye (“kader inancını benimse- 
yenler" anlamında) diye bahsetmişlerdir 
(Kâdi Abdülcebbâr, Şerhu'1-Gşüli'l-ham- 
se, S. 324, 772, 775; İlonü'l-Murtazâ, s. 49, 
97). Ancak Eş'ari ve Mâtüridi, Ehl-i sün- 
net'i bu şekilde adlandırmayı reddetmiş- 
lerdir. Özellikle Mâtüridi, Allah tarafın- 
dan yaratılmış da olsa kulda fiilin mey- 
dana gelmesinde rol oynayan irade ve 
kudretin var olduğunu söyleyen Ehl-i 
sünnet'i Mu'tezile'nin Cebriyye'den say- 
masını mantıksız bulur. Çünkü Ehl-i sün- 
net, fiilin işlenmesi sırasında kulda ira- 
de ve kudret bulunduğunu kabul eder. 
Ona göre Cebriyye adı, fiilin meydana 
gelişi anında kulun kudreti bulunmadı- 
ğını iddia eden Mu'tezile'ye daha uygun 
düşmektedir (Kitâbü't-Tevhid, s. 320, 322). 
Mâtüridi, muhtemelen, Mu'tezile tara- 
fından da benimsenen kudretin (istitâat) 
bir araz olduğu, arazlarınsa iki ayrı za- 
manda bulunamayacağı düşüncesinden 
hareketle bu sonuca varmıştır. Çünkü 
Mu'tezile insanda fiilin işlenmesinden 
önce kudretin var olduğunu savunur. Bu 
durumda bir araz olan kudretin başka 
bir zaman olan fiil anında bulunmaması 
gerekir ki bu cebirden başka bir sonu- 
ca götürmez. Fahreddin er-Râzi de Ceb- 
riyye adının, kulun fiilinin yaratıcısı ol- 


- madığını söyleyenlere değil kulun fiilini 


gerçekleştirecek gücü bulunmadığını id- 
dia edenlere lâyık olduğunu belirtir (/'ti- 
kâadât s. 103). Gerçi Râzi, Mu'tezile'nin 
Mücbire'ye yönelttiği tenkitleri cevaplan- 
dırarak bir anlamda bu adı kabullenmiş 
gibi görünürse de (Mefâtihu'l-gayb, XIV, 
79) onun cebir görüşünü benimsemedi- 
ği kendi ifadelerinden açık bir şekilde 
anlaşılmaktadır. Takıyyüddin İbn Teymiy- 
ye de Ehl-i sünnet'e mensup olan muta- 
savvıfları Cebriyye'nin temsilcileri ola- 
rak mütalaa eder. 


Kaynaklarda Cebriyye'ye atfedilen gö- 
rüşleri iki noktada toplamak mümkün- 
dür. 1. Kazâ ve Kader. Kur'ân-ı Kerim'- 
de her şeyin yaratılmadan önce Allah'ın 
ezeli ilim ve iradesine göre bir kitapta 
(levh-i mahfüz) yazıldığı ve böylece kade- 
rin tayin edildiği, Allah'ın dilediği kulla- 
rını hidâyete erdirdiği, dilediklerini da- 
lâlete sevkedip doğru yolu bulmalarına 
engel olduğu, kâfirlere azap etmeyi mu- 
rad edip onların kalplerini imandan çe- 
virdiği, mülkünde dilediğini yaptığı vè 
bundan sorumlu tutulamayacağı ve ni- 
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hayet her şeyin Allah tarafından yaratıl- 
dığı bildirilmektedir (ilgili âyetler için bk. 
Ahmed b. Muhammed er-Râzi, s. 17-34). 
Şu halde kulların iman -inkâr, hidâyet- 
dalâlet, itaat-isyan cinsinden yaptığı bü- 
tün fiilleri dileyen Allah'tır. İnsanları her 
taraftan kuşatan kader çizgisinin dışı- 
na çıkmak mümkün olmadığından onla- 
rın bütün fiilleri kaderin bir sonucu olup 
Allah'ın ilim ve irade sıfatlarına bağlıdır. 
Aksi takdirde O'nun her şeyi bilmediği- 
ni ve mülkünde irade etmediği birtakım 
fillerin meydana geldiğini söylemek ge- 
rekir ki bu ulühiyyet makamı için düşü- 
nülemeyecek bir eksiklik ve âcizliktir. Şu 
halde âlemde vuku bulan iyi ve kötü bü- 
tün fiillerin, olayların Allah'ın dilemesiy- 
le gerçekleştiğine inanmak gerekir. Bu- 
na bağlı olarak Allah'ın kullarına güç ye- 
tiremeyecekleri sorumluluklar yükleme- 
si de mümkündür. Nitekim iman etme 
imkânı bulunmayan kâfirleri sorumlu 
tutmuştur. 2. Kulların Filleri. Kur'an'da 
Allah'ın her şeyin yaratıcısı olduğu bil- 
dirildiğine göre (meselâ bk. el-En'âm 6/ 
102; er-Ra'd 13/16) kullara ait fiillerin 
de Allah tarafından yaratılmış olması 
icap eder. İnsanlara ait fiillerin kendile- 
ri tarafından yaratıldığını iddia etmek 
bir anlamda yaratıcılıkta O'na ortak ta- 
nımak demektir. Müstakil olarak fiil yap- 
ma imkânından yoksun olan insanların 
hür oldukları söylenemez. Kul vasıtasıy- 
la meydana gelen kötü fiilleri yaratmak 
Allah'a nisbetle güzel, kula nisbetle çir- 
kindir. 

Mezhepler tarihi yazarları Cebriyye'yi 
aşırı ve mutedil görüşlere sahip olmala- 
rı açısından iki gruba ayırmışlardır. İn- 
sanın fiillerinde hiçbir etkisi bulunmadı- 
ğı ve irade hürriyetinden tamamen yok- 
sun olduğu temel görüşünü savunan aşı- 
rıların (Cebriyye-i Hâlisa, Mücbire-i Gulât) 
Cehm b. Safvân, İsmâil el-Bittihi, Bekir 
b. Uhtü Abdülvâhid ve Ebü Sabbâh b. 
Muammer es-Semerkandi tarafından 
temsil edildiği kabul edilir. Bu sebeple 
Cebriyye mensupları önderlerine nisbet- 
le Cehmiyye, Bittihiyye, Bekriyye ve Sab- 
bâhiyye diye de anılırlar. Ancak kula, fiil- 
lerinde rol oynayan bir kudret ve ira- 
de verildiği tarzında Eş'ari tarafından 
Cehm'e atfedilen görüş (Makalâl, s. 279) 
doğru kabul edildiği takdirde onu hâlis 
Cebriyye'den saymamak gerekir. Nite- 
kim Şerif el-Murtazâ da Eş'ari'nin riva- 
yetine yakın bir görüşü Cehm'e nisbet 
eder (İnkâzü”l-beşer, I, 258). Hâlis Cebriy- 
ye'nin temsilcileri arasında sayılan di- 
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ğer şahısların fikirleri hakkında açık bil- 
giler mevcut değildir. Bu durumda Ceb- 
riyye-i Hâlisa'nın tevhidi, Allah'ın irade ve 
kudreti karşısında kulun bütün benliğiy- 
le kendisini yok farzetmesi şeklinde an- 
layan süfilerce temsil edildiği kabul edil- 
mektedir. Her ne kadar Kelâbâzi, bütün 
mutasavvıfların insanlara gerçek anlam- 
da fiil isnat ettiklerini, cebir ve zorlama 
altında bulunmadıkları görüşünde bir- 
leştiklerini belirtmişse de bu müelliften 
önce ve sonra birçok mutasavvıf kesin 
bir cebir anlayışını benimsemiştir. Nite- 
kim Abdülkerim el-Kuşeyri'nin nakletti- 
ğine göre Cüneyd-i Bağdâdi tevhidi “bü- 
tün yaratılmışların her türlü davranışla- 
rının Allah'tan olduğunu bilmek” şeklin- 
de tarif etmiştir. Zünnün el-Mısri'ye gö- 
re tevhid ve tevekkül öncelikle Allah'tan 
başka tanrılar edinmeyi, ikinci olarak 
da O'ndan başka sebepler göstermeyi 
imkânsız kılar. Herevi'ye göre bunların 
ilki “avâmın tevhidi”, ikincisi de “havâs- 
sın tevhidi”dir (bk. Çağrıcı, s. 31-32). İbn 
Teymiyye, Muhammed Abduh ve çağdaş 
bazı yazarlara göre mutasavwvıfların bu 
şekilde bir taraftan kulun ilâhi irade kar- 
şısında kendisini yok farzetmesi gerek- 
tiğini savunması, diğer taraftan onun 
cebir altında bulunmadığını ileri sürme- 
si tutarlı değildir (İon Teymiyye, IV, 299- 
302; Ali Sâmi en-Neşşâr, II, 286). 
İnsanlara ait ihtiyari fiillerin Allah ta- 
rafından yaratıldığını ve onların fiilleri- 
ni müstakil olarak gerçekleştiremediği- 
ni benimsemekle birlikte sorumluluğa 
ahlâki açıdan sağlam bir zemin bulmak 
amacıyla bu fiillerde insanların da et- 
kisi bulunduğunu kabul eden mutedil 
(mutavassıt) Cebriyye'nin hangi fırkalar- 
dan oluştuğu hususunda farklı görüşler 
mevcuttur. Şehristâni ve Fahreddin er- 
Râzi bu gruba sadece Dırâr b. Amr ile 
Hüseyin b. Muhammed en-Neccâr'a nis- 
betle anılan Dırâriyye ve Neccâriyye'yi 
dahil edip Ehl-i sünnet gruplarını bunun 
dışında tutarken İbn Teymiyye, Seyyid 
Şerif el-Cürcâni ve Muhammed Reşid 
Rızâ Eş'ariyye'yi, Tehânevi ise bütün Ehl-i 
sünnet'i mutavassıt Cebriyye içinde mü- 
talaa etmiştir. Cebriyye teriminin esas 
itibariyle insanların irade hürriyetinden 
tamamen yoksun bulunduklarını savu- 
nanlar anlamına geldiği dikkate alınır- 
sa, bazı istisnalar bir yana, Ehl-i sün- 
net'i bu mezhebe dahil etmek isabetli 
görünmemektedir. Zira Sünni âlimlerin 
çoğunluğu insanların sorumluluğa konu 
teşkil eden fiillerini kendi iradeleriyle 
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yaptıklarını kabul etmekte, buna karşı- 
lık Allah'ın kullarını inkâr veya isyan et- 
meye zorladığı fikrini ise reddetmek- 
tedir. 

Cebir görüşü. İslâm düşünce tarihin- 
de itikadi ve fikri bir hareket olarak or- 
taya çıktığı hicri I. yüzyılın ilk yarısından 
itibaren tenkit edilmiştir. İlk defa Hz. 
Ömer, Hz. Ali, Abdullah b. Abbas gibi ile- 
ri gelen sahâbiler tarafından başlatılan 
ve daha sonra Hasan-ı Basri'nin sürdür- 
düğü eleştirilerde Allah'ın kullarını buy- 
ruklarına karşı gelmeye zorlamadığı, ya- 
ratıcı hakkında bu tür inançları besle- 
menin yanlış olduğu belirtilmiştir (Risâ- 
le fi'l-kader, 1, 83, 85). Mu'tezile kelâm- 
cıları çeşitli akli ve nakli delillere daya- 
narak Cebriyye'ye karşı tekfire kadar 
varan tenkitler yöneltirken Ebü Hanife 
ve Ahmed b. Hanbel gibi Sünni âlimler, 
insanların fiillerini icbar altında yapma- 
dıklarını, bununla birlikte ihtiyari fiiller 
de dahil olmak üzere her şeyin ilâhi ira- 
de ve kudret çerçevesinde vuku buldu- 
ğunu söylemek suretiyle Mu'tezile'nin 
insanı tamamen hür kabul eden tutu- 
mu ile Cebriyye'nin hiçbir noktada insa- 
na hürriyet tanımayan aşırı tutumu ara- 
sında naslara daha uygun düşen mâkul 
bir görüşü savunmuşlardır. Gerek Sele- 
fi gerekse kelâmcı olsun Ehl-i sünnet 
âlimlerinin kanaatine göre ihtiyari fiille- 
rin ilâhi iradenin zorlamasıyla gerçek- 
leştiğini söylemek Allah'ın adalet, rah- 
met ve hikmet sıfatlarıyla bağdaştırıla- 
maz; ayrıca peygamber göndermek su- 
retiyle insanları buyruklarına uymakla 
yükümlü tutmasına ve sonuçta uymayan- 
ları cezalandırmasına hem naslar hem 
de apaçık akli ilkeler açısından savunu- 
labilir bir açıklama getirmek de müm- 
kün değildir. Zira kullarına karşı rahmet- 
le muamele ettiğini beyan eden (el-En'âm 
6/ 12) Allah'ın, insanları iman ve itaati 
sağlayacak irade ve kudretten yoksun 
bıraktıktan sonra inkâr ve isyanları se- 
bebiyle cezalandırması adalet ve rah- 
met anlayışına aykırıdır (Mâtüridi, s. 319- 
320). Şunu da belirtmek gerekir ki cebir 
görüşü, insanın içinde yaşadığı “teşeb- 
büs etme-çalışma-başarma” dünyasının 
realiteleri ve kendi vicdani kanaatleriyle 
de bağdaşmamaktadır. 

Kazâ ve kader telakkisinin insanları 
hürriyetten yoksun hale getireceği tar- 
zında Mu'tezile tarafından öne sürülen 
iddia Ehl-i sünnet âlimlerince reddedil- 
miştir. Aslında Ehl-i sünnet nazarında 
kader, Allah'ın her şeyi meydana gel- 
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meden önce bilip levh-i mahfüza yazma- 
sı esasına dayanır ki Mu'tezile'ye göre 
de Allah'ın ilim sıfatı, olmuş ve olacak 
her şeyi kapsayacak bir yetkinliğe sahip- 
tir. Öyle görünüyor ki Mu'tezile ile Ehl-i 
sünnet arasında cebirle ilgili olarak sür- 
dürülen tartışmalar daha çok hangi gö- 
rüşün cebri gerektireceği noktasında 
toplanmaktadır. İbn Rüşd'ün de belirt- 
tiği gibi insan iradesinin gözlenebilen 
dış tesirlerden kurtulması hemen he- 
men imkânsızdır. Her ne kadar irade ve 
fil gücüne sahip olduğumuz şuurunu 
taşıyorsak da beşeri fiillerin ilâhi irade 
ve kudretten tamamen bağımsız olarak 
gerçekleştiği tarzında elimizde ne dini 
ne de akli delil vardır. Esasen ilâhi sıfat- 
ların varlık ve olaylarla ne tür bir irtibat 
içinde bulunduğu hususunda yeterli bil- 
giye de sahip değiliz. Önemli olan insa- 
nın bir fiil yapmayı dileyebilmesi, sonra 
da hangi şekilde olursa olsun onu ger- 
çekleştirebilmesidir; bu da onun icbar 
altında olmadığını ispat etmek için ye- 
terli görülmelidir (daha geniş bilgi için 
bk. KADER; KESB). 

Kaynaklar, hicri H. yüzyılın başlarından 
itibaren cebir veya kader konusu ile ilgili 
olarak yazılan pek çok eserin adını zik- 
reder. Tesbit edilebildiği kadarıyla bun- 
ların ilki tâbiinden Hasan-ı Basri'ye ait- 
tir. Risâle fi'l- kader adındaki bu muh- 
tasar belge çeşitli eserler içinde yayım- 
lanmıştır (Muhammed Umâre, Resâ'ilü”l- 
“adl, 1, 83-87; Mâcid Fahri, el-Fikrü'l-ahlâ- 
ki el-“Arabi, 1, 19-28). Şii âlimlerinden Zü- 
râre b. A'yün'ün el-İstitâ'a ve'1-Cebr'i, 
Hişâm b. Hakem'in el-Cebr ve'l- kader'i 
(İzahu'l-meknün, Il, 266, 285), Mu'tezile'- 
den Amr b. Ubeyd'in er-Red “ale'I-Ka- 
deriyye'si, İbn Keysân el-Esamm'ın er- 
Red “ale'1-Mücbire'si, Ebü'l-Hüzeyi el- 
Allâf'ın er-Red “ale'l- Kaderiyye ve'l- 
Mücbire'si, Bişr b. Mu'temir'in el- Va “id 
“ale'1- Mücbire'si, cebir görüşüne ilişkin 
olarak kaynaklarda adı geçen, fakat gü- 
nümüze ulaştığı bilinmeyen eserlerdir 
(İbnü'n-Nedim, s. 203-215). Kâsım er-Res- 
si'nin er-Red “ale'1- Mücbire'si, Şerif el- 
Murtazâ'nın İnkâzü'!- beşer mine'l-cebr 
ve'l-kader'i, Hâdi- İlelhak Yahyâ b. Hü- 
seyin'in er-Red “ale'1- Mücbire ve'l- 
Kaderiyye'si, Resâ'ilü'1-“adi ve't-tev- 
hid adlı bir kitapta yayımlanmıştır (bs. 
yeri yok, Dârü'-hilâl 1971). Gazzâli'nin Ri- 
sâletü'l-Cebri'l-mutavassıt'ı (Süleyma- 
niye Ktp., Fâtih, nr. 5391), Fahreddin er- 
Râzi'nin Risâle fi'1-cebr ve'l-kader'i 
(Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 1278), 


Muhyiddin İbnü'l-Arabi'nin Şümüsü- 
fikeri'l-münkız min zulümğdü'l-cebr 
ve'l- kader'i (Süleymaniye Ktp., Hamidi- 
ye, nr. 1440), Nasirüddin-i Tüsinin Risâ- 
le fi'l-cebr ve'l-kader'i (Süleymaniye 
Ktp., Esad Efendi, nr. 3570), M. Zâhid Kev- 
seri'nin el- İstibsâr fi't-tahaddüs “ani'1- 
cebr vel-ihiiyâr'ı (Kahire 1370) ve Mus- 
tafa Sabri Efendi'nin Mevkifü'1- beşer 
tahte sultâni'!- kader'i, cebir konusun- 
da günümüze ulaşan eserlerden bazıla- 
rıdır. 
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CEDEL 
(Ji) 


Meşhur olan veya doğruluğu 
herkes tarafından kabul edilen 
önermelere dayanan kıyas; 
tartışmada rakibi susturma yöntemi 
anlamında kullanılan mantık, 


felsefe ve kelâm terimi. ti 


Sözlükte “ipi sağlamca bükmek; biri- 
ni sert bir yere düşürmek; düşmanlık 
veya tartışmada çetin olmak, cephe al- 
mak” gibi anlamlara gelen cedl veya ce- 
del kökünden isim olup Latince'deki di- 
alectica kelimesinin Arapça karşılığıdır. 
Terim olarak mantık, felsefe ve ilgili di- 
ğer ilimlerde farklı şekillerde tarif edi- 
lir. Mantıkta cedel, “meşhur olan (meş- 
hürat) ve doğru kabul edilen (müsellemat) 
öncüllerden oluşmuş kıyas” demektir. 
Felsefe ve kelâmda farklı tarifleri bulun- 
makla beraber genellikle “bir düşünce- 
deki çelişkileri tartışarak gösterme sa- 
natı” diye tanımlanır. Ayrıca cedel, bir 
tezin doğruluk veya yanlışlığını göster- 
mek amacıyla yapılan tartışma kuralla- 
rından bahseden ilmin adı olarak da kul- 
lanılmıştır. 


Kur'an'da iki yerde cedel, iki yerde ci- 
dâl, yirmi altı yerde mücâdele kökünden 
türeyen değişik şekiller kullanılmıştır. 
Tartışmada başvurulan ve “delil” anla- 
mına gelen hüccet, sultan, burhan gibi 
kelimeler altmış yerde geçmektedir. Mi- 
râ’ ile muhâcce de Kur'ân-ı Kerim'de 
“karşılıklı tartışma ve delil getirme” mâ- 
nasında kullanılmıştır (bk. M. F. Abdül- 
bâki, Mu'“cem, ilgili kelimeler). Kur'an'- 
da gerçek bilgiye ve kesin delile dayan- 
mayan, yanlışı doğru, doğruyu yanlış gös- 
termek suretiyle hakikati reddetme ve 
bâtılı savunma amacına yönelik tartış- 
ma yasaklanmış, buna karşılık kesin de- 
lil ve gerçek bilgiden hareketle yanlış fi- 
kirleri çürütme ve gerçeği ispat edip sa- 
vunma maksadıyla yapılan tartışmalar 
câiz görülmüş, hatta bu anlamda HZ. 
Peygamber'e muhalifleriyle cedel yapma- 
sı emredilmiştir (bk. en-Nahl 16/ 125). Ha- 
dis mecmualarında cedeli yasaklayan ba- 
-z1 hadisler mevcutsa da (Müsned, IV, 156; 
V, 252, 258; Dârimi, “Mukaddime”, 17, 
29; İbn Mâce, “Mukaddime”, 7) bunları 
Kur'an'ın hoş karşılamadığı türden tar- 
.tuşmalar şeklinde anlamak gerekir. Bir- 
çok âyette, İslâm daveti karşısında di- 
renen müşrikleri susturmak veya ikna 
etmek için tartışmalara girişildiği görü- 
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lür. Ayrıca daha önceki peygamberlerin 
kendi kavimleriyle aralarında geçen tar- 
tışmalardan da örnekler verilir. Kur'an'ın 
sergilediği tartışmalarda değişik üslüpla- 
rın kullanıldığı, inanmamakta ısrar eden- 
lerin sonu gelmeyen itirazlarına cevap 
verilirken insanın bütün yetenek ve özel- 
likleri dikkate alınarak yerine göre fel- 
sefi, psikolojik, sosyolojik ve tarihi bilgi- 
ler ihtiva eden delillerden yararlanıldığı 
görülür. 

İslâm düşünce tarihi boyunca Kur'ân-ı 
Kerim'in tartışma yöntemlerini konu alan 
“cedelü'l-Kur'ân” adlı bir ilim dalı teşek- 
kül etmiş ve bu alanda çeşitli eserler 
kaleme alınmıştır. İbrâhim b. Hammâd 
el-Mâliki'nin Hicâcü'1-Kur'ân'ı (İbnü'n- 
Nedim, s. 252), İbnü'l-Hanbeli'nin İstih- 
râcü'l-cedel mine1-Kur?”âni'-Kerim'i 
(Riyad 1981), Muhammed et-Tümi'nin el- 
Cedel fi'l-Kur'âni'l-Kerim'i (Tunus 
1980), Yusuf Şevki Yavuz'un Kur'ân-ı 
Kerim'de Tefekkür ve Tartışma Meto- 
du (İstanbul 1983), Zâhir Avvâd el-Elmaf- 
nin Menâhicü'l-cedel fi'1-Kur'âni'1- 
Kerim'i (Riyad 1984) bunlardan bazıla- 
rıdır. 

Cedelin Batı dillerindeki karşılığı olan 
diyalektik, İlkçağ felsefesinde Zenon ta- 
rafından “Karşıt görüşlü kimselerin dü- 
şüncelerindeki çelişkinin tartışma yoluy- 
la ortaya çıkarılması” anlamında kulla- 
nılmıştır. Sokrat'a göre diyalektik ger- 
çeğe ulaşmak, kavramları açıklığa ka- 
vuşturmak ve tarif etmek için tez ve an- 
titez halinde yürütülen karşılıklı konuş- 
ma yöntemidir. Eflâtun'un, varlıkları cins- 
lere ve türlere ayırarak duyular âlemin- 
den ideler âlemine (mahsüsattan ma'kü- 
lâta) ulaşma vasıtası ve mutlak gerçeği 
keşfetme mantığı olarak gördüğü diya- 
lektik, Aristo'nun sisteminde muhataba 
belli bir düşünceyi kabul ettirmede rol 
oynayan ve sonucu itibariyle ihtimal ifa- 
de eden akıl yürütmelerde kullanılabile- 
cek zannın mantığı halini alır. 

İslâm felsefesinde cedelin özel bir tar- 
tışma yahut ispat metodu ve bir mantık 
disiplini olarak benimsenmesinde Aris- 
to'nun Organon adlı mantık külliyatı- 
nın beşinci kitabı olan Topica'nın önem- 
li ölçüde etkisi olmuştur. Sekiz bölüm- 
den meydana gelen bu eserin özellikle 
I ve VII. bölümleri doğrudan doğruya 
diyalektik konusuyla ilgili olup I. bölüm- 
de diyalektik üzerine genel düşünceler 
ve diyalektiğin kanunları, VIII. bölümde 
ise diyalektiğin kuralları ele alınmıştır. 
Aristo Topica'da diyalektiği kısaca “ih- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


timali öncüllerden sonuç çıkaran kıyas” 
(bk. Mantıku Aristo, ll, 489) şeklinde tarif 
etmiş ve bu şekilde cedelin, I. Anali- 
iikler'de işlediği kesin öncüllere daya- 
nan burhandan farkını ortaya koymuş- 
tur. Buna göre burhanın öncüllerinin bi- 
zâtihi ilk ve kesin doğrular olmasına kar- 
şılık cedelin öncülleri “bütün insanların 
veya çoğunun, yahut filozoflardan bir 
bölümünün ya da çoğunun veya en ün- 
lü ve yetişkinlerin zanlarından oluşan 
bilgiler”dir (a.g.e., II, 490). 

Topica Arapça'ya orijinal ismi yanın- 
da el-Cedel ve Kitâbü Mevâ3ı"i1-ce- 
del adlarıyla birkaç defa tercüme edil- 
miş, ayrıca Fârâbi, Yahyâ b. Adi ve Ebü'l- 
Ferec İbnü't-Tayyib gibi filozoflar tara- 
fından şerhedilmiş, Fârâbi eserin bir de 
özetini yazmıştır (Kaya, s. 107). 

Fârâbi, İbn Sinâ, İbn Rüşd ve diğer 
birçok İslâm düşünürü önemli ölçüde 
Topica'yı esas alarak Kitâbü'- Cedel 
yahut benzer isimler altında cedele dair 
eserler yazmışlar ve cedeli genellikle 
Aristo'nun anlayışına uygun bir şekilde 
açıklamışlardır. Fârâbi cedeli, “verilen 
bir cevaba veya kabul edilen bir düşün- 
ceye zıt olan başka bir düşünceyi benim- 
sememeye gayret gösterme sanatı” di- 
ye tarif etmiştir. Bu tarifte cedel, bir 
fikri savunurken veya tenkit ederken çe- 
lişkiye düşmeme sanatı olarak görülmüş- 
tür. Ona göre diyalektik ispat şekillerin- 
de güvenilebilecek doğru bilgiler olduk- 
ça azdır. Fârâbi, Organon içinde Bur- 
hân'dan sonraki dört kitabın konuları- 
ni (cedel, hatâbe [hitabet], safsata ve şiir) 
burhanın uygulandığı yerler şeklinde ka- 
bul ederek bunlardan cedeli “yalanı doğ- 
rusundan az” olan bir ispat şekli olarak 
değerlendirmiştir (e-Mecmü", s. 61). Aris- 
to gibi Fârâbi de cedeli yakini bilgiye 
ulaşmanın bir hizmetçisi ve aleti saymış, 
bununla birlikte yakini bilginin asıl me- 
todunun burhan olduğunu, cedelinse an- 
cak güçlü bir zan verebileceğini belirt- 
miştir (Ca'fer Âlü Yâsin, s. 178). İbn Sinâ 
cedeli epistemolojik bakımdan şöyle ta- 
rif etmiştir: “Cedel, bir fikri meşhur ve- 
ya genellikle kabul görmüş mukaddime- 
lerle ispat etme ve savunulan fikre zit 
bir görüş benimsememe sanatıdır”. Ona 
göre akli ve tabii ilimlerde akli zaruret- 
lerden doğan burhanın kullanılmasına 
karşılık dini, ahlâki, siyasi ve sosyal prob- 
lemlerin çözümünde insanların ortakla- 
şa kabul ettikleri hükümlere dayanan 
cedel metoduna da başvurulmalıdır. İs- 
pat veya iptal edilmesi istenen bir iddi- 
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CEDEL 


aya ait mukaddimedeki konu -yüklem 
münasebeti tarif, cins, nevi ve hassa açı- 
sından inceleneceği için her ispat ve ip- 
tal bu noktalar dikkate alınarak gerçek- 
leştirilmelidir. Tartışmada bir fikri ka- 
bul ettirmek için yapılacak kıyaslarla va- 
rılmak istenen sonuç gizlenmeli, bu mak- 
satla akıl yürütme durumunda bulunan- 
lar sonuca en uzak olan mukaddimeler- 
den başlayarak gayelerine ulaşmalıdır- 
lar (İbn Sinâ, s. 18-20, 24, 25, 72, 75). 

Fârâbi'den itibaren bütün İslâm man- 
tıkçıları cedeli, gerek öncüllerinin gerek- 
se sonucunun kesinliği bakımından bur- 
handan zayıf bir kıyas türü olarak kabul 
etmişlerdir. Bu kıyasın öncülleri, kendi- 
liğinden doğru olup olmadığı belli olma- 
yan, ancak insanlar nezdinde doğru ka- 
bul edilen ve öylece yaygınlaşmış (mü- 
sellemat ve meşhürat) olan önermelerdir. 
Cedelden gaye, doğru bilgilere ulaşmak- 
tan ziyade ya bir görüş ve inancı kabul 
ettirmek veya hasmı susturmaktır (Tü- 
si, I, 462; Ta“rifât "cedel" md.); bu sebep- 
le cedel daha çok bir tartışma metodu 
kabul edilmiştir. Ancak İbn Sinâ bu tar- 
tışmanın yalnızca muhtevasız bir müca- 
dele olmayıp bir münâzara, yani “nazar” 
(görüş, fikir) yüklü bir tartışma olduğu- 
na dikkat çeker. 

İslâm filozoflarının cedelle ilgili bu ça- 
lışmalarından ayrı olarak itikadi ve fikri 
mezheplerin teşekkül edip yaygınlaşma- 
sından sonra, Selef âlimlerinin dini ko- 
nularda tartışmayı reddetmelerine kar- 
şılık kelâm ve usül-i fıkıh âlimleri tartış- 
ma kurallarını konu edinen çeşitli eser- 
ler yazmışlardır. Bu eserlerde başlıca iki 
metot takip edilmiştir: 1. Sadece nas, ic- 
mâ ve kıyasa dayanan delillerin kullanıl- 
ması gerektiğini savunan Pezdevi me- 
todu. 2. Hangi ilme ve konuya ait olursa 
olsun delil niteliği taşıyan bütün bilgiler- 
le istidlâl edilebileceğini benimseyen Âmi- 
di metodu. Bu metotların teşekkülün- 
den sonra cedelin tarifinde bazı değişik- 
likler yapıldığı anlaşılmaktadır. Nitekim 
bu husus İbn Haldün'da açıkça görül- 
mektedir. Ona göre cedel, “farklı itikadi 
ve fıkhi mezhep mensupları arasında 
meydana gelen münâzara âdâbını öğre- 
ten ilim”dir (e/-“/ber, 1, 381). Tehânevi bu 
tarifi daha da genişleterek cedeli “dini 
konularla ilgili delilleri kullanma usulle- 
rini öğreten bir ilim” diye tanımlar (Keş- 
şâf, “cedel" md.). Böylece onu bütün di- 
ni konulara ilişkin delillerden bahseden 
bir ilim dalı olarak kabul eder. 

Münâzara ve hilğf ilimleri de cedel gi- 
bi tartışma kurallarını inceleyen alanlar 
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olmakla birlikte aralarında bazı farklar 
vardır. Münâzara ilmi, dini olsun din dı- 
şı olsun her türlü tartışma kurallarını 
içine alan ve daha çok gerçeği keşfet- 
meyi hedefleyen geniş kapsamlı bir alan- 
dır. Hilâf ilmi de fıkhi mezheplerde müc- 
tehidlerin görüşlerine ve fıkhi delilleri- 
ne ilişkin tartışma kurallarını konu edi- 
nen bir dal olup sadece fıkhi konularla 
sınırlıdır. Cedel ise dini veya din dışı ko- 
nulara ilişkin tartışmalarda herhangi bir 
görüşün savunulmasını hedef alır (Taş- 
köprizâde, l, 307-308; Keşfü'z-zunün, |, 
580). Bâtıl bir fikrin savunulmasında da 
kullanılan cedel, savunmada başarıya 
ulaşmak gayesiyle formel mantığa sarıl- 
maya ve kelime oyunlarına başvurmaya 
kapı açtığı için tek başına gerçeğe ulaş- 
tırıcı bir vasıta olarak görülmemiştir. Bu- 
nunla birlikte kullanılan delillerin kesin 
bilgiye dayanması durumunda tartışma 
yoluyla doğru sonuçlara varılacağını ka- 
bul edenler de vardır. Nitekim mütekad- 
dimin dönemi kelâmcıları bir görüşün 
doğruluğunu veya yanlışlığını belirleme- 
de en müessir yolun tartışma olduğunu 
savunmuşlar ve bu görüşleriyle Aristo 
geleneğini benimseyen İslâm filozofların- 
dan ayrılmışlardır (Cüveyni, el-Kâfiye fil- 
cedel, nâşirin takdimi, s. 26-27, 52-53). Mü- 
teahhir dönemde ise böbürlenme, ken- 
dini temize çıkarma, muarızları çekeme- 
me, onlara karşı kin besleme, gıybet et- 
me, onların eksiklik ve yanlışlarını ara- 
ma gibi İslâm dininin yasakladığı ahlâk 
dışı tutum ve davranışlara yol açabile- 
ceği düşüncesiyle cedel yerine münâza- 
ra metodu tercih edilmiş, genellikle delil 
isteme (men"), delili boşa çıkarma (nakz) 
ve iddiayı iptal etme (muâraza) tarzında 
uygulanan tartışma kuralları geniş bi- 
çimde bu disiplinde inceleme konusu ya- 
pılmıştır (bk. MÜNÂZARA). 


Kelâm âlimleri tarafından erken de- 
virden itibaren yazılmaya başlanan ve 
telifleri her dönemde devam eden çe- 
şitli cedel kitapları mevcuttur. Ebü Man- 
sür el- Mâtüridi'nin Kitâbü 7-Cedel'i (Ne- 
sefi, vr. 1113), Kâ'bi'nin el-Cedel ve âdâ- 
bü ehlih'i (İbnü'n- Nedim, s. 219), Ebü 
İshak el-İsferâyini'nin Edebü!- cedel'i 
(Sübki, IV, 261), Cüveyni'nin el-Kâfiye fi'l- 
cedel'i (Kahire 1399), Gazzâli'nin el-Mün- 
tehal fi “ilmi'l-cedei'i (Abdurrahman Be- 
devi, s. 32), Fahreddin er-Râzi'nin Keş- 
fü'l-esrâr"ı (İbn Haldün, |, 410), Âmidi'nin 
Şerhu Cedeli'ş-şerif'i (Sübki, VIIL 307), 
İbn Teymiyye'nin Tenbihü'r-recüli'l-gü- 
fil “alâ temvihi'l-cedeli'!-bâtıl'ı (Keş- 
fü'z-zunan, 1, 487) bunlardan bazılarıdır. 
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[al YUSUF Şevki Yavuz 


P oì] 
CEDELÜ”-KUR'ÂN 
(bk. CEDEL). 

L a 
[p 4 A 
CEDİD EŞREFİ 

İl. Mustafa adına 1696'da 
ilk defa tuğralı olarak basılan 
L altın para. J 


İstanbul'da basılan eşrefi altınlarla Mı- 
sır'da kesilen altınlar arasında dirhem 
ve ayar farkı bulunduğu halde her ikisi- 
nin rayici eşit tutuluyordu. Fakat tam 
ayarlı İstanbul altınının tüccar tarafın- 
dan toplanarak Mısır'a ve başka yerlere 
götürülmesi piyasada halis altının azal- 
masına, buna karşılık ağırlıkları eksik ve 
ayarları bozuk Mısır altınlarının çoğal- 
masına yol açmıştı. Hükümet bu duru- 
ma engel olmak için içine gümüş ve ba- 
kır karıştırarak ilk defa üstünde tuğra 
bulunan bir altın para bastırmış, buna 
cedid eşrefi adı verilmiş ve bu yeni pa- 
raların 300 akçeye eş değer olması kabul 


edilmiştir. Cedid eşrefiler çoğalıncaya 
kadar Mısır ve eski İstanbul eşrefileriy- 
le Tunus ve Cezayir altınlarının, zaman- 
la taşradan gelecek olanların ve tüccar 
arasında tedavül eden mahlüt ve 100 
adedi 110 dirhem altın itibariyle rayiç 
meskükâtın doğruca Darphâne-i Âmire'- 
ye getirilip eritildikten sonra tuğralı ola- 
rak darbedilmesi, ayrıca Edirne ve İz- 
mir'de de özel darphâneler kurularak İs- 
tanbul'dakiler gibi tuğralı altınlar kesti- 
rilmesi hakkında irade çıkmıştır. Aynı 
şekilde Mısır'da da bu cedid tuğralı al- 
tınlardan 22 ayarında ve 100 adedi 115 
veznine eşit sikke kesilmesi hususunda 
aynı yıl içinde Mısır valisine fermanlar 
gönderilmiştir (Hammer, Xli, 409). Dev- 
rin vak'anüvisi Râşid Mehmed Efendi, 
yeni meskükâtın tedavüle girmesi ve 
cizye gelirlerinin de bu paralar üzerin- 
den tahsil edilmesiyle devlet hazinesinin 
yüzde elli kazançlı çıktığını belirtmekte- 
dir (Târih, 11, 384). 


Bu altın paralar birkaç çeşit çıkarı!- 
mıştır. Bir kısmı eski eşrefiler gibi ge- 
niş, bir kısmı da küçük ve dar kuturda 
darbedilmiştir. Ayrıca altın meskükâtta 
ilk defa olmak üzere çifte altın yani iki 
kat vezinde sikkeler tedavüle çıkarılmış- 
tır. Ancak bunların hiçbirinde ölçü bakı- 
mından tam bir uyum sağlanamamış, 
ufak tefek noksanlıklar hep bulunmuş- 
tur. Bununla birlikte cedid altın sikkele- 
rin eski Osmanlı paraları arasında ger- 
çekten özel bir yeri olduğu ve daha son- 
rası için de bir örnek teşkil ettiği belir- 
tilmelidir. O zamana kadar padişah tuğ- 
rası sadece gümüş meskükât üzerine 
nakşedilirken bu tarihte (1696) altın sik- 
kelere de vurulması Osmanlı para darbı 
için gerçekten önemli bir olaydır. Bu tuğ- 


1696 
tarihli 
cedid 
eşrefi 
(İstanbul 
Arkeoloji 
Müzesi, 
Teşhir, nr. 1722) 
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ralı altınlara resmen cedid eşrefi adı ve- 
rildiği halde halk arasında sadece eşre- 
fi veya tuğralı altın denilmiştir. Osman- 
ular'da kullanılan altın paraların adları 
genellikle Mısır'dan sirayet ederdi. Hat- 
ta İstanbul'da belli bir adla bastırılıp pi- 
yasaya sürülen altınlar Mısır'a gidince 
isim değiştirir ve bu yeni isimle anılma- 
ya başlardı. Nitekim cedid eşrefiler de 
Mısır'da zer-i mahbüb* adıyla darbedil- 
miştir. Halbuki bu adla İstanbul'da pa- 
ra darbı ancak lH. Ahmed zamanında 
gerçekleştirilmiştir. 
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Pakalın, I, 267. g 
m İBRAHİM ARTUK 


CEDİD İSLÂMBOL 


1716'da İstanbul'da basılan 
altın para. 


Bu sikkeye “sikke-i cedid-i zer-i İs- 
lâmbol” da denilirdi. 1696'da bastırılan 
cedid eşrefi"lerin para buhranını orta- 
dan kaldıramaması ve İstanbul'da bası- 
lan altınlarla diğer sikkelerin de mağ- 
şuşiyeti yüzünden, halk arasında mute- 
ber ve makbul olan Venedik altınından 
tam vezinli, ayarı halis olarak 100 adedi 
110 dirhem gelmek üzere kesilerek pi- 
yasaya sürülmüştür. Kenarı zincirli, da- 
iresinin etrafı rümi nakışlı, ortası ayna 
gibi parlak, bir yüzünün ortasında pa- 


1143 (1730) 
tarihli 

cedid 
islâmbot 
(İstanbul 
Arkeoloji 
Müzesi, 
Teşhir, 

nr. 1780) 


dişahın tuğrası, diğer yüzünde “duribe 
fi İslâmbol” yazılıdır. 3'er kuruş rayiçle 
1696'da basılan altınlardan ayırmak için 
bunlara “zer-i İslâmbol” adı verilmiştir. 
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Pİ İBRAHİM ARTUK 


CEDİD ZENCİRİKLİ E 


II. Ahmed adına 
1138'de (1725-26) 
Tebriz, Tiflis ve Revan 
darphânelerinde basılan altın para. 


Tebriz Seraskeri Abdullah Paşa'nın mü- 
racaatı üzerine Tebriz'de bir darphâne 
açılmasına izin verilmiş ve burada cedid 
zencirikli adıyla sikkeler basılmıştır. Da- 
ha sonra bu sikkelerin birer örneği İs- 
tanbul'a da gönderilmiştir. 24 ayar ha- 
lis altından olup her yüz adedi 110 dir- 
hem ağırlığında ve her biri 400 akçeye 
rayiç olmak üzere kesilen cedid zencirik- 
li paralar İstanbul altınları ile eşit değer- 
de tutulmuştur. Ancak ziynet özelliği ta- 
şımadıkları için ayar doğruluğu bakımın- 
dan şüpheli görülmeleri üzerine İstan- 
bul Darphânesi'nde birer örnek altın bas- 
tırılarak Tebriz seraskeriyle Revan ve Tif- 
lis muhafızlarına gönderilmiş ve bundan 
böyle buna göre basılması istenmiştir. 
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m İBRAHİM ARTUK 


E areais 1 
CEDİDCİLİK 
XIX. yüzyılın sonuna doğru 
Rusya müslümanları arasında eğitim 
ve kültür alanında başlayan 
L yenileşme hareketi. E 


Batı'daki aydınlanma felsefesinin İs- 
lâm dünyasına yansıması ve “usül-i ce- 
did” adlı eğitim hareketinin etkisiyle or- 
taya çıkmıştır. XIX. yüzyılın sonlarına ka- 
dar Rusya müslümanlarında ilk öğretim 
şehirlerde medrese bünyesinde, köyler- 
de ise camilerin yanında bulunan mek- 
teplerde geleneksel yöntemlerle yürütü- 


CEDİDCİLİK 


lerek sadece okuma yazma ve ilmihal bil- 
gisi öğretiliyor, ayrıca Kur'an'dan bazı 
sürelerin ezberletilmesiyle yetiniliyordu. 
“Usül-i kadim” denilen bu yönteme kar- 
şı çıkarak yerine usül-i cedid adıyla Ba- 
tı'daki eğitim sisteminden etkilenen bir 
yöntem öneren kişilere Cedidciler (Batı 
dillerinde Djadids) ve bunlar vasıtasıyla 
gelişen akıma da Cedidcilik (Djadidisme) 
denilmiştir. 

İlk öğretimin ıslahı ve yeni eğitim sis- 
teminin uygulanması düşüncesinin baş- 
ta gelen temsilcisi Gaspıralı İsmâil Bey'- 
dir (6. 1914). Kırımlı olan İsmâil Bey eği- 
tim ve öğretim amacıyla bulunduğu İs- 
tanbul'da Genç Türkler'den, Paris'te iken 
de sosyalist ve liberalistlerden etkilen- 
miş, bu şekilde Batı'daki eğitim sistemi- 
ni tanıma imkânı bulmuştur. Gaspıralı 
İsmâil Bey, Kırım'da ve Rusya'daki diğer 
Türk beldelerinde halkın içinde bulun- 
duğu gerilikten kurtulması için öncelik- 
le eğitim ve kültüre önem verilmesini is- 
tiyor, ıslah çalışmalarının ilkokullardan 
başlatılması, bu okullarda uygulanage- 
len usül-i kadimin terkedilerek yerine 
usül-i cedidin yerleştirilmesi gerektiğini 
savunuyordu. 1883 yılında Kırım'da “Dil- 
de, Fikirde ve İşte Birlik” alt başlığıyla 
çıkarmaya başladığı Tercüman gazete- 
sinde usül-i cedidle ilgili fikirlerini dile 
getiriyor ve ilk öğretimdeki sistemi eleş- 
tiriyordu. Ona göre mektepler medre- 
selerden ayrılmalı, ilkokulların özel öğ- 
retmenleri olmalı, öğretmenler aylık al- 
malıdır. İlkokullarda okumanın yanında 
yazma da öğretilmeli ve coğrafya, ma- 
tematik, hayat bilgisi gibi dersleri de içi- 
ne alan bir program uygulanmalıdır. Kız- 
lar için ayrı okullar açılmalı ve eğitimin 
her seviyesine uygun kitaplar hazırlan- 
malıdır. Gaspıralı bu hedefler ve ilkeler 
doğrultusunda 1884'te Bahçesaray'da 
usül-i cedid mektebini açtı ve yeni yön- 
temi burada bizzat kendisi uygulamaya 
çalıştı. Bu mektep örnek alınarak açılan 
okullara “usül-i cedid mektepleri” den- 
miştir. Gaspıralı, eğitim dili Türkçe olan 
ve kısa zamanda okuma yazmayı öğreten 
bu okullardaki usül-i cedidi Rusya müs- 
lümanlarına anlatmak ve yaygınlaştırmak 
için belli başlı Türk merkezlerine seya- 
hatler yaptı. Başlangıçta fazla ilgi gör- 
meyen usül-i cedid mektebinden mezun 
olan öğrencilerin başarıları halkın dikka- 
tini çektikçe okula ilgi arttı. Bunun üzeri- 
ne Kafkasya, Kazan ve Türkistan'ın uzak 
bölgelerinden usül-i cedidi tanımak ve 
öğrenmek üzere öğretmenler ve mollalar 
Bahçesaray'a gelmeye başladılar. 
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CEDİDCİLİK 


1552 yılında Rus hâkimiyetine giren 
Kazan Türkleri arasında, Gaspıralı'dan 
önce Abdünnâsır Kursavi (6. 1812) tara- 
fından başlatılan eski-yeni tartışması, 
medreselerde Kazan Türkçesi'yle eği- 
tim yapılması fikrinin gelişmesinde et- 
kili olmuştur. Kazan Türkleri'nin önde 
gelen aydınlarından kelâm bilgini, ta- 
rihçi ve arkeolog Şehâbeddin-i Mercâni 
tarih araştırmalarıyla, Kadı Rızâeddin 
Fahreddinoğlu hikâyeleriyle, Hüseyin Fe- 
yizhan ve Abdülkayyüm Nasiri dil alanın- 
daki çalışmalarıyla, Müsâ Cârullah Bigi 
de ilâhiyat sahasındaki eserleriyle Ce- 
didcilik hareketine önemli katkılarda bu- 
lundular. Müderris Âlimcan Barudi Gas- 
pıralı'nın izinden giderek Kazan'da usül-i 
cedide göre Muhammediyye Medrese- 
si'ni kurmuş (1901) ve yönetmiştir. Bu- 
rada öğrenim dili Türkçe idi. Barudi, Ce- 
didciler arasında yer almakla beraber 
İslâm birliğini zayıflatacağı endişesiyle 
milliyetçilik ve Batıcılık akımlarına taraf- 
tar olmadı. Bununla birlikte usül-i cedi- 
de göre açtığı medrese Cedidciliğin güç- 
lenmesine katkıda bulunmuştur. 

Cedidcilik döneminde Kazan'da yeti- 
şen bilim, düşünce, edebiyat ve sanat 
adamları arasında, Âlem-i İslâm (İstan- 
bul 1328-1329) adlı eserin müellifi Abdür- 
reşid İbrahim'den başka Hâdi Atlasi, Fâ- 
tih Kerimi, Abdullah Tukay, Fâtih Emir- 
han, Kerim Tinşur, Hâdi Maksudi, Sadri 
Maksudi, Yusuf Akçura'yı, ayrıca Bolşe- 
vizm devrindeki faaliyetleriyle de tanı- 
nan Ayaz İshâki ve Sultan Galiev (Mir Sa- 
id Sultan Alioğlu) gibi isimleri zikretmek 
mümkündür. 

Cedidcilik hareketi din, dil, kültür ve 
ideal birliğinden dolayı Rusya müslüman- 
ları arasında süratle yayılmış, Kazan'ın 


yanı sıra özellikle Azerbaycan ve Türkis- 
tan'da tesirini göstermiştir. Gaspıralı- 
nın usül-i cedid hareketini başlatmasın- 
dan önce de Azerbaycan'da Arapça'ya 
dayalı klasik eğitim sisteminin yanlışlığı 
ve zararları üzerinde duran kişiler ol- 
muştur. Bunlardan âlim, edip ve şair 
Abbaskulu Ağa Han Bâkihanlı (6. 1846) 
eğitim dilinin Türkçe olması gerektiğini 
savunmuş ve bunun için bazı teşebbüs- 
lerde bulunmuştur. Çok yönlü bir ilim 
adamı, özellikle güçlü bir eğitimci olan 
Hasan Zerdâbi de (6. 1907) eğitimin Türk- 
çe yapılmasını Azerbaycan maarifinin en 
önemli meselesi saymıştır. Zerdâbi, ilk 
Âzeri gazetesi olan Ekinçi'yi (1875-1877) 
çıkararak yenilikçi fikirleri yaymaya ça- 
lışması yanında ilk Türk kız ortaokulu- 
nu da açmıştır. Bundan sonra Azerbay- 
can'ın Şirvan, Bakü, Ordubâd ve Nahcı- 
van gibi şehirlerinde usül-i cedid mek- 
tepleri açılmış ve buralardan Cedidci ay- 
dınlar yetişmiştir. 


Cedidcilik hareketi ve usül-i cedid mek- 
tepleri sanayi ve ticaretin bir ölçüde ge- 
liştiği, nisbeten şehirleşmiş olan Kazan, 
Kırım ve Azerbaycan'da büyük bir yay- 
gınlık kazandığı halde kapalı tarım top- 
lumu niteliğindeki Türkistan (bugünkü 
Özbekistan, Türkmenistan, Kazakistan, Kır- 
gızistan ve Tacikistan) bu harekete baş- 
langıçta tamamen ilgisiz kalmış, hatta 
Gaspıralı'nın bu ilgisizliği gidermek mak- 
sadıyla 1893'te yaptığı seyahatten son- 
ra bile 1900 yılına kadar kayda değer 
bir gelişme sağlanamamıştır. Ancak bu 
tarihten itibaren Türkistan'da kadimci- 
lerle “emir” denilen feodal hükümdarla- 
rın direnişlerine rağmen Cedidcilik sınır- 
li da olsa bir gelişme gösterdi. Burada 
Cedidcilik hareketinin öncüleri Münev- 
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ver Kâri Abdürreşid, Ahmed Dâniş, Ho- 
ca Mahmud Behbudi ve İşan Hoca Hani 
gibi kişilerdi. Türkistan'da Cedidciliğin 
gelişmesinde Gaspıralı'nın Tercüman 
gazetesiyle Kazan ve Azerbaycan'da bu 
hareketi savunan yayınların etkisi olmuş- 
tur. Burada ilk usül-i cedid mektepleri 
Buhara (1900), Taşkent (1901) ve Semer- 
kant'ta (1903) açılmıştır. Buna rağmen, 
sosyal yapı sebebiyle kadimci zihniyetin 
gücünü koruması yüzünden, Türkistan'- 
da Cedidcilik öteki Türk ülkelerindeki 
kadar başarılı olamamıştır. Nitekim 1910 
yılına doğru Rusya'daki müslüman Türk 
toplumlarında açılan usül-i cedid mek- 
teplerinin sayısı 5000'e ulaştığı halde (A. 
Battal Taymas, TK, H/ 18, s. 125) Türkis- 
tan'da 100'ü bulmamıştı (İbrâhim Yar- 
kın, TK., 11/18, s. 140). Basının gelişmesi 
de buna göre olmuştur. 1905 ihtilâtine 
kadar Rusya Türkleri tarafından çıkarı- 
lan on iki gazete ve derginin altısı Âze- 
ri, dördü Tatar (Kırım ve Kazan) Türkçe- 


` siyle yayımlanırken Özbekçe ve Kazak- 


ça olarak sadece birer gazete çıkıyordu; 
bunlar da Rus hükümetinin kontrolü al- 
tındaki “resmi” vilâyet gazeteleriydi. An- 
cak Türkistan'da 1906'dan itibaren Ce- 
didci neşriyatta bir artış görüldü. Terak- 
ki, Hurşid, Şöhret, Asya, Buhârâ-yı 
Şerif, Turan, Semerkand, Sadâ-yı Fer- 
gana, Sadâ-yı Türkistan, Kazak ve Ba- 
lapan gazeteleri, Ayna, Islâh ve Yurt 
dergileri bu dönemde yayımlandı. 


Cedidcilik hareketi bir yandan siyasi 
otoritelerin, öte yandan Rusya Türkle- 
ri'nin birliğini İslâm'da gören ve yeni- 
leşmenin halkın Ruslaşmasına yol aça- 
cağını ileri süren kadimcilerin muhale- 
fetiyle karşılaşmıştır. Genel olarak yö- 
netim yeni tip okulların açılmasına açık- 
ça engel olmuyor, fakat bunlara maddi 
yardım da Sağlamiyordu. Cedidciler'e 
karşı olanların jurnalleri üzerine okullar 
kapatılıyor, buralardaki görevliler başka 
yerlere sürgün ediliyor, bu şekilde Rus 
milli eğitim teşkilâtı ve müfettişleri usül-i 
cedid mekteplerinde uyanan Türkçülük 
düşüncesini kontrol altında tutmaya ça- 
lışiyorlardı. Buna rağmen Rus sosyalist- 
leri ve Batıcıları tarafından desteklenen 
Cedidciler'le bunlara karşı olan kadim- 
ciler arasındaki mücadele Cedidciler'in 
lehine kapanmış, ancak kadimcilerin mu- 
halefeti sistemin başarısını oldukça ya- 
vaşlatmıştır. 

1905 yılına Kadar ilkokulları ıslahı me- 
selesinden ibaret olan Cedidcilik, bu ta- 
rihten sonra sosyal ve kültürel hayatta 
da yeniliği savunan bir hareket haline 
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geldi. Eğitim alanında medreselerin ıs- 
lahı, okuma yazmanın kolaylaştırılması, 
okuma oranının arttırılması ve kadının 
toplumdaki yerinin yükseltilmesi gibi 
konularda başarılı hizmetler gören bu 
hareket, öteki alanlarda yönetimin olum- 
suz tutumu ve diğer engeller sebebiyle 
yeterince başarı sağlayamamıştır. Bu- 
nunla birlikte Cedidciler 1905-1917 ara- 
sındaki dönemde siyasi faaliyetlerde de 
bulundular. Ancak bazılarının sol siyasi 
hareketler içinde yer alması, kadimcile- 
rin onları dinsizlik ve sosyalistlikle suç- 
lamasına ve Çarlık idaresinin de kendi- 
lerine karşı harekete geçmesine sebep 
olmuştur. Usül-i cedid mekteplerini “ih- 
tilâl ocakları” olarak görmeye başlayan 
Çarlık 1912'de çok sayıda Cedidci öğ- 
retmeni tutuklamıştır. 1917 ihtilâline 
doğru Cedidciler milliyetçilikten Bolşe- 
vikliğe kadar uzanan geniş bir yelpaze 
içinde yer almışlardır. Bu şekilde başlan- 
gıçta bir “aydınlanma hareketi” olarak 
ortaya çıkan Cedidcilik, kültürel tezleri- 
ne uygun olarak zamanla politik hedef- 
lere de yönelmiş ve Rusya Türkleri'nin 
istiklâl mücadelelerinin siyasi ideolojisi 
haline gelmiştir. 


Cedidciler, bütün milletlere kendi ka- 
derlerini tayin etme hakkının verileceği 
vaadiyle ortaya çıkan Bolşevizm'den ken- 
di gayeleri doğrultusunda faydalanma 
ümidine kapılmışlar, Bolşevizm'in ger- 
çek niteliğinin henüz tam anlaşılmadığı 
bir dönemde birçok Cedidci Bolşevik Par- 
tisine girerek müslüman fraksiyonlar 
oluşturmuşlar ve parti içinde kendi ide- 
alleri doğrultusunda çalışmalar yapmış- 
lardır. Cedidciliğin 1917 ihtilâli sonra- 
sındaki kuşağından Kazanlı Mir Said Sul- 
tan Galiev (Aliyev, Alioğlu), Stalin'in milli- 
yetler halk komiserliği yardımcılığına ka- 
dar yükselmiştir. Galiev, Marksizm'in si- 
nıf mücadelesi tezini yeniden yorumlaya- 
rak ezen milletlerle ezilen milletler ara- 
sında mücadele tezine dönüştürmüş, Rus 
sosyalizmine karşı Turancılık ülküsünü 
savunmuş, her Türk boyundan Cedidci- 
ler'i bu amaç uğruna bir araya getirme- 
ye çalışmış, böylece Sovyetler'in tek par- 
tsi olan Bolşevik Partisi içinde örgüt- 
lü bir müslüman fraksiyon oluşmuştur. 
Bununla birlikte eski Cedidciler gibi ilk 
müslüman komünistler de -Çarlık veya 
Sovyet farkı gözetmeksizin- Rus devle- 
tine, Rus halkına ve genel olarak Batılı- 
lar'a karşı derin bir güvensizlik duymuş- 
lardır (A. Bennigsen — C. L.-Ouelguejay, s. 
122-123); Sultan Galiev'in çalışmalarına 
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da bu güvensizlik duygusu yön vermiş- 
tir. Nitekim Stalin, güçlendikten sonra 
özellikle 1930'lu yılların ortalarından iti- 
baren Bolşevik Partisi'ndeki müslüman 
fraksiyona karşı harekete geçti. “Devlet 
ve Komünist Partisi kadrolarını halk düş- 
manlarından ve milliyetçilerden temiz- 
ieme” sloganıyla Cedidizm'in Sovyet ida- 
ri kademelerinde çalışmakta olan bütün 
temsilcileri hapsedildi ve bunların çoğu 
kurşuna dizildi. Bu şekilde başlayan tas- 
fiye hareketiyle Türk toplumlarının ay- 
dın tabakasını oluşturan Cedidci binlerce 
aydın öldürülmüş, Türk toplumları milli 
kadrolardan mahrum bırakılmıştır. Öldü- 
rülenler arasında Sultan Galiev, Ekmel 
İkram, Münevver Kari, Abdülhamid Çol- 
pan, Abdürraüf Fıtrat, Bekir Çobanzade 
gibi Cedidciliğin en değerli temsilcileri 
de vardı. Rusya Türkleri'nin tarihine “bü- 
yük ziyalılar (aydınlar) kırımı” olarak ge- 
çen bu katliamda sadece Azerbaycan'da 
20.000 aydın öldürülmüş veya sürülmüş- 
tür. Bu katliam sırasında Stalin Gaspı- 
ralı İsmâil Bey'in Bahçesaray'daki me- 
zarını tahrip ettirip üzerinde blok apart- 
manlar yaptırarak Cedidciliğin bütün iz- 
lerini silmek istemiş, Cedidciler'in eser- 
lerinin kütüphanelerde bulundurulması 
yasaklanmış ve Türk okullarında Cedid- 
ciler'in emperyalist ajanı, burjuva, pan- 
türkist sınıf düşmanları olduğu telkin 
edilmiştir. 

Cedidciliğin tarihi son derece trajik 
olmakla beraber boşa yaşanmamış ve 
özellikle Gorbaçov zamanında gerçekle- 
şen demokratik ortamda meydana çı- 
kan milli hareketlerin fikir ve ilham kay- 
nağını oluşturmuştur. Nitekim Sovyet 
Türkleri'nin bu ikinci dönemdeki milli 
uyanış hareketlerinin hedeflerinden bi- 
ri, Stalin tarafından mahküm edilen Ce- 
didci önderlerin itibarlarının iadesini sağ- 
lamak olmuştur. 

Kazan, Kırım, Azerbaycan ve Orta As- 
ya'da yaşanan uyanış hareketleri tari- 
hi-siyasi köklerini Cedidciliğe dayandır- 
maktadır. Kırım Türkleri, milletlerarası 
İsmâil Gaspıralı sempozyumu (Mart 1991) 
düzenlemişler ve Gaspıralı adına bir anıt 
yapmaya karar vermişlerdir. Kazan Türk- 
leri'nin teşkilâtı olan Tatar İçtimai Öze- 
gi, Sultan Galiev ve Şehâbeddin-i Mer- 
câni gibi Cedidci aydınların eserlerini ya- 
yımlamaya başlamıştır. Azerbaycan Halk 
Cephesi doğrudan doğruya Cedidcilik 
hareketine dayanmaktadır ve Cedidci 
eserler yayımlanmaktadır. Özbekistan'- 
daki Erk hareketi de Cedidci tezleri işle- 
mektedir. 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16, 559 s.) 


CEDİS (Beni Cedis) 


BİBLİYOGRAFYA : 

Mirza Bala, Azerbaycan Milli Hareketi, Ber- 
lin 1938; Hüseyin Baykara, Azerbaycan'da Ye- 
nileşme Hareketleri, Ankara 1966, s. 57-59, 
129 vd.; A. Zeki Velidi Togan, Bugünkü Türkili 
Türkistan ve Yakın Tarihi, İstanbul 1942-47 — 
İstanbul 1981, s. 551-560, 568-571; Abdullah 
Battal Taymas, Kazan Türkleri, Ankara 1966, 
s. 160-166, 210-213; a.mif., “Türk Dünyasın- 
da Usul-i Cedit Hareketi”, TK, 1/18 (1964), 
s. 119-125; a.mlf., “Usül-ü Kadim", a.e, IV/40 
(1966), s. 403-410; Hélène Carrère d'Encausse, 
"Social and Political Reform", Central Asia a 
Century of Russian Rule (ed. Edward Allworth), 
New York-London 1967, s. 189-207; A. Ben- 
nigsen — C. Lemercier- Guelguejay, L'Islam en 
Union Soviétique, Paris 1968, s. 38-57, 122- 
123; Hilmi Ziya Ülken, Türkiye'de Çağdaş Dü- 
şünce Tarihi, İstanbul 1979, s. 208-209; Nadir 
Devlet, Rusya Türklerinin Milli Mücadele Tari- 
hi, Ankara 1985, s. 8-40, ayrıca bk. tür.yer.; 
a.mlf., İsmail Bey (Gaspıralı), Ankara 1988, s. 
9-14, 54-72; Baymirza Hayit, Sovyetler Birli- 
gi'ndeki Türklüğün ve İslâm'ın Bazı Meselele- 
ri, İstanbul 1987, s. 80-90; İhsan Ilgar, Rus- 
ya Birinci Müslüman Kongresi, İstanbul 1988, 
tür.yer.; Akdes Nimet Kurat, Türkiye ve Rus- 
ya, Ankara 1990, s. 495 vd.; Ayhan Göksan, 
"Gaspıralı İsmail Bey ve Usulüceditçiliği", 
TK, 11/18 (1964), s. 126-129; Ahmet Caferoğ- 
lu, “Azerbaycanda Maarif Hareketleri", a.e., 
s. 130-136; İbrahim Yarkın, “Türkistan'ın Eği- 
tim ve Kültür İşlerine Bir Bakış", a.e., s. 137- 
145; a.mlf., “Türkistan'ın Cedidci Devri Si- 
malarından İdealist Öğretmen ve Teşkilatçı 
İşan Hoca Hani", a.e., V/58 (1967), s. 773-777; 
TA, X, 93; B. Spuler, “Djadid", E:F? (İng.), Il, 366; 


ABr., V, 434-435. rN T A 
AHA AKYOL 


CEDİS (Beni Cedis) É 
(m) 
Eski bir Arap kabilesi. E 


Cedis'in nesep silsilesi Hz. Nüh'a ka- 
dar genellikle şu iki şekilde ulaştırılır: 1. 
Cedis b. Lâvez (Lâviz veya Lüz) b. İrem b. 
Sâm b. Nüh. 2. Cedis b. Âbir (Âmir, Gösir, 
Kâsir, Câsir, Câir) b. İrem b. Sâm b. Nüh. 
Bazı rivayetlerde Cedis ile Tasm'ın veya 
Cedis ile Semüd'un kardeş olduğu, bir 
kısmında ise bu üç kabilenin birbiriyle 
kardeş olduğu belirtilir. 

Cedis kabilesi Yemâme bölgesinde 
Bahreyn'e kadar uzanan sahada Tasm 
kabilesiyle beraber yaşıyordu. Her iki ka- 
bile zaman zaman efsanevi bir şahıs ol- 
duğu söylenen Arap hükümdarı Cezime 
el-Ebraş'ın saldırılarına mâruz kaldığı 
gibi kendi aralarında da sık sık muha- 
rebe ediyorlardı. Efsanevi bir mahiyet 
arzeden nakillere göre bir ara Tasm'dan 
Amlik adında zalim ve ahlâksız bir hü- 
kümdar bölgede hâkimiyet kurmuş, ver- 
diği keyfi bir karara Cedisli bir kadının 
itiraz etmesine kızarak Cedis'ten evle- 
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necek her bâkirenin ilk geceyi yanında 
geçirmesini şart koşmuştu. Bu zulme 
bir süre boyun eğen Cedisliler, Amlik ile 
kabilesini tuzağa düşürerek öldürmüş- 
lerdi. Bu katliamdan kurtulabilen bir ki- 
şi Himyer Meliki Hassân b. Tübba'dan 
yardım istemiş, o da ordusuyla gelerek 
Cedis'i imha etmiş, böylece her iki kabi- 
le helâk olarak tarihe karışmıştı. Cezi- 
me el-Ebraş ile bağlantı kurulduğu za- 
man bu olayların milâdi IH. yüzyılın or- 
talarında vuku bulduğu tahmin edilmek- 
tedir. 

Araplar'ın meşhur atası Adnân'ın an- 
nesi ve karısının Cedis'ten olduğu söy- 
lenmektedir. 
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į AHMET ÖNKAL 

g CEDVEL | 
(desi ) 


Çeşitli amaçlarla üzerine isim, 
işaret, harf ve rakamların 
L yazıldığı çizelge, tablo. | 


Aslı Arapça cedvel veya cidvel (çoğulu 
cedâvil) olan kelime sözlükte “dere, çay, 
ark, su kanalı” anlamına gelmektedir (ge- 
niş bilgi için bk. Lane, H, 392; Redhouse, 
s. 648). E. Graefe'nin, “masa” ve “plan” 
anlamına alındığı takdirde cedvel ile La- 
tince'deki schedula (kitap yaprağı, sayfa) 
kelimesi arasında bir ilişkinin düşünüle- 
bileceği tarzındaki görüşüne (/A, Il, 43) 
ve Fraenkel'in birer astronomi terimi ola- 
rak zic ile cedvelin Ârâmice'den geldiği 
yolundaki tahminine (EI? (İng.|, 1, 370) 
katılmak mümkün değildir. 

Literatüre daha çok sihir, tilsim ve 
vefk” terimi olarak geçen ve bugün ar- 
tik itibar edilmediği görülen cedvel, üze- 
rinde çeşitli semboller bulunan hâtem 
ile (mühür-yüzük) yaklaşık aynı şeyi ifa- 
de etmektedir. Bir cedvel yapmak için 
kare, dikdörtgen, üçgen ve daire gibi ge- 
ometrik şekiller kullanılır. Bunların üze- 
ri enine ve boyuna çizgilerle bölünerek 
eşit hâneler elde edilir, sonra da bu hâ- 
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nelere esrarlı olduğuna inanılan sembol- 
ler, isimler, Arap alfabesinden bazı harf- 
ler veya bunların ebced hesabındaki sa- 
yı değerlerini ifade eden rakamlar yazı- 
lır. Cedveldeki hânelerin içine konulan 
sembol, isim, harf ve rakamlar, sihir ve 
tılsımın yapıldığı amaca göre değişiklik 
göstermektedir. Meselâ kötülüklerden, 
cin, şeytan ve perilerin zararlarından ko- 
runmak veya bir isteğe kavuşmak için 
hazırlananlara Allah'ın, büyük melekle- 
rin, cinlerin ve Ashâb-ı Kehf'in isimleri, 
ayrıca gezegenlerin adları, haftanın gün- 
leri ve dört unsur (toprak, su, hava, ateş) 
yazılır. Çeşitli tılsım cedvelleri arasında 
en yaygın olan “da'vetü'ş-şems” ise şöy- 
ie yapılır: Bir dikdörtgen üzerine enine 
ve boyuna altışar çizgi çekilerek yedilik 
kareler halinde kırk dokuz hâne elde edi- 
lir; bunların içine mühr-i Süleyman, ba- 
zı esrarlı şekiller, peri padişahlarına ait 
olduğu söylenen yedi isim, haftanın ye- 
di günü ve yedi gezegenin adları vb. ya- 
zılır. Bunların arasında gizli bir ilişki ol- 
duğuna ve bir araya gelince teşkil ettik- 
leri değerlerin etkisiyle cedvelden bek- 
lenen yararın elde edileceğine inanılır. 
Cedveller hazırlanış sebebine göre de- 
ğişik biçimlerde kullanılır; çok defa ko- 
runma, güç ve şifa bulma amacıyla bo- 
yuna, pazuya, omuza veya belden yuka- 
rı olmak şartıyla vücudun başka bir ye- 
rine takıldığı gibi (muska) suda eritilerek 
ilgili kişiye içirilir yahut yakılarak kişi du- 
manı ile tütsülendirilir. 

Pisagorcular'ın geliştirdiği sihirli ka- 
relerin, İslâm kültür dünyasına girdikten 
sonra bazı çevrelerde geniş ilgi gördü- 
ğü bilinmektedir. Özellikle Câbir b. Hay- 
yân ile başlayan bu ilgi İhvân-ı Safâ risâ- 
lelerinde gelişerek (bk. Resâ'il, 1, 108- 
113) Bâtıniler için önemli bir malzeme 
oluşturmuştur. Gizli ilimler alanındaki 
eserlerde bedüh ve vefk cedvelleri adıy- 
la anılan ve mahiyetleri bakımından İs- 
lâm inançlarıyla hiçbir şekilde bağdaş- 
masına imkân olmayan bu tılsım şekil- 


“Gazzâli cedveli” olarak bilinen dokuz hâneli sihirli kare 
(Gazzâli, el-Münkız, s. 85) 
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lerinden bir kısmı Gazzâli'ye mal edilmiş 
bulunmaktadır. Doğumu kolaylaştırdığı- 
na inanılan ve “Gazzâli cedveli” olarak 
bilinen sihirli kare şöyle hazırlanır: Do- 
kuz hâneye ayrılan karenin her hânesi- 
ne yukarıdan aşağıya, sağdan sola ve 
köşeden köşeye, sayı değerleri on beş 
toplamını veren harfler yazılır. İnanışa 
göre, hiç suya girmemiş iki bez üzerine 
yazılan bu cedveli doğum yapmakta olan 
kadın gördükten sonra ayaklarının altı- 
na koyarsa doğum çabuk gerçekleşir. 
Bu cedvelin niçin Gazzâli'ye mal edildi- 
ğini anlamak Zordur. Çünkü Gazzâli bu- 
nun bir hurafe olduğunu söylemekte ve, 
“Keşke bilseydim, acaba buna inanan var 
mı?” diyerek hayretini belirtmektedir (el 
Münkız mine'd-dalâl, s. 85). Öte yandan 
bu cedvelin Gazzâli'den çok önce İhvân-ı 
Safâ risâlelerinde yer aldığı da bilinmek- 
tedir (bk. Resâ?'il, 1, 109, 112). Öyle anla- 
şılıyor ki bu durum, Bâtıniliği ve Hurüfi- 
liği yaymak isteyenlerin Gazzâli gibi bü- 
yük bir otoriteyi istismar etmelerinden 
başka bir şey değildir (geniş bilgi için bk. 
BEDÜH). 
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SANAT. Yazma kitaplarla murak- 
ka'lar ve hat levhalarında, yazının kâğıt 
üzerinde işgal ettiği alanın dört bir ta- 
rafına çizilen çizgiye de cedvel denir. 
Manzum eserlerde mısraların aralarına 
çekilen basit bir çizgiden ibaret cedvel- 
ler olduğu gibi kalın veya ince, iç içe bir- 
kaç çizgi halinde siyah, beyaz (üstübeç), 
sarı, mavi, lâcivert, yeşil, kırmızı (sürh, 
la'l, gülgün) mürekkeple, sarı veya yeşil 
altın (zer mürekkep) ve yaldızla çekilmiş 
olanları da vardır. Eski kitap sanatların- 
da ayrı bir önemi olan cedvel çekme işi, 
yazı ile sayfa kenar boşluklarının, diğer 
bir ifade ile sayfadaki yazılı kısımla yazı- 
sız kısımların birbirinden ayrılmasını ve 
metnin ön plana çıkmasını sağlar. Met- 
ne sonradan yapılacak müdahalenin ön- 
lenmesiyle metnin bir standart ölçü için- 
de yazılmasını temin ettiği gibi ayrıca 
sayfa kenarlarına yazılan şerh, hâşiye 
ve ta'likat gibi ilâvelerin metne karışma- 
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sını da önler. Bazı eserlerde ve bilhassa 
ders kitabı özelliğine sahip olanlarda ise 
sayfalar cedvellerle uygun şekillerde bö- 
lünerek bir kitabın içine birden fazla 
eser yerleştirilmesi mümkün olmuştur. 
Bu durumda asıl metin sayfanın orta- 
sına yazılarak kenarlardaki boşluklara 
metnin şerhi, hâşiyesi, ta'likatı gibi bir 
arada bulunması faydalı olan tamamla- 
yıcıları da yazılırdı. Baskı sanatı geliştik- 
ten sonra bile bir kitabın içinde bu şe- 
kilde birkaç eserin basıldığı olmuştur. 
Nitekim Kitâbü Mecmü'a mine't-tefâ- 
sir adıyla anılan eserde (İstanbul 1324) 
Beyzâvi, Nesefi, Hâzin ve İbn Abbas tef- 
sirleri bir sayfaya yerleştirilerek basıldı- 
ğı gibi Şürühu't-telhis adıyla tanınan 
kitapta da Hatib el-Kazvini'nin Telhi- 
sü'1- Miftâh'ı ve bunun şerh ve hâşiye- 
leri beraberce basılmıştır (Bulak 1282). 
Ayrıca zic ve zâyiçe gibi takvimle ilgili ki- 
taplar, mahiyetleri icabı tamamen ced- 
vellerle bölünmüş sayfalardan ibarettir. 
Bunların cedvellerini çizmek ise çok bü- 
yük dikkat ve mahareti gerektirir. 


Cedveller bir kitabın tezhibinde önem- 
li bir unsur olduğundan müzehhipler ara- 
sında ayrı bir iş olarak cedvelkeş deni- 
len sanatkârlar tarafından yapılırdı. Ay- 
rıca Kur'ân-ı Kerim'de ilk iki sayfa ve 
süre başları, diğer kitaplarda da ilk say- 
falar (serlevha) genellikle tezhip edildi- 
ğinden buralardaki cedveller daha sa- 
natkârane yapılır, renkli mürekkeplerle 
veya altınla çekilirdi. Yazma eserlerin 
sonunda metnin bittiği yerden başlaya- 
"rak yazının kapladığı alana uygun bir şe- 
kilde ayrı bir cedvel çekilir, altına düz 
veya verev olarak yazılan istinsahla ilgili 
kayıtlar da başka bir cedvel içine alınır- 
dı. Kitabın hattat elindeki işi bittikten 
sonra cedvelkeş ve vassâl adı verilen sa- 
natkârlar tarafından sayfaları düzenle- 
nir, eser tezhibe veya cilde hazırlanırdı. 
Gelibolulu Âli, Menâkıb-ı Hünerverân'- 
da (s. 76) bir vassâli, “Halkârı, zerefşânı 
ve pervâzı, cedveli / Kılmış musahhar 
ana o hallâk-ı pür-kemâl” beytiyle över- 
ken onun aynı zamanda cedvelkeş ol- 
duğunu da belirtir. 


Cedveller bir çizgiden ibaret olursa bu- 
na tek cedvel, iki çizgiden ibaret olursa 
çift cedvel denir. Ayrıca çizgilerden biri 
kalın, diğeri ince olursa “tek kuzulu”, ka- 
Inca bir cedvelin iki tarafına ince birer 
cedvel çizilmişse buna da “çift kuzulu” 
adı verilirdi. 

Cedvel çizmeye mahsus kalemlere ced- 
vel kalemi denir. Bunlar bir vida yardı- 
mit ile açılıp kapanabilen ve istenilen ka- 
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lınlığa ayarlanabilen iki uçtan ibarettir. 
Günümüzde trling (Fr. tire-İigne) olarak 
da adlandırılan ve pergel takımları için- 
de yer alan bu alet yardımıyla istenilen 
kalınlıkta düzgün ve pürüzsüz çizgiler 
çizilebilir. Bilhassa büyük ölçüdeki lev- 
halarda iki çizginin arası fırça ile doldu- 
rulmak suretiyle çok kalın cedveller elde 
edilebilir. Buna “cedvel doldurma” denir. 
Cedveller çizildikleri mürekkep çeşidine 
göre de altın, gümüş vb. isimlerle anı- 
lırlar. Cedvel kalemi ayrıca yapma küfi 
yazıların hazırlanmasında da kullanılır. 


Edebiyat. Cedvel divan edebiyatında, 
hat ve kitap sanatlarındaki anlamının 
yanında daha çok “cedvel-i âb” (su yolu) 
ve küçük akarsu için bir teşbih ve me- 


. caz unsuru olarak da kullanılmıştır. Su 


ve akarsu etrafında teşekkül etmiş teş- 
bih ve mecazlarda yer alan kelimeye-ge- 
nellikle bahardan, bahçeden (çemen) bah- 
seden mısra ve beyitlerle bu konuları 
müstakil olarak ele alan bahâriyye ve 
şehrengizlerdeki mekân tasvirlerinde, 
tabiat manzaralarında rastlanır. Nedim'in, 
“Bir nihâlistan kitâbıdır o sahrâlar me- 
ger / Kim ona havz-ı dilârâ simden ced- 
vel çeker” beytinde cedvel kelimesi hem 
hat sanatındaki cedvel, hem de su yolu 
mânasında tevriyeli olarak kullanılmış- 
tır. Kelimeye ayrıca âşığın gözlerinden 
seller gibi akan gözyaşlarının çokluğu- 
nu ifade etmek için de başvurulduğu gö- 
rülmektedir. Ahmed Paşa'nın, “Eşkim rü- 
yumda hün ile cedveller eyleyip / Bu mâ- 
cerâ-yı derdimi yazdı hezâr bâr” beyti 
buna bir örnektir. 

Lâle devrinin meşhur eğlence ve ge- 
zinti yerlerinden olan Kâğıthane'deki Sã- 
dâbâd'da inşa edilen çağlayanlardan son- 
ra derenin bir bölümünün içi ve kenar- 
ları mermer kaplanarak düzenlenmiş ve 
bu kısma “cedvel-i simin” adı verilmiş- 
tir. Devrin bütün şairlerince güzelliğine 
temas edilen bu su yolu, özellikle Ne- 
dim'in şiirlerinde en güzel şekilde kül- 
tür ve edebiyat tarihine intikal etmiştir: 
“Gümüş renginde bir dibâ biçinmiş ced- 
vel-i simin / Velâkin hâre gibi mevci var 
şeffaf ü nürâni”; “Çeşme-i nür ise Nür 
âyetin eyler tefsir / Cedvel-i sim ile bul- 
sa n'ola Zib ü şânı”; “Cedvel-i sim iç- 
re âdem binse bir zevrakçeye / İstese 
mümkün varılmak cennetin tâ yanına”. 


Yahya Kemal de “Mâhurdan Gazel” 
adlı şiirinde, “Halk-ı Sa'dâbâd iki sahil 
boyunca fevc fevc / Va'de-i teşrifine al- 
kış tutarken dürdan // Cedvel-i simin 
kenarından bu âvâzın Kemâl / Koptu bir 
Tevvâre-i zerrin gibi mâhürdan” mısra- 
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larında bu meşhur su yoluna temas et- 
miştir. 
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değişik metotlarla 


L öğrettiğine inanılan ilmin adı. E 


Arapça bir kelime olan cefr sözlükte 
“sütten kesilmiş kuzu, oğlak; içi taşla 
örülmemiş geniş kuyu” anlamlarına ge- 
lir. Terim olarak değişik metotlarla ge- 
lecekten haber verdiği iddia edilen ilmi 
veya bu ilmi kapsayan eserleri ifade eder 
ve cifr olarak da anılır. Demiri'nin yanlış- 
lıkla İbn Kuteybe'nin Edebü-kâtib'ini 
kaynak göstererek aktardığı bir rivaye- 
te göre (Hayâtü'l-hayevân, |, 279) Ca'fer 
es-Sâdık (6. 148/765), Hz. Peygamber 
soyundan gelenlerin geçmiş ve gelecek- 
le ilgili olarak muhtaç bulundukları bü- 
tün gizli bilgileri bir kuzu veya oğlak 
(cefr) derisinin üzerine yazmış, muhte- 
melen bundan dolayı bu çeşit bilgilere 
ve eser türüne cefr denilmiştir. Cefr ile 
uğraşanlara cefri veya ceffâr denilir. Da- 
ha çok Şiiler tarafından geleceğe ilişkin 
haberleri ihtiva ettiği öne sürülen ve Hz. 
Ali ile Ca'fer es-Sâdık'a nisbet edilen 
eserlere de genellikle “el-Cefr” veya “el- 
Cefr ve'l-câmia” adı verilir. Bu son ad- 
landırmadan dolayı cefr ilminin adı bazı 
kaynaklarda el-cefr ve'l-câmia şeklinde 
de geçer. İbn Haldün ise yaygın telakki- 
nin aksine cefrin bir ilmi disiplin adı de- 
ğil ferdi kabiliyet olduğunu ileri sürmüş, 
bunun keşf ve ilham ile ilişkisi üzerinde 
durmuştur (Mukaddime, Il, 823, 828). 

Çeşitli metotlara başvurmak suretiyle 
geleceği keşfetme merakı İslâm önce- 
sinde yaşayan eski milletlere kadar uza- 
nır. Keldâniler, Asurlular, Bâbilliler, Mı- 
sırlılar ve daha sonra yahudilerle hıristi- 
yanlar arasında yaşayan kâhinler, mü- 
neccimler ve bazı mistiklerin kâinatın 
sonu, devletlerin âkıbeti gibi konularda 
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çeşitli haberler verdikleri bilinmektedir. 
İlkçağ filozoflarından Pisagor varlıklarla 
sayılar ve geometrik şekiller arasında ke- 
sin ilişkiler bulunduğunu savunmuştur. 
İslâm kaynaklarında sayı ve harflerin sır- 
larını konu edinen Kitâbü1- Galib ve'l- 
maglüb adlı bir eserle yine gaybdan ha- 
ber alma ile ilgili et-Tenebbü” bi'r-rü’` yâ 
adlı bir risâle Aristo'ya nisbet edilmişse 
de bunların apokrif olduğu anlaşılmıştır 
(İbn Haldün, I, 428; Kaya, s. 195, 299). Öte 
yandan Tevrat'ın bâtıni yorumlarında ve 
Aziz Augustinus gibi kilise babalarının 
yazılarında birçok cefr örneklerine rast- 
lanır. Tevrat'ta İbrâhim'in, vekili Elizer'i 
368 askerle dört krala karşı savaşmaya 
gönderdiği bildirilir (Tekvin, 14/ 1-4); bu 
rakam İbrâni harfleriyle Elizer'in sayısal 
değerine eşittir. Yahudi mistik hareketi 
kabalanın temel eseri olan ve Tevrat'ın 
bâtıni yorumunu ihtiva eden Zohar'da 
harflerin sırlarına dayanan bir ilimden 
söz edilir. Yaygın kanaate göre kabalist- 
lerin en önemli kitaplarından biri olan 
Sefer Yezirah, Hz. Müsâ'nın Türisinâ'da 
yakınlarına öğrettiği “İlm-i esrâr"dan 
oluşmuştur. Buna göre birer “ilâhi keli- 
me” olan dış varlıklar arasındaki müna- 
sebetlerin, uyum ve zıtlıkların hepsi İb- 
rânice'nin yirmi iki harfi arasında da 
mevcuttur. 

Şii kaynaklarına göre Hz. Ali Kur'an'ın 
bâtıni mânalarını Hz. Peygamber'den öğ- 
renmiş ve insanların muhtaç olduğu bü- 
tün bilgileri cefr adı verilen kuzu veya 
oğlak derisi üzerine yazarak el-Cefr ve 
el-Câmi'a adlı iki eser telif etmiştir. 
Geçmiş peygamberlere verilen kitapla- 
rın özünü, ayrıca kıyamete kadar ger- 
çekleşecek bütün dini ve siyasi olaylarla 
karşılaşılacak problemlerin çözüm yol- 
larını ihtiva eden bu eserler ancak Ehl-i 
beyt'e mensup imamlarca çözülebilecek 
rumuzlarla doludur. Diğer bazı kaynak- 
lara göre ise söz konusu kitapları yaza- 
rak cefr ilmini kuran Ca'fer es-Sâdık'- 
tr. Ona “el-cefrü'l-ahmer” (kırmızı deri- 
den yapılmış torba) ile “el-cefrü'l- ebyaz” 
(beyaz deriden yapılmış torba) şeklinde iki 
cefr nisbet edilmekte, bunların ilkinde 
Hz. Peygamber'in “silâh”ı, ikincisinde ise 
Zebur, Tevrat, İncil ve Hz. İbrâhim'e ve- 
rilen suhuf ile helâl ve harama dair bü- 
tün bilgilerin bulunduğu rivayet edilmek- 
tedir (Meclisi, XXVI, 18; Küleyni, 1, 240). 
Ca'fer es-Sâdık'ın öğrencisi iken ona tan- 
rlik nisbet eden ve bu şekilde dinden 
çıktığı kabul edilen Ebü'l-Hattâb el-Ese- 
di'nin (6. 143/760) ve ondan sonra da 
Mufaddal b. Ömer el-Cu'fi, Sedir es-Say- 
rafi, Ebân b. Sa'leb gibi aşırı Şiiler'in, 
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Kur'an'daki hurüf-ı mukattaa* ile di- 
ğer bazı âyetlerin bâtıni mânalarına da- 
yanan ve geleceğe ilişkin olayların bilgi- 
sini keşfettiği öne sürülen bir ilmi Ca'fer 
es-Sâdık'a atfetmeleri neticesinde cefr 
İslâmi literatürde bir ilim dalı olarak te- 
lakki edilmeye başlanmış, özellikle İs- 
mâiliyye ve İhvân-ı Safâ mensuplarınca 
bâtıni yorumların temel kaynağı haline 
getirilmiştir. 

İsmâililer'e göre varlıklarla harfler ara- 
sında gizli bir ilişki vardır; kâinatın dü- 
zeni 7 rakamı ile altı peygambere ve bir 
“kâim”e delâlet eden yedi harfe dayanı- 
larak açıklanmalıdır. İhvân-ı Safâ'nın Re- 
sâ”il'inde ise sayılar, her insanda bilkuv- 
ve mevcut olan ve aritmetik, geometri, 
astronomi ve müsikiden oluşan riyâzi 
ilimleri kuşatan bir ilim kabul edilerek 
bütün sayılar ilk dört rakamda toplan- 
mış (Resâ'il 1, 49, 75); temeline Tanrı, 
akıl, nefis ve madde (heyülâ) şeklinde sı- 
ralanan dört prensibin konduğu koz- 
molojik oluşum bu dörtlü sisteme göre 
açıklanmak istenmiş ve bunlar rakam- 
larla sembolleştirilmiştir (a.g.e, l, 53- 
54). Söz konusu zümrelerce benimsenen 
bu kültürün yayılmasından sonra cefr, 
geleceğe ilişkin olayları haber veren bir 
ilim dalı olarak görülmeye başlanmış ve 
çeşitli şekillerde tarif edilmiştir. Bu fark- 
li tarifler, cefrin geleceğin bilgisini içe- 
ren bir ilim olması açısından değil gay- 
bın keşfedilmesinde kullanılacak meto- 
dun ne olması gerektiği noktasındaki gö- 
rüş ayrılıklarından kaynaklanmaktadır. 
Geleceğe dair bilgilerin Ehl-i beyt'e va- 
sıtasız olarak (vehbi) bağışlandığını sa- 
vunan Şiiler'e göre cefr rabbâni ilim ve 
nebevi hikmet ürünüdür. Bazılarına gö- 
re ise cefr ilminde gaybı keşfedebilmek 
için harflerin taşıdığı bâtıni mânalara 
başvurmak gerekir. Bundan dolayı cefr 
ile ilm-i hurüf birleştirilmiş ve bazan ilm-i 
hurüf veya ilm-i teksir adıyla da anılmış- 
tır. Gaybı keşfetme vasıtası olarak ilm-i 
nücümdan faydalanılabileceğini benim- 
seyenler de vardır. Bunlar cefr ile ilm-i 
nücümu birleştirerek melâhim* türün- 
den eserler yazmışlar ve bu eserleri cefr 
ilminin kapsamına almışlardır. İlm-i nü- 
cüm gibi cefr ilmi de zamanla ilm-i hu- 
rüf, ilm-i adedi, ilm-i mükâşefe, ilm-i 
ledünni gibi alanları içine alarak geniş 
bir muhteva kazanmıştır. 

Cefr ilmine dair eserlerde genellikle 
“terkib-i harfi” ve “terkib-i adedi” adı 
verilen metotlar kullanılmıştır. Farklı gö- 
rüşler ileri sürülmekle birlikte cefr me- 
totları hakkında verilen bilgiler şöylece 
özetlenebilir: Arapça harfler şemsi - ka- 


meri, diğer bir ifade ile nürâni - zulmâ- 
ni olmak üzere ikiye; mesrüri, mebrüri, 
melfüzi olmak üzere üçe bölünür veya 
yirmi sekiz harf ebceddeki siraya göre 
ilk yedisi ateş, ikinci yedisi hava, üçün- 
cüsü su, dördüncüsü de toprak karak- 
terli olmak üzere dört gruba ayrılır. Harf- 
lerdeki tasarrufun sırrı teşkil edilen ter- 
kipteki mizaca bağlanır, yahut harflere 
yine ebced sıralamasına göre sayısal de- 
ğerler verilerek harfler ve sayılar ara- 
sındaki münasebetlerle bunlara tekabül 
eden remizlerden oluşan bir yol takip 
edilir. Bu sonuncu metoda “cefr-i mu- 
tavassıt” denilir. Arap alfabesinden, ken- 
dilerince belirlenmiş yirmi iki harfin kul- 
lanılması ile elde edilen cefre “cefr-i sa- 
gir”, yirmi sekiz harfin kullanılmasıyla 
gerçekleştirilene ise “cefr-i kebir” adı 
verilir. 


İsmâililer vasıtasıyla Kuzey Afrika'da 
yayılan cefr ilmiyle ilgili esaslar, Mesle- 
me b. Ahmed el-Mecriti, Ahmed b. Ali 
el-Büni, Abdurrahman el-Mağribi, Ab- 
durrahman el-Bistâmi gibi müelliflerin 
eserlerinde “İlmü esrâri'l-hurüf”, “İlmü't- 
tasarruf bi'l-hurüf” ve “İlmü havâssi'l- 
hurüf” başlıkları altında incelenmiştir. 
İsmâili yazarlardan sonra cefr ilminin 
Kuzey Afrika'daki en önemli temsilcisi, 
Muvahhidler'in lideri İbn Tümert (6. 524/ 
1130) olmuştur. Her ne kadar D. B. Mac- 
donald, İbn Tümert'in cefri Gazzâli (6. 
505/1111) tarafından kendisine verilen 
Kitâbü'1-Cefr adlı bir eserden öğrendi- 
ğini öne sürüyorsa da (JA, II, 44) Gazzâ- 
Inin harflerin esrarı konusunda Bâtıni- 
ler'e yönelttiği tenkitler (Fedâ'ihu'l-Bâ- 
tniyye, s. 66-72) dikkate alınırsa bu gö- 
rüşün isabetsiz olduğu ortaya çıkar. İbn 
Tümert'in etkisiyle cefr ilmi Kuzey Afri- 
ka'daki süfilerce benimsenmiş ve yayıl- 
mıştır. Daha sonra Muhyiddin İbnü'l-Ara- 
bi de (6. 638/ 1240) harflerle varlıklar ara- 
sında sıkı bir ilişkinin bulunduğuna dik- 
kat çekerek harflerin sırlarına vâkıf olan 
birinin gelecekte meydana gelecek bü- 
tün olayları keşfedebileceğini savunmuş 
ve meşhur eseri el-Fütühâtü'1-Mekkiy- 
ye'sinde harflerin mertebelerine geniş 
yer ayırmıştır (1, 231-361; Vi, 51-81). İb- 
nü'l-Arabi'nin konu ile ilgili görüşleri bü- 
yük yankılar uyandırmış, onun tesirleri 
İbnü'1- Arabi ekolünün önemli temsilci- 
lerinden Abdülgani en-Nablusi ile XVI. 
yüzyıla kadar devam etmiş (Şakraf, s. 89), 
hatta bu tesirler Muhammed Mâzi Ebü'l- 
Azâim ve Said Nursi gibi isimlerle zama- 
nımıza kadar ulaşmıştır. Said Nursi çe- 
şitli risâlelerinde besmelenin, bazı kisa 
süre ve âyetlerle belli kelimelerin harf- 
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leri, ayrıca Cenâb-ı Hakk'ın Allah, rah- 
mân, rahim, rab isimleriyle bunların ye- 
rini tutan “hü” zamirinin Kur'ân-ı Kerim'- 
de kullanılışındaki uyum ve ölçüye dik- 
kat çekmiştir. Söz konusu metinlerdeki 
harflerin cefr ilminin bir türü olan “tevâ- 
fuk metodu” ve ebced hesabına göre 
birçok gizli mânaları ihtiva ettiğini açık- 
lamaya çalışmıştır. Hatta bu metottan 
hareketle Kur'an'ın otuz yerinde “nur 
risâleleri”ne işaret edildiğini ileri sürmüş- 
tür (Zülfikar, s. 574-598, 635-645; a.mlf., 
Sikke-i Tasdik-i Gaybi, 5. 60-86). Fransız 
asıllı müslüman yazar Abdülvâhid Yah- 
yâ (René Guânon) astroloji, esrâr-ı hurüf, 
simya vb. ilimlerin aynı konuların muh- 
telif tasvirlerinden ve farklı ifadelerle 
anlatımından ibaret olduğunu belirtir ve 
gelecekteki olayları keşfetme iddiasın- 
da bulunan cefrin bu ilimlerin dışına çık- 
madığını savunur. 

Kur'ân-ı Kerim'de gayb bilgisinin ulü- 
hiyyet vasıflarından olduğu ve insanların 
bilgi edinme vasıtalarının dışında kaldı- 
ğı, ancak Allah'ın bazı peygamberlerini 
dilediği bilgilere muttali kıldığı açıkça be- 
lirtilmiştir (bk. M. F. Abdülbâki, Mu “cem, 
“gyb" md.). Kur'an'a göre gayba ait ha- 
berlerin yegâne kaynağı vahiydir. Şia 
mensuplarının, Hz. Peygamber'in kendi- 
sine gelen vahiylerin bir kısmını yalnız 
Hz. Ali'ye bildirdiğini, bu sebeple Ali'nin 
bilgilerinin de vahye dayandığını iddia 
etmeleri, Resülullah'ın nâzil olan vahiy- 
lerin tamamını bütün ümmete tebliğ et- 
tiğini ifade eden Kur'an âyetleriyle çeli- 
şir (bk. el-Mâide 5/67; Hüd 11/12; el- 
Kehf 18/ 27). Ayrıca bu iddialar, HZ. Âişe, 
Hz. Ali ve İbn Abbas gibi sahâbilerden 
nakledilen rivayetlere de aykırıdır (bk. 
Buhâri, “İlim”, 39, “Cihâd” 71; Müslim, 
“Edâhi", 8; Müsned, 1, 108). Cefr ilminin 
Hz. Peygamber'den Ehl-i beyt'e nebevi 
bir miras olarak intikal ettiği konusun- 
da da hiçbir delil yoktur. Esasen cefr ile 
ilgili rivayetlerin kaynağı, Ca'fer es-Sâ- 
dık'a tanrılık nisbet edecek kadar aşırı 
fikirlere sahip bulunan Ebü'l-Hattâb el- 
Esedi ile Bâtıniler'e öncülük yapan Mu- 
faddal b. Ömer el-Cu'fi'dir. Nitekim İb- 
nü'n-Nedim gibi Şia'ya mütemayil bir 
müellif bile Ca'fer es-Sâdık'a nisbet edi- 
len kitaplar arasında cefre dair herhan- 
gi bir eserden bahsetmemiştir (bk. el- 
Fihrist, s. 279). Ayrıca cefrin Ca'fer es-Sâ- 
dık'tan rivayet edilmesi hususundaki gö- 
rüşlerin bazı çelişkiler arzettiğini de be- 
lirtmek gerekir. Meselâ Şii ve Sünni kay- 
naklarında cefr ilmini Ca'fer es-Sâdık'- 
tan rivayet edenin Hârün b. Said el-İc- 
li olduğu nakledilir. Halbuki döneminde 
Zeydiyye'nin ileri gelenlerinden olan Hâ- 
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rün, Ca'fer es-Sâdık'a nisbet edilen cef- 
ri tenkit edip bunun asılsız olduğunu bil- 
dirmiştir (İbn Kuteybe , s. 70-71; Bağdâ- 
di, s. 252-253). Esasen gerek el-Cefr ve 
el-Câmi'a, gerekse Ca'fer es-Sâdık'a 
isnat edilen diğer birçok eserin gerçek- 
te ona ait olduğu hususunda ciddi te- 
reddüt ve itirazlar vardır (bk. CA'FER es- 
SÂDIK). Aynı kanaat bazı Şii gruplarında 
da mevcuttur (Küleyni, I, 240). Öyle an- 
laşılıyor ki cefre dair ilk telakkiler, Bâ- 
tıni-İsmâili çevreler ve eski dini-felsefi 
kültürleri nakleden kaynaklar yoluyla İs- 
lâm dünyasına girmiş, Şiiler'in çoğunlu- 
ğu ile bazı Sünni âlimler de bundan et- 
kilenerek cefrin, herkes tarafından me- 
rak edilen geleceğin bilgisini içerdiğini 
zannetmişlerdir. Ancak vahiy sona erip 
tebliğ tamamlandığına göre cefr ile ve- 
ya başka metotlarla geleceğe ilişkin ke- 
sin bilgiler ortaya koyma düşüncesi id- 
diadan öte bir anlam taşımaz. Ayrıca cefr 
işlemlerinde kullanılan metinler ilmi ku- 
rallara dayanmaktan uzak ve bilmece 
niteliğindedir. Gazzâli'nin de belirttiği 
gibi harflerin belli anlamlar ve sayısal 
değerler ifade ettiği konusunda hiçbir 
tutarlı ve ilmi delil yoktur (Fedâ'ihu'l- 
Bâtıniyye, s. 66-71). 

Literatür. Bazı Şii Kaynaklarında cefr 
ilmi Hz. Âdem'den başlatılarak bütün 
peygamberlere nisbet edilir (Ali el-Yezdi 
el-Hâiri, I, 232). Biyografik eserlerde mil- 
letlerin, devletlerin veya İslâm dünyası- 
nın gelecekteki siyasi ve içtimai mukad- 
deratını açıkça veya rumuzlar yoluyla vu- 
kuundan önce bildiren, “Kitâbü'l-Hidsân” 
genel başlığıyla da anılan melhame tü- 
ründeki eserler cefr literatürüne dahil 
edilir. Özellikle Beni İsrâil peygamberle- 
rinden Dânyâl'a, müstakbel dünya sal- 
tanatlarının seyri hakkında kaleme alın- 
mış bir Kitâbü'l- Cefr nisbet edilmiştir. 
Bu kitabın yazma bir nüshası Süleymani- 
ye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır (Bağ- 
datlı Vehbi Efendi, nr. 234). 

Şii kaynakların Hz. Ali'ye nisbet ettiği 
ve Hz. Peygamber tarafından kendisine 
yazdırıldığını ileri sürdüğü el-Cefr, el- 
Câmi'a ve el-Cefrü'l-câmi" ve'n-nü- 
rü'l-lâmi* adlı eserlerin menşei ve İh- 
vân-ı Safâ'nın Resâ 'il'iyle olan müna- 
sebeti konusunda müstakil araştırma- 
lar yapılmıştır (bk. JA, 1l, 44). Brockel- 
mann bu eserlerin çeşitli kütüphaneler- 
deki nüshalarını kaydeder (GAL, I, 39, 
578; Suppl, 1, 75, 798). Ancak bunların 
gerçekte Hz. Ali'ye ait olmadığına mu- 
hakkak nazarıyla bakılmaktadır. Zira söz 
konusu eserlerde Ca'fer es-Sâdık'ın bu 
ilmi bizzat Hz. Ali'den dinleyip öğrendi- 
ği ifade edilmekte ve tarihi açıdan doğru 
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olmayan bilgiler zikredilmektedir. Muʻ- 
tezile'nin Bağdat ekolünün kurucusu Bişr 
b. Mu'temir'in (6. 210/825), cefr denilen 
sözde ilmi veya Kitâbü7-Cefr'i Şia grup- 
larını oyalayan anlamsız bir iddia olarak 
telakki ettiği nakledilir (Câhiz, VI, 289). 
Şia tarafından Ca'fer es-Sâdık'a da cefr 
kitabı nisbet edilmiştir. Kitâbü'I- Cefr, 
el-Hâfiye fi'l-cetr, el-Höfiye fi “ilmi'l- 
hurüf veya sadece el-Hâfiye gibi ad- 
larla anılan bu eserin çeşitli yazma nüs- 
haları mevcuttur (meselâ bk. Süleymani- 
ye Ktp., Cârullah Efendi, nr. 1534/1; Köp- 
rülü Ktp., nr. 946/2). Kitdâbü'l-Cefr'in 
Ca'fer es-Sâdık'a ait olduğu yolunda De- 
mirf'nin verdiği bilgi (HMayâtü'l-hayevân, 
I, 279-280), İbnü'n- Nedim gibi klasik kay- 
naklarca doğrulanmamıştır. Brockelmann 
da bu konudaki rivayetlerin asılsızlığını 
savunanların bulunduğuna dikkat çek- 
mektedir (GAL Suppl, 1, 104; kış. Sezgin, 
1, 530). Ca'fer es-Sâdık'ın gözde talebesi 
ve bab'lardan biri olduğu ileri sürülen 
Câbir b. Hayyân'a (6. 200/815) ilk dönem- 
lerden itibaren Kitâbü'1- Cefri'1-esved 
(el-Mektebetü'r-Rızâviyye [Meşhed], nr. 
5269) ve Risâletü'1-cefr (Süleymaniye Ktp., 
Cârullah Efendi, nr. 895) adlı eserler nis- 
bet edilmiştir (Sezgin, IV, 264, 268). 

İbn Haldün, Halife Hârünürreşid ile 
Me'mün'un müneccimliğini yapan Ya'küb 
b. İshak el-Kindi'nin (6. 252/866), ilm-i 
nücüm hesaplarına dayanarak Abbösi 
hilâfetinin mukadderatını anlattığı Kitâ- 
bü'1-Cefr adlı bir eser telif ettiğini, bu 
eserin Moğol istilâsı sırasında kaybol- 
duğunu, bazı parçalarına el-Cefrü'ş-sa- 
gir adıyla Mağrib'de rastlandığını kay- 
deder (Mukaddime, 1l, 834). Günümüze 
ulaşmayan bu risâle ile, İbnü'n-Nedim 
tarafından el-İstidlâl bi'1-küsüfât “ale'l- 
havâdiş adıyla Kindi'ye nisbet edilen (ef- 
Fihrist, s. 318) risâle ve bazı kaynaklar- 
da Risâle fi'l-kazâ” “ale'l-küsüf şek- 
linde anılıp yine ona izâfe edilen risâle- 
nin aynı eser olması muhtemeldir. Câ- 
hiz de ahkâm-ı nücüma dayalı olarak 
kaleme alınan, yılın müstakbel meteoro- 
loji olayları hakkında birtakım tahminler 
ihtiva eden bazı Hint kaynaklı cefr kitap- 
larının bulunduğunu belirtir (Er Jİng|, 
Il, 376-377). 

“Gayb ilimleri” veya “garib ilimler” di- 
ye bilinen simya, huruf, havas, tılsım ko- 
nularında geniş bilgilere sahip Ahmed 
b. Ali el-Büni'nin (6. 622/ 1225) Şemsü'l- 
ma “ârifi'l-kübrâ adlı eseri de cefr litera- 
türü arasında yer alır. Büni, sayı ve harf- 
ler arasındaki münasebetlerden (vefk*), 
ayrıca bazı geometrik ve girift şekiller- 
den ruhani tesirlerin meydana gelebile- 
ceği düşüncesindedir. Bu eserini, başta 
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esmâ-i hüsnâ, besmele, Fâtiha ve Âye- 
tü'l-kürsi olmak üzere bazı dua, âyet ve 
sürelerin mânevi tesirlerine dayanarak 
maddi âlemde birtakım tasarruflarda 
bulunmanın mümkün olduğu görüşün- 
den hareketle telif etmiştir. Muhyiddin 
İbnü'l-Arabřye Cefrü'1-İmâm “Alf b. Ebi 
Tâlib, ed-Dürrü'l-munazzam, Miftâ- 
hu1-Cefri'l-câmi', Cefrü'n-nihâye ad- 
larıyla izâfe edilen konuyla ilgili eserler 
yanında (Brockelmann, |, 578; EJ? |ingi), 
II, 376), Osmanlı hânedan ve sultanları- 
nın hükümranlık süreleri hakkında ba- 
zı tahminlerde bulunan eş- Şeceretü'n- 
nu“mâniyye fi'd-devleti'1-“Osmâniyye 
adlı melhame türünden mevsuk olmayan 
bir eser de nisbet edilmektedir (Brockel- 
mann, GAL Suppl., |, 799; İA, VIH, 547). Eser 
el-Lem'atü'n-nürâniyye fi halli müş- 
kileti'n-nu“mâniyye adıyla Sadreddin 
Konevi (Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 
3738; Şehid Ali Paşa, nr. 1824; Cârullah 
Efendi, nr. 2057), Şerhu's-Salâh eş- $a- 
fedi “alâ rumüzi'ş- Şecereti'n- nu mâ- 
niyye adıyla Halil b. Aybek es-Safedi (Be- 
yazıt Devlet Ktp., Veliyyüddin Efendi, nr. 
2294; Süleymaniye Ktp., Cârullah Efendi, 
nr. 2057), en-Nematü'l-ekmel fi zikri1- 
müstakbel adıyla Ahmed b. Muhammed 
el-Makarri el- Mağribi (Beyazıt Devlet Ktp., 
Veliyyüddin Efendi, nr. 2292) ve Dâ'ire- 
tü'l-cifriyye “ale'ş-Şecereti'n-nu “mâ- 
niyye adıyla da Mustafa b. Sührâb (Sü- 
leymaniye Ktp., Serez, nr. 1926) tarafın- 
dan şerhedilmiştir. 

Beyazıt Devlet Kütüphanesi'nde (Ve- 
liyyüddin Efendi, nr. 2295) Şeyh Kemâled- 
din Muhammed b. Talha'nın (ö. 562/1167) 
Miftâhu cefr adlı bir eseri bulunmakta- 
dır. Kâtib Çelebi ve Sıddik Hasan Han, 
Ebü Sâlim en-Nasibi'ye e/-Cefrü'1-câmi' 
ve'n-nürü'l-lâmi' adlı bir eser nisbet 
etmişlerdir (Keşfü'z-zunün, l, 592; Ebce- 
dü'l-“ulüm, il, 215). Bazı kaynaklarda 
Şemseddin Muhammed b. Sâlim el-Hal- 
lâl'in de Kitâbü1-Cefri'1- kebir adli bir 
esere sahip olduğu kaydedilir (Brockel- 
mann, GAL Suppl, li, 171; Sarton, M/1, 
s. 623). Mahmud Paşa el-Askeri'nin el- 
Müntehabü'n-nefis min “ilmi nebiy- 
yillâh İdris, Muhammed Mâzi Ebü'!-Azâ- 
im'in el-Cefr ve UsülüT-vüsül, Muham- 
med el-Hariri'nin Tenezzülâlü'l-emr fî 
cefri'l-“aşr, Serbestzâde Ahmed Ham- 
di'nin el-Kevâkibü'd-dürriyye fî uşü- 
li'l-cifriyye adlı eserleri cefr konusunda 
son dönemlerde yazılan kitaplardandır. 

Cefr ilminin lehinde ve aleyhinde söy- 
lenenleri toplamaya yönelik bir çalışma 
Abdülmün'im Muhammed Şakraf tara- 
fından yapılmış ve 'İlmü”l-cefr fi'l- İs- 
lâm mâ lehü ve mâ “aleyhi ve medâ 
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“alâkatihi bi - “ilmi'l-gayb adıyla yayım- 
lanmıştır (Kahire 1987). 
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METİN YURDAGÜR 


CEHÂLET 
(ei) 
Bilgisizlik, kibir, 
bozgunculuk, serkeşlik gibi 
anlamlara gelen ahlâk terimi, 


Cehi gibi “bilmemek, bilgi ve görgü- 
den yoksun olmak” anlamında bir mas- 
dar olup isim olarak da kullanılır. Kur'ân-ı 
Kerim'de dört âyette cehâlet şeklinde, 
yirmi âyette de aynı kökten gelen muh- 
telif isim ve fiiller şeklinde geçmektedir 
(bk. M. F. Abdülbâki, Mu*cem, "chl" md.). 
Bu âyetlerde genellikle cehâletin fenalı- 
ğı, cahillerin yanılgıları, kötülük ve zarar- 
ları üzerinde durulmuştur. Yine Kur'an'- 
da ilim ve hikmetin Allah'ın sıfatları ara- 
sında yer alması, ayrıca Hz. Âdem'den 
itibaren bütün peygamberlere verilen en 
önemli meziyetler içinde ilim ve hikme- 
tin zikredilmesi (meselâ bk. el-Bakara 2/ 
31-33, 151, 251; en-Nisâ 4/113; Yüsuf 12/ 
22), cehâlete karşı bir tavır olarak yorum- 
lanmıştır. Kur'an'ın ilk inen âyetlerinde 
kalem kullanmanın ve Allah'ın insana 
bilmediği şeyleri öğretmesinin öneminin 
vurgulanması (bk. el-Alak 96/ 4-5), do- 
laylı olarak cehâletin insan için en baş- 
ta gelen kusur ve tehlikelerden biri ol- 
duğunu göstermektedir. Nitekim Râgıb 
el-İsfahâni, insanı diğer canlılardan ayı- 
ran meziyetlerin başında akıl ve bilginin 
geldiği şeklindeki yaygın görüşü hatır- 
latarak hayatını bilgisizlik içinde geçiren 
bir kimsenin hayvanlık mertebesini aşa- 
mayacağını, hatta varlık alanına çıkmış 
dahi sayılamayacağını belirtmiştir. Çün- 
kü hayvan kendi varlık imkânlarından 
yani duyumlarından tam olarak fayda- 
lanırken cehâlete razı olan insan bilgi 
edinme imkânını kullanmamıştır (ez-Ze- 
riSa ilâ mekârimi'ş-şeri“a, s. 99). İsfahâ- 
niye göre hayatla bilgi arasındaki sıkı 
ilişkiden dolayı Kur'an'da ilim “ruh” ke- 
limesiyle de ifade edilmiştir (bk. eş-Şürâ 
42/52). 

Hadislerde de gerek cehâlet ve cehl, 
gerekse bunlardan türemiş olan diğer 
kelimeler sıkça kullanılmış, Hz. Peygam- 
ber hem sözleriyle hem de icraatıyla müs- 
lümanları din ve dünya işlerinde cehâ- 
letten kurtarmak için büyük çaba sar- 
Tetmiştir. Nitekim hicretten hemen son- 
ra, ilki Mescid-i Nebevi bitişiğindeki Suf- 
fe olmak üzere Medine'nin çeşitli ma- 
hallelerinde mektepler açılmış, Hz. Pey- 
gamber'in sağlığında bu şehirde sayıları 
dokuza ulaşan mescidler aynı zamanda 
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birer mektep olarak kullanılmıştır. Suf- 
Te'de bizzat Hz. Peygamber ders verdi- 
ği gibi sahâbilerden de öğretmenlik ya- 
panlar vardı. Meselâ Ubâde b. Sâmit oku- 
ma yazma, Abdullah b. Said de hikmet 
mahiyetindeki özdeyişleri öğretiyordu. 
Hz. Peygamber'in, Bedir Savaşı'nda esir 
düşenler arasından okuma yazma bilen 
müşrik askerlerinden her birinin 4000 
dirhemlik kurtuluş fidyesi yerine on müs- 
lümana okuma yazma öğretmesini şart 
koşması, onun cehâleti yenme çabaları- 
nın önemli bir örneğidir. Esasen İslâm 
dünyasında, özellikle ilk yüzyıllarda dini 
ve din dışı ilimlerde gözlenen hızlı geliş- 
meler, Kur'an ve Sünnet'te cehâletin ye- 
rilmesine ve bilgi donanımına verilen bü- 
yük önemin sonucudur. İslâm bilginleri 
cehâletin kötülüğü ve ilmin değeri üze- 
rinde ısrarla durmuşlar, başta hadis mec- 
muaları olmak üzere ahlâk, edeb, eğitim 
ve öğretime dair kitaplarla bibliyografik 
eserler vb. kaynaklarda cehâletin kötü- 
lük ve zararları, sebepleri ve çareleri, ca- 
hillerin yanılgıları, ilimler ve âlimler kar- 
şısındaki olumsuz tavırları, ilmin önemi, 
eğitim ve öğretimin şartları ve kuralları 
gibi konular işlenmiştir. 


Başta Goldziher olmak üzere birçok 
çağdaş araştırmacı, özellikle Câhiliye dö- 
nemindeki kullanımına dayanarak ceh- 
lin esas olarak “azgınlık, serkeşlik, arzu- 
ların etkisinde kalma, hayvani içgüdü- 
lere boyun eğme”, kısaca “barbarlık” an- 
lamına geldiğini ortaya koymuşlardır. 
Buna göre câhilin karşıtı, âlimden ziya- 
de ihtiyatlı, ağırbaşlı, ahlâkı bütün, bu- 
gün “medeni” denilen insanı ifade eden 
halimdir (Muslim Studies, s. 202-206). Câ- 
hiliye edebiyatında cehi ve türevlerinin 
bu anlamda kullanıldığını gösteren pek 
çok örnek vardır. Meselâ Amr b. Kül- 
süm'un Mu 'allaka'sında yer alan, “He- 
le biri kalkıp bize karşı cahillik etmeye- 
görsün, biz cehâlette herkesten üste çı- 
kar, cahillerden daha cahil oluruz” (Zev- 
zeni, s. 178) anlamındaki beyitte cehâlet 
“şiddet ve saldırganlık” mânasında kul- 
lanılmış ve bir erdem sayılmıştır. Kur'ân-ı 
Kerim ve hadislerle diğer bazı İslâmi 
kaynaklarda da cehi ve cehâlet, ilmin 
zıddı olan bilgisizlik yanında öfke, şid- 
det, saldırganlık, serkeşlik gibi ahlâki 
kötülükleri ifade eden bir terim olarak 
geçmektedir. Nitekim Furkân süresin- 
de (25/63) Allah'ın iyi kullarının faziletli 
davranışları anlatılırken, “Onlar yeryü- 
zünde ağırbaşlı bir şekilde yürürler, ca- 
hiller kendilerine sözle sataşınca ‘selâm’ 
derler” buyurulmuştur. Bütün müfes- 
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sirlere göre bu âyette, cahillerin sataş- 
maları Câhiliye Arapları'nın bozguncu, 
geçimsiz ve şiddetten yana olan ahlâki 
temayüllerini, bu sataşmalara ağırbaşlı 
müslümanların selâmla karşılık verme- 
leri de uzlaşma, barış, güvenilirlik gibi 
erdemleri kapsayan ve genellikle hilim 
terimiyle ifade edilen İslâm ahlâkının 
asli karakterini göstermektedir. 


Cehâlet teriminin bu anlamdaki kul- 
lanımına hadislerde de rastlanmakta- 
dır. Hz. Peygamber, oruçlu müslüman- 
lara tavsiyelerini ihtiva eden bir hadi- 
sinde, “Biri ona karşı bir cahillik ederse 
oruçlu olduğunu söylesin” (İbn Mâce, “Sı- 
yâm”, 21) derken kelimenin bu mânası- 
ni kastetmiştir. “O iyi bir insandı, fakat 
öfke onu cahilleştirdi” (Müslim, “Tevbe”, 
56, 57; Müsned, VI, 196) meâlindeki ha- 
diste de aynı anlam vurgulanmıştır. Ge- 
rek bu hadislerde gerekse konuyla ilgili 
diğer âyet ve hadislerde müslümanların, 
bilginin zıddı olan cehâletle birlikte Câ- 
hiliye dönemi ahlâk anlayışını yansıtan 
öfke, şiddet, kibir ve saldırganlık anla- 
mındaki cehâletten arınmaları emredil- 
miştir (meselâ bk. el-Bakara 2/ 67; el-A'râf 
7/199; Buhâri, "Şavm", 2; Müslim, “Bir”, 
11; İbn Mâce, “Du'â”", 18). 
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CEHÂLET 
(öl) 
Bir râvinin 
bilinmediğini ifade eden 
hadis terimi. 
L | 


Cehâletü'r-râvi şeklinde de kullanılan 
terim, râvinin kim olduğunun veya cerh 
ve ta'dil'ine sebep olabilecek bir hali- 
nin bilinmediğini ifade eder. Bu durum 
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CEHÂLET 


ise onun adâlet” vasfını zedeleyebilir. 
Râvinin tanınmamasının başlıca iki se- 
bebi vardır. Birkaç ismi, künyesi, lakabı, 
nisbesi bulunan bir râvi bunlardan biri 
veya ikisiyle şöhret bulmuş olmakla be- 
raber ondan hadis rivayet eden bazı ta- 
lebeleri onu yaygın olmayan isim ve si- 
fatlarıyla anmış olabilirler. Meselâ Mu- 
hammed b. Sâib el-Kelbi'yi bazıları de- 
desine nisbet ederek Muhammed b. Bişr 
veya Hammâd b. Sâib adlarıyla yahut 
Ebü'n-Nadr, Ebü Said, Ebü Hişâm kün- 
yelerinden biriyle andıkları için Kelbi bi- 
inmeyen bir kişi durumuna düşmüştür. 
Râvinin tanınmamasının diğer bir sebe- 
bi de az hadis rivayet etmesi veya ken- 
dinden sadece bir kişinin rivayette bu- 
lunmuş olmasıdır (bk. MÜBHEM; MEÇHUL). 
Fazla tanınmayan isimler bazan hiç zik- 
redilmez; bunların yerine “ahbereni fülâ- 
nün”, “ahbereni racülün”, “ahbereni şey- 
hün” gibi umumi ve müphem ifadeler 
kullanılır. Sadece bir râvisi bulunan ve- 
ya az hadis rivayet eden bir kimseden, 
adını açıkça söyleyerek iki kişinin riva- 
yette bulunması halinde onun kimliğiy- 
le ilgili cehâlet vasfı ortadan kalkar. Ze- 
hebi ile Sehâvi, hakkında “fihi cehâletün” 
denilen bir râvinin cerhin en son dere- 
cesinde yer aldığını söylemişlerdir. 


Râvinin bir hadisi hangi şeyhinden al- 
dığını tayin edemeyerek “ahberenâ fü- 
lân ve fülân” diye hocalarının adlârını 
vermesi de bir nevi cehâlet sayılır. Fa- 
kat hocalarının sika” olması halinde bu 
durum bir mahzur teşkil etmez. 
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3 
CEHÂLET 


e) 

Dini hükümleri bilmeme, 
hukuki işlemlerde işlem konusunun 
belirsizlik veya bilinmezliği 
anlamlarına gelen fıkıh terimi. 


Cehâlet veya cehi sözlükte “bilmemek” 
anlamına gelir. Bu iki kavramın fıkıh te- 
rimi olarak kullanılışında ise genellikle şu 
farklılık göze çarpar: Cehl kişinin inanç, 
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CEHÂLET 


söz veya davranışları konusundaki bilgi- 
sizliğini, çehâlet ise kendi dışında kalan 
durumlara ilişkin bilinmezliği ifade eder. 
Bir başka ifadeyle cehi insanın, cehâlet 
varlık ve olayların vasfı olarak kullanılır. 
Meselâ yeni müslüman olan bir kimse- 
nin, namaz kılarken konuşmanın nama- 
zı bozacağını bilmemesi cehl terimiyle, 
akid sırasında kiralanan evin özellikleri- 
nin kiracı tarafından bilinmemesi cehâ- 
let terimiyle ifade edilir. Bununla birlik- 
te bazan bu iki terimin birbirinin yerine 
kullanıldığı da görülür. Öte yandan fıkıh 
eserlerinde yer yer cehi, rızâ ve irade- 
nin bulunmadığını ifade etmek üzere 
“hata” ve “galat” kavramlarıyla eş an- 
lamlı olarak kullanılmıştır. Esasen cehi, 
bilinebilecek bir durum hakkındaki bil- 
gisizlik, hata (galat) ise bir şeyi olduğun- 
dan başka türlü bilmek veya yanlış ta- 
savvur etmek anlamındadır (galat ile ha- 
ta arasındaki fark için bk. HATA). Bunlar- 
dan birincisi “el-cehlü'!- basit”, ikincisi 
“el-cehlü'i-mürekkeb” diye anılır. Buna 
göre hata cehlin bir türünü oluşturmak- 
tadır. 


1. Bilgisizlik (cehl). Fıkıh usulü eserle- 
rinin, İslâm hukukunda sorumluluk ve 
hakların genel teorisini ele almayı hedef- 
lediği söylenebilecek olan “el-mahküm 
fih” (veya "el-mahküm bih") bölümün- 
de sorumluluğun temel ilkeleri açıklanır- 
ken öncelikle kişinin ne ile yükümlü ol- 
duğunu bilmesi şartı üzerinde durulur. 
Bu şart, İslâm'da kişinin sorumlu tutul- 
ması için yükümlülüğünün kendisine bil- 
dirilmiş olması gereğini ifade eden teb- 
liğ ilkesinden kaynaklanır. Peygamber 
gönderilmedikçe kimseye azap edilme- 
yeceğini (el-İsrâ 17/15), müjdeleyici ve 
sakındırıcı olarak peygamberlerin gön- 
derildiğini (en-Nisâ 4 / 165) bildiren âyet- 
ler ve benzeri naslar bu ilkenin dayana- 
ğını oluşturur. Bu konu ile sıkı ilişkisi bu- 
lunan, ilâhi bir tebliğ olmaksızın davra- 
nışların dini anlamda “iyi” veya “kötü” 
olarak nitelendirilmesi için aklın yeterli 
olup olmadığı meselesinde (hüsün ve ku- 
buh) Ehl-i sünnet âlimleri arasında da 
görüş ayrılıkları bulunmakla beraber teb- 
liğ olmadan sorumluluğun bulunmaya- 
cağı sonucu hemen bütün Ehl-i sünnet 
âlimlerince kabul edilmiştir. Burada so- 
rumluluğun temel şartı olan “bilme”den 
maksadın, daima bilfiil bilgi sahibi olma 
değil bilgiye yahut bilme imkânına sa- 
hip bulunma olduğuna dikkat edilmeli- 
dir. Mâtüridi âlimlerinin, ilâhi tebliğ bu- 
lunmasa bile mümeyyiz ve ergin bir ki- 
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şinin kâinatın yaratıcısının varlığına ve 
birliğine iman etmesi gerektiğine ilişkin 
görüşü çok defa bu ilkenin bir istisnası 
olarak zikredilirse de iyi tahlil edildiği 
takdirde bunun da aynı ilkenin bir uzan- 
tsı olarak ortaya konduğu söylenebilir. 
Zira söz konusu görüşü benimseyenle- 
rin asıl maksadı, diğer dini yükümlülük- 
leri sırf akıl ile bilmek mümkün değilse 
de mevcut delillere bakarak kâinatı ya- 
ratan tek bir yüce varlığın bulunduğu- 
nun akıl yolu ile bilinebileceğini savun- 
maktan ibarettir. 

Fakihler, dini hükümlerden haberdar 
olmama halinde bunlarla yükümlü olun- 
mayacağı ilkesinin uygulamasında kural 
olarak dârülislâm'da bulunmayı bilgi 
karinesi, dârülharp"te bulunmayı da bil- 
gisizlik karinesi olarak kabul etmişler- 
dir. Buna göre dârülharpte müslüman 
olup da dini hükümler konusunda bilgi- 
si bulunmayan kişi, ilâhi emirleri yerine 
getirme ve yasaklardan kaçınma sorum- 
luluğu açısından mâzur sayılmıştır. An- 
cak fakihler, bu durumdaki kişiden dini 
vecibeleri edâ (zamanında yerine getirme) 
yükümlülüğünün mü sâkıt olduğu, yok- 
sa bu yükümlülüğün temelden mi kalk- 
miş olduğu, yine bu durumun dini ya- 
saklara uymayan kişi bakımından sade- 
ce cezayı düşüren bir sebep mi, yoksa 
suçun oluşmasını engelleyen (suç niteli- 
ğini ortadan kaldıran) bir gerekçe mi sa- 
yılacağı hususunda farklı görüşler be- 
lirtmişlerdir. Çoğunluğa göre kişinin bu 
konudaki bilgisizliği, yapma ve yapmama 
yükümlülüğünü tamamıyla kaldıran bir 
mazerettir. İmam Züfer gibi bazı fakih- 
lere göre ise yükümlülük ortadan kalk- 
maz. Kişi namaz ve benzeri vecibeleri 
zamanında yerine getirmemekten ötü- 
rü mâzur sayılırsa da bu mazereti orta- 
dan kalkınca ibadetlerini kazâ etmesi 
gerekir. Yine bunun gibi işlediği yasak 
fiil suç olmaktan çıkmaz, fakat bu ma- 
zereti cezayı düşüren bir sebep olarak 
kabul edilir. 

Dârülislâmda bulunan kişi bakımın- 
dan, namaz kılmanın farz ve namuslu 
kadınlara iftira etmenin haram olması 
gibi dinin kesin hükümlerini bilmeme 
başlı başına günah sayıldığı için, böyle 
bir kişinin bu tür hükümleri bilmemesi 
mazeret olarak kabul edilmemiştir. Ak- 
si halde günahtan aklanma gerekçesi 
olarak başka bir günaha dayanılmış olur. 
Bu hususu vurgulamak üzere Zerkeşi, 
bilgisizliğin mazeret sayılmasının bir ko- 
layık hükmü olduğunu, yoksa bizâtihi 


cehle bağlanan bir sonuç olmadığını be- 
lirtir ve İmam Şâfül'nin şöyle dediğini 
nakleder: “Eğer cahil cehlinden ötürü 
mâzur sayılsaydı bilgisizlik ilimden üs- 
tün tutulmuş olurdu” (e/-Mensür fi'l-ka- 
vâ'id, Il, 16-17). Öte yandan Şehâbeddin 
el - Karâfi, dini vecibelerin nasıl yerine 
getirileceğine (meselâ namazın ifa şekli- 
ne) ilişkin bilgileri edinmeyi ihmal etme- 
nin bir çeşit mâsiyet olduğuna, dolayı- 
styla bu çerçevedeki temel bilgileri öğ- 
renmemiş olmanın da mazeret sayıla- 
mayacağına işaret eder. Karâfi burada 
“nisyan” ile “cehl'in birbiriyle karıştırıl- 
maması gerektiğine de dikkat çeker (En- 
vârü”)-burak, 11, 148-149). İslâm ülkesin- 
de yaşayan kişi için çoğunluğun bilgisi 
dışında kalamayacak dini hükümleri bil- 
memenin mazeret sayılamayacağı kural 
olmakla birlikte bunun bazı istisnaları 
tesbit edilmiştir. İslâm ülkesi vatandaşı 
olmayan bir gayri müslimin (harbi) İslâm 
ülkesine girdikten sonra ihtida etmesi, 
fakat henüz üzerinden fazla zaman geç- 
memiş veya İslâm ülkesinde bulunsa bi- 
le yerleşim merkezlerinin çok uzağında 
kalıp oralarda yetişmiş olması gibi se- 
beplerle dini hükümleri bilmeme konu- 
sunda fiili imkânsızlık bulunması meşrü 
bir mazeret sayılmıştır. Bazı yazarların 
belirttiği gibi (meselâ Abdülkâdir Üdeh, 
I, 431) bunlar da esasen birer istisna de- 
ğil “bilme imkânı bulunmadıkça sorum- 
lu tutmama” ilkesinin bir gereği sayıl- 
malıdır. Kesin delillerle sabit olmayan ve 
geniş kitleler arasında yaygın olarak bi- 
inmeyen hükümler hakkındaki bilgisiz- 
lik ise hemen bütün âlimlerce dârülis- 
lâmda bulunanlar bakımından da ma- 
zeret olarak kabul edilmiştir. 


Cehlin mazeret sayılması hallerinde 
dikkat edilmesi gereken bir husus, dav- 
ranışa bağlanan hukuki sonucu bilme- 
menin değil davranışın yasak olduğunu 
bilmemenin özür kabul edilişidir. Buna 
göre bir kimse, meselâ zina ve içki iç- 
me fiillerinin haram kılındığını bilmekle 
beraber bu fiillerin cezası olduğunu bil- 
mese kendisine ceza uygulanır, çünkü o 
davranıştan kaçınmakla yükümlü oldu- 
ğunu bilmektedir (Süyüti, s. 201). Bazı 
âlimler, Allah hakları ile ilgili hükümler- 
de cehlin mazeret sayılmasına temas 
ederken yasaklanan ve emredilen dav- 
ranışlar arasında bir ayırım yaparak bu- 
nun sadece yasaklar konusunda özür 
kabul edilebileceğini savunmuşlardır. Kul 
haklarının söz konusu olduğu durumlar- 
da ise cehlin mazeret sayılmasının hu- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 
Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


kuk güvenliğini sarsacağı gerçeğine ge- 
nellikle işaret edilmektedir. Fakat bil- 
memenin özür olarak kabulünü sırf Al- 
lah hakları ile sınırlı tutmanın doğru ol- 
mayacağını ifade eden hukukçular da 
vardır (Mv. F, XVI, 201, 202). 

Cehlin sorumluluğa etkisi konusun- 
daki temel yaklaşımlar yukarıda özet- 
lendiği şekilde olmakla birlikte detaylar 
incelendiği takdirde bu yaklaşımlarda 
fakihlerin kendi dönemlerindeki şartla- 
rın belirleyici bir rol oynadığı ve birçok 
somut olayda farklı değerlendirmeler 
yapıldığı dikkat çekmektedir. Bir yan- 
dan haddi gerektiren suçlarda şüphe- 
nin cezayı düşürmesi ilkesinin uygulan- 
ması, öte yandan cehlin daima geçerli 
bir mazeret sayılması halinde hukuk gü- 
venliği açısından önemli sakıncaların or- 
taya çıkabileceği düşüncesinin, konu ile 
ilgili değerlendirme farklılıklarının doğ- 
masına vesile teşkil ettiği gözlenmekte- 
dir. Fıkıh tarihi boyunca özellikle ta'zir 
cezaları ile ilgili uygulama ne olursa ol- 
sun, İslâm hukuk felsefesinde sorumlu- 
luk ile kanunu bilme (veya bilme konu- 
munda olma) arasında böylesine sıkı bir 
ilişkinin kurulması hukuk devleti anlayı- 
şının, ayrıca suç ve cezada kanunilik il- 
kesinin benimsenmesi açısından büyük 
bir önem taşıdığı şüphesizdir. 

Cehle bağlanan fıkhi sonuçlar, kelâm- 
cıların metodunu esas alan eserlerde 
“sorumlulukta bilgi şartı” konusu işle- 
nirken ele alınmakla beraber fukaha me- 
toduna göre kaleme alınan eserlerde 
ağırlıklı olarak “ehliyet ârızaları” başlı- 
ğı altında incelenmiştir. Hanefi âlimleri- 
nin öncülüğü ile fıkıh usulü eserlerinde 
önemli bir yer tutan ehliyet teorisine gö- 
re ehliyet ârızaları semavi ve müktesep 
olmak üzere iki kısma ayrılır. Birincisi 
insanların iradesi dışında oluşur, ikinci- 
si ise onların iradesine bağlı sebepleri 
ifade eder ki bu ikinci grup içinde cehi 
de yer almıştır. Ancak bu çerçevede söz 
konusu edilen durumların tamamı ehli- 
yeti ortadan kaldırıcı veya daraltıcı özel- 
likte değildir. Abdülaziz el-Buhâri'nin 
belirttiği gibi bazı ârızalar ehliyeti etki- 
lememekle beraber ilgili kişiler bakımın- 
dan bazı hükümlerde değişiklikler mey- 
dana getirdiklerinden bu teori içinde yer 
almışlardır (Keşfü'l-esrâr, IV, 262). “Allah 
sizi analarınızın karnından hiçbir şey bil- 
mez halde çıkarmıştır” (en-Nahl 16/78) 
meâlindeki âyette de ifade edildiği üze- 
re cehi sonradan oluşan bir özellik ol- 


mamakla birlikte insanın gerçek hüvi- 
yetini aşan ve küçüklük hali gibi bazan 
bulunup bazan bulunmayan olumsuz bir 
durum olduğu için “ârıza” olarak nite- 
lendirilmiş ve kişinin kendi çabası ile bil- 
gi sahibi olup bu olumsuz özelliği gider- 
me imkânına sahip bulunması sebebiy- 
le müktesep ârızalar arasında sayılmış- 
tır (a.g.e., IV, 263, 330). 

Hanefi fıkıh usulü eserlerinin ilk ör- 
neklerinde (meselâ bk. Pezdevi, IV, 330- 
350) cehi dörde ayrılmış ve günümüze 
kadar kaleme alınan İslâm hukuku ile 
ilgili eserlerde genellikle bu ayırım esas 
alınmıştır. Bu dört neviden ilk ikisi, Al- 
lah'ı ve sıfatlarının inkâr meselelerinin 
hükümlerine göre tasavvur edilmiş olup 
mazeret sayılamayacak cehl türünden 
kabul edilmiştir; ancak âlimlerin birço- 
ğu ikinci türü, yani ilâhi sıfatlar hakkın- 
da daha toleranslı düşünülmesi gerek- 
tiğini savunmuştur (meselâ bk. Zerkeşi, J, 
13). Üçüncü nevide, hakkında kesin delil 
bulunmayan (ictihada açık) meselelerde 
yanlış bilgi sahibi olma durumları ile şüp- 
henin cezayı düşürmesi ilkesinin uygu- 
lanabileceği durumlara temas edilmiş- 
tir. Dördüncüsünde ise İslâm ülkesi dı- 
şında müslüman olup İslâmi hükümleri 
henüz öğrenmemiş bulunan kişi (harbi) 
ve kendisine vekâlet verildiğinden ha- 
berdar olmayan vekil gibi sorumluluk ve 
yetkilerine ilişkin bilgi henüz kendisine 
ulaşmamış kişilerin durumları incelen- 
miştir. Bu sor iki nevi arasındaki ortak 
noktayı, mazeret sayılabilecek cehi ol- 
ma özelliği teşkil etmektedir. Son iki tür- 
den sayılan cehl çerçevesinde, bir sözün 
hukuki anlamını bilmeden onu telaffuz 
etme, bir meşrubatı şarap olduğunu bil- 
meden içme, suçsuz olduğunu bilmeden 
bir kimseyi dava etme veya mahkümi- 
yetine karar verme, savaş sırasında kar- 
şısındaki kişiyi düşman sanarak öldür- 
me, başkasına ait olduğunu bilmeden 
bir mala zarar verme, kıblenin ne yön- 
de bulunduğunu, iki sudan hangisinin 
pis olduğunu bilememe gibi bir hükmün 
maddi olaylara uygulanmasına, yahut 
hukuki sonuç bağlanan fiillere yön ve- 
ren maddi olaylara ilişkin bilgisizliğin 
söz konusu olduğu pek çok meseleye 
temas edilmiştir. Fakat bu gibi örnek- 
ler incelendiğinde, esasen sırf bilgisiz- 
likten değil doğrunun hilâfına bir zan 
taşımaktan (cehi-i mürekkeb) veya iki du- 
rumun birbiriyle karıştırılmasından ya- 
hut kasıt ve iradenin bulunmayışından 
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söz etmenin, dolayısıyla bunları hata, 
galat, rızâ, kasıt, taksir ve iştibâh gibi 
kavramlarla açıklamanın daha uygun ola- 
cağı anlaşılmaktadır (bk. HATA; ŞÜPHE). 

2. Bilinmezlik (cehâlet). İslâm hukukun- 
da hukuki işlemlerle, bilhassa iki tarafa 
borç yükleyen sözleşmelerde hukuki iş- 
lem konusunun biliniyor (mâlum) olması 
ve belirlenmiş (muayyen) bulunması esa- 
sı üzerinde önemle durulmuştur. Özel- 
likle Nisâ süresinin 29. âyeti, belirsizlik 
ve bilinmezlik özelliği taşıyan satım tür- 
lerini yasaklayan hadislerle çekişmeleri 
en az düzeye indirme ilkesi, fakihleri bu 
konuda hassasiyet göstermeye yönelt- 
miştir. 

Akdin konusu ile (muavaza akidlerinde 
her iki edimi ifade etmek üzere "el-ma'küd 
aleyh”) ilgili belirsizlik için garar, bilin- 
mezlik için ise cehâlet terimleri kullanı- 
lir. Ancak Karâfnin işaret ettiği gibi 
âlimler bu iki kavramı birbirinin yerine 
de kullanmışlardır. Bundan dolayı cehâ- 
let ve garar kavramlarının akde etkisi 
konusu genellikle karma bir biçimde in- 
celenmekte ve bu arada cehâlet kavra- 
mı için aşırı, orta ve az (fâhişe, mutavas- 
sıta ve yesire) şeklinde üçlü bir derece- 
lendirme yapılmaktadır. Bunlardan bi- 
rincisi, taraflar arasında çekişmeye yol 
açmasi kuvvetle muhtemel olan durum- 
ları kapsar ki İslâm hukukçuları bunla- 
rın akdin sıhhatine engel olduğu husu- 
sunda ittifak etmişlerdir. Çekişmeye yol 
açmayacağı kuvvetle muhtemel olan du- 
rumlar üçüncü gruba girer ve bunlar yi- 
ne ittifakla kabul edildiği üzere akdin 
sıhhatine engel değildir. İkincisi ise bi- 
rinci veya üçüncü gruba katılması hu- 
susunda ihtilâf edilen durumları içerir. 
Cehâletin (ve gatarın) akdin sıhhatine en- 
gel sayılması durumlarına İslâm hukuk- 
çularının çoğunluğuna göre tek dereceli 
bir geçersizlik müeyyidesi bağlanır ve 
eş anlamlı olmak üzere hepsi hakkında 
bâtıl veya fâsit terimleri kullanılır. Ha- 
nefiler, akdin özünü etkileyen (rükün ve 
in'ikad şartlarına ilişkin) sakatlıklara but- 
lân, akdin özünü etkilemeyen (sıhhat şart- 
larına ilişkin) sakatlıklara ise fesat mü- 
eyyidesi uygulamışlardır. Bu ayırımın en 
önemli sonuçlarından biri, fâsit akidler- 
de fesada hükmettiren özelliğin orta- 
dan kalkması ile akdin geçerli hale gel- 
mesi, bâtıl akidlerde ise hiçbir şekilde 
akde sıhhat kazandırılamamasıdır. Bu- 
nunla birlikte Hanefiler dışindaki bazı 
mezheplerde de bir kısım akidler için bâ- 
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tıl-fâsit ayırımı yapılmıştır (Mahmesâni, 
I, 14). Ayrıca başta Mâlikiler olmak üze- 
re bazı İslâm hukukçuları, gararın ivaz- 
sız akidlerin (uküdü't-teberruât) sıhhati- 
ni etkilemeyeceğini belirtmişlerdir (bk. 
Sıddik Muhammed el-Emin ed-Darir, s. 
521 vd.). 


Mecelle'de hukuki tasarrufun geçer- 
liliği için mâlum olma (meçhul olmama) 
şartının arandığı belli başlı hususlar şun- 
lardır: Satımda satım konusu mal (alıcı 
bakımından, md. 200, 213, 364), satım be- 
deli (md. 237, 238, 364), vade ve taksit 
durumu (md. 246, 248); kirada kiralanan 
(md. 449, 451), kira bedeli (md. 450); ke- 
falette (kefalet konusu mal değil şahıs ise) 
kefil olunan (md. 630); havalede havale 
edilen miktar (md. 688); âriyette âriyet 
konusu (md. 811); bağışlamada bağışla- 
nan mal (md. 858); ortaklıkta kârın or- 
taklar arasında ne şekilde bölüşüleceği 
(md. 1336, 1411, 1434, 1435, 1444); vekâ- 
lette (özel vekâlet ise) vekâlet konusu 
(md. 1459, 1468); sulhte (kabz ve teslimi 
gerektiriyorsa) sulh konusu ve sulh be- 
deli (md. 1547); ibrâda ibrâ edilen (md. 
1567); şüf'ada şüf'a bedeli (md. 1025); 
ikrarda lehine ikrarda bulunulan (md. 
1578); davada davalı (md. 1617) ve dava 
konusu (md. 1619). 


Karâfi, garar ve cehâlet özelliği taşı- 
yan akidlere dair hadislerde yer alan ya- 
sakların kul hakkı da içermekle beraber 
Allah hakları çerçevesindeki hükümler- 
den olduğunu, zira Allah'ın bunları ku- 
lun malını zayi olmaktan korumak için 
yasakladığını belirttikten sonra, “Kul ra- 
zi olsa da bu konudaki hakkını iskat ede- 
mez” der (Envârü'l-burak, I, 141). Bugü- 
nün hukuk diliyle ifade edilecek olursa 
bu yasak hükümleri İslâm hukukunda 
kamu düzeninden sayılmaktadır; fert- 
ler aksini kararlaştırmak suretiyle bun- 
ları bertaraf edemezler. 


Hadislerde ve fıkıh literatüründe yer 
alan bilinmezlik ve belirsizlik durumla- 
rına ilişkin yasaklar, daha çok garar kav- 
ramı etrafında yoğunlaştığı için, kap- 
samcı ve akde etkisi genel hatlarıyla yu- 
karıda gösterilen cehâletin daha açık bir 
biçimde ortaya konabilmesi, anılan so- 
mut durumların gözden geçirilmesini ve 
garar kavramının tahlilini gerekli kılmak- 
tadır (bk. GARAR). 

Ceh! ve cehâlet terimlerinin temelin- 
deki ilkelerle ilişkisi olmakla beraber, 
yöneltilmesi gerekli olan ve olmayan ira- 
de beyanları, kamuya yapılan icaplar, ödül 
vaadi, lehtarları belirli olmayan vakıf ve 


vasiyet tasarrufları gibi konuların asil 
çerçevesini irade beyanı ve hukuki tasar- 
ruf kavramlarının oluşturduğunu da be- 
lirtmek gerekir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

et-Ta “rifat, "chl" md.; Şafii, er-Risâle, s. 357- 
359, 366; Bâkıllâni, el-İnşaf fi mâ yecibü i'ti- 
kâdüh ve lâ yecüzü'lcehlü bih (nşr. İmâdüd- 
din Ahmed Haydar), Beyrut 1407 / 1986; Ebü'l- 
Velid Bâci, Risâle fi'-hudüd (Revista, 11/1-2 
içinde), Madrid 1954, s. 6-7; Pezdevi, Kenzü'l- 
vüsül, IV, 330-350; Gazzâli, el-Müstasfâ, l, 86; 
Karâfı, Envârü'l-burük fi envâ” "L-furük, Kahi- 
re 1347 — Beyrut, ts., |, 141; H, 148-149; II, 
265-266; IV, 12-13; Abdülaziz el-Buhâri, Keş- 
fü'lesrâr, IV, 262, 263, 330; Zerkeşi, el-Mensür 
fi'l-kavâ'id (nşr. Fâik Ahmed Mahmüd), Kü- 
veyt 1402/1982, l, 12 vd.; Süyüti, el-Eşbâh 
ve'n-nezâ'ir, Kahire 1378/1959, s. 199 vd.; 
Mecelle, md. 200, 213, 237, 238, 246, 248, 364, 
449, 450, 451, 630, 688, 811, 858, 1025, 1336, 
1441, 1434, 1435, 1444, 1459, 1468, 1547, 
1567, 1578, 1617, 1619; Subhi Mahmesâni, en- 
Nazariyyetü'l “âmme li'l-mücebât ve'l-“uküd, 
Beyrut 1948, II, 13-14, 70-71, 164 vd.; İbn Âbi- 
dinzâde, Kurretü “uyüni'l-ahyâr li-tekmileti 
Reddi'l-muhtâr, Kahire 1386/1966, VI, 297 
vd.; Sıddik Muhammed el-Emin ed-Darir, el- 
Garar ve eseruh fül-“uküd fi'lfikhi'-İslâmi, 
Kahire 1386/1967; Muhammed Ebü Zehre, 
el-Cerime, Kahire 1976, s. 461-474; Muham- 
med Selim el-Avâ, Fi Gşüli'n-nizâmi'l-cinâ? iy- 
yi'l-İslâmi, Kahire 1983, s. 58-60, 95 vd.; Mu- 
hammed Bahrülulüm, “Uyübü'l-irâde fi'ş-şe- 
ri“ati'-İslâmiyye, Beyrut 1404/1984, s. 656; 
Abdülkâdir Üdeh, et-Teşri"u'i-cinâ? iyyü”!-İslâ- 
mi, Beyrut 1405/1985, I, 430 vd.; Mv.F, IX, 5- 
273 (özellikle 15 vd., 52 vd., 98 vd., 143 vd.); 
XVI, 167-178, 197-207; Mu.Fİ, XVI, 228 vd.; 
Hayreddin Karaman, “Akid", DİA, Il, 253-254; 
Ali Bardakoğlu, “Bey”, a.e., VI, 14-16. 


ia İBRAHİM Kâri DÖNMEZ 


j CEHBEZ 2 


(al) 


Eskiden piyasada sarraflık, 
devlet maliyesinde ise 
başta para ayarı olmak üzere, 
çeşitli mali işleri yapan 


kimselere verilen ad. 
= 2 


Cehbez veya cihbiz kelimesi Farsça kö- 
kenli olup Arapça'da çoğulu cehâbizedir. 
“İçinde maden eritilen kap” anlamında- 
ki kehbedden alınmıştır. Sözlükte “efen- 
di, sahip, müdür; iyiyi kötüden, doğru- 
yu yanlıştan ayıran kimse; âdil tenkitçi 
ve tahlilci” gibi mânalara gelmektedir. 
Bundan dolayı iyi malları kötülerinden 
ayıran tüccara da tâcir-i cehbez denil- 
mekteydi. Piyasada bir çeşit bankacılık 
ve bankerlik yapanlar yanında Sarraf, 
muhasip, vergi memuru, hazinedar ve 
vergi dairesi müdürüne de cehbez adı 
verilmiştir. 


Abböâsi halifeleri Mansür (754-775) ve 
Hârünürreşid (786-809) devirlerinden iti- 
baren kaynaklarda cehbezden sıkça söz 
edilmeye başlanmıştır. Cehşiyâri, Hârü- 
nürreşid döneminde Mısır divanına ba- 
kan Ömer b. Mihrân'ın bir kısım hediye- 
lerin satılıp paraya çevrilmesi işini ceh- 
beze havale ettiğini kaydetmektedir (e/- 
Vüzerâ” ve'l-küttâb, s. 220). Muktedir- Bil- 
lâh zamanında (908-932) cehbezler he- 
men bütün şehirlere yayılmışlar, sarraf- 
lık ve ticaretten büyük servetler elde et- 
mişlerdi. 

Abbâsiler döneminde ticaretin geniş- 
lemesine paralel olarak sarraflar faali- 
yetlerini artırarak borç para vermeye, 
emanet para kabul etmeye ve halkla 
darphâne arasında aracı olmaya da baş- 
ladılar. Bir yandan ticari zaruretler, öte 
yandan devletin nakit paraya ihtiyacı 
bunların bir banka gibi faaliyet göster- 
melerine yol açtı ve artık siradan bir sar- 
raf değil cehbez olarak anılmaya başlan- 
dilar. 


Cehbezler para havalesi yaptıkları gi- 
bi takas işlerine de aracılık ediyorlar, na- 
kil zorluğunu ve gasp gibi bazı tehlike- 
leri ortadan kaldırmak gayesiyle ve bel- 
li bir ücret karşılığında para yerine bir 
çeşit kredi mektubu ve “süftece” (poliçe) 
tanzim ediyorlardı. Süftece usulüyle bir 
tüccar istediği şehirdeki bir malı, kendi 
şehrindeki mal veya parasını teminat 
gösterip teslim alabildiği gibi karşı ta- 
raf da gelip onun malını götürebiliyor- 
du. Bu tür işlem ve aracılıklarla kendi- 
lerine emanet bırakılan mevduatı koru- 
ma ve işletme karşılığında ücret aldık- 
ları için cehbezler simsar olarak da ni- 
telendirilmişlerdir. 


Cehbezler bir çeşit çek de tanzim edi- 
yorlardı. İbn Havkal Basra, Küfe ve Bağ- 
datlı tüccarların devamlı şekilde Magrib'e 
mal götürüp getirdiklerini anlattıktan 
sonra orada şahitler huzurunda tanzim 
edilen çekleri gördüğünü ve yerli tüc- 
carlardan Muhammed b. Sa'dün adında 
birinin borcu için 42.000 dinarlık bir çek 
yazıldığını kaydetmektedir (Şüretü'l-az, 
s. 65). 

Cehbezlerin yanı sıra sadece sarraf- 
ukla uğraşanlar da faaliyet sahalarını 
genişletmişler ve faizle kredi verme yo- 
luna saptıkları için 300 (912-13) yılında 
bundan menedilmişlerdi. 

Bazı vezirler ve aileler şahsi sermaye- 
lerinin işletilmesini özel cehbezlerine 
havale etmişlerdi. Bunlar paralarını em- 
niyet altına almak düşüncesiyle cehbez- 
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lerin yanında tutmuşlar ve işletilen ser- 
mayelerin elde edilen kârlarından onla- 
ra bir pay ödemişlerdir. 

Tüccarlar cehbezlerden kredi aldıkları 
gibi vezirler de devlet giderlerini karşı- 
layamadıklarında onlardan borç para al- 
maya başladılar. İlk defa Muktedir- Bil- 
lâh'ın veziri İbnü'l-Furât bazı yahudi ceh- 
bezlerden borç para aldı. Buna karşılık 
devletçe müsadere edilen mallar beytül- 
mâl ve beytülmâli"l-hâssa yerine bu ya- 
hudi cehbezler nezdinde toplandı. İbnü'l- 
Furât, cehbezlerin hesaplarını denetle- 
mek ve devlet alacaklarını tesbit için de 
kâtibi İbn Ferceveyh'i görevlendirdi. 


Halife Muktedir- Billâh tarafından ve- 
zirliğe getirilen Ali b. İsâ devlet alacak- 
ları hususunda cehbezlerle mücadele 
etti; sonunda onlarla yeni bir anlaşma 
yaptı. On altı yıl süren bu anlaşmaya gö- 
re her ayın ilk gününde maaşların öden- 
mesi için cehbezler devlete 150.000 dir- 
hem verecekler, buna karşılık bir temi- 
nat olarak Ahvaz bölgesinin gelirleri on- 
lara ait olacaktı. Böylece vilâyetin vergi 
gelirleri devlet hazinesi yerine cehbez- 
lerin kasalarında toplanmış oluyordu. 
Cehbezler bu vergileri kullanıyorlar ve 
hazine gelirlerinin yeterli olmadığı za- 
manlarda topladıkları veya toplayacak- 
lari vergilere mahsuben devlete para ve- 
riyorlardı. 

Muktedir- Billâh devrinde cehbezlerle 
hilâfet merkezi dışındaki vilâyetlerde de 
iş birliği yapıldığı bilinmektedir. Nitekim 
Kum vilâyetine tayin edilen cehbez, ha- 
raç ve devlete ait dıyâ' gelirlerini kendi 
kasasında toplamıştır. Bu bölgenin ver- 
gi mükellefleri halifeye ve hazine müdü- 
rüne karşı müteselsil olarak cehbez için 
kefil olacak ve istenildiğinde onu hazır 
bulunduracaklardı. Cehbezle mükellef- 
ler ve devlet hazinesi arasındaki bütün 
muameleler makbuz (berâe) ve bir çeşit 
çek (sak “e ) kullanılarak yürütülecekti. 


Cehbezler, devlet adına yaptıkları bu 
işlerden belli bir ücret veya hak almak- 
taydılar ki buna “cehbezlik hakkı” veya 
“cehbezlik malı” denilmektedir. Mukte- 
dir-Billân zamanından başlayarak Bü- 
veyhiler döneminde ve hatta VII. (XII) 
yüzyıla kadar cehbezler, başta Bağdat 
ve Basra olmak üzere Abbâsiler'in diğer 
bütün şehirlerinde faaliyet göstermiş- 
ler ve devletle ilişkilerini sürdürmüşler- 
dir. Bunların çoğunu yahudi ve hıristi- 
yanlar teşkil etmekle beraber az sayıda 
müslüman da bu işle uğraşıyordu. Irak'- 
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ta Selçuklular döneminde de durum ay- 
nıydı. Anadolu Selçukluları'nda ise bu iş- 
ler Türkler tarafından yapılıyordu. 

Selçuklular döneminde de cehbezler, 
zenginlere ve devlet adamlarına âit pa- 
raları kâr karşılığı kullanmışlar, bazan 
devlete kredi açmışlar ve buna mukabil 
bir kısım vilâyetlerin vergilerini iltizam” 
usulüyle kendileri toplayıp almışlardır. 
Irak dışında bu işleri çoğunlukla müslü- 
manların yürütmesine karşılık Büyük Sel- 
çuklular döneminde cehbezlikte yahu- 
dilerin ilk sırayı aldığı görülür. Melikşah 
zamanında (1072-1092) yahudi İbn Allân, 
Vezir Nizâmülmülk vasıtasıyla bir kısım 
büyük vilâyetlerin vergilerini iltizam usu- 
lüyle almış, İbn Semhâ adında bir diğer 
yahudi de Melikşah'ın Bağdat'taki bir 
inşaatında müteahhitlik hizmetlerini üst- 
lenmiştir. Sultan Berkyaruk da (1092- 
1104) devlet adına sermaye sahiplerin- 
den borç alıp sonra bunu hazineden öde- 
miştir. Sultan Sencer devrinde de (1118- 
1157) bazı devlet büyükleri kendi serma- 
yelerini cehbezlere işlettirmişler veya 
borç alıp kârdan ödemişlerdir. 

Para sisteminin altın ve gümüşe da- 
yanması, sarraflarca para basımı, para- 
larda kırpma yapma veya başka maden- 
ler karıştırma gibi olaylar, esas meslek- 
leri sarraflık olan cehbezlerin maliyede 
çalıştırılmaları ihtiyacını doğurmuş ve 
özellikle milâdi IX ve X. yüzyıllarda ge- 
rek piyasada gerekse devlet dairelerin- 
de cehbezlerin itibarı çok artmıştır. Kal- 
kaşendi Memlükler devrindeki sarraf- 
lardan bahsederken eskiden bu me- 
murlara cehbez denildiğini söyler (Sub- 
hu'-a'şâ, V, 466). Osmanlı Devleti'nde bu 
vazifeyi “sâhib-i ayâr” denilen darphâ- 
ne görevlisi yerine getiriyordu. 

Cehbezlerin hazine ile ilgili hesapları- 
ni teftiş ve piyasadaki faaliyetlerini de- 
netlemek için “divânü'i-cehbez” adlı bir 
divan kurulmuştur. Merkezde yani Bağ- 
dat'ta bulunan cehbez divanının yanı si- 
ra vilâyetlerde de böyle bir daire bulun- 
maktaydı. Beytülmâl ile daha sıkı ilişki 
içinde bulunan cehbez divanı “para de- 
ğiştirme dairesi” olarak da gösterilmek- 
tedir. Devlet kasalarında biriken muh- 
telif cins paralar bu divanda ihtiyaca gö- 
re birbiriyle değiştirildiği gibi ayni gelir- 
ler de paraya çevriliyordu. Bir kısım ha- 
raçları ve diğer bazı gelirleri de tahsil 
eden cehbez dairesi ödemede bulunan 
mükellefe bir makbuz (berâe veya vusü- 
lât) veriyordu. Eğer ödeme takside bağ- 
lanmışsa bu defa onlar için “rüzât” de- 
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CEHBEZ 


nilen belgeler tanzim ediyordu. Cehbez 
divanı, günlük gelir miktarlarını göste- 
ren bir gelir cetveli (kâime) tanzim eder 
ve bunu gelir belgeleriyle karşılaştıra- 
rak denetimini yapardı. Mali dairelerin 
günlük gelir ve giderlerini çıkardıkları 
cetvellere ise “rüznâmçe” adı verilmek- 
tedir. Cehbez divanı tarafından günlük 
kasa girdisini gösteren listelerden ayrı 
olarak aylık ve yıllık gelir yekünü ile gi- 
der (nafakât) hesaplarını ve hazine baki- 
yesini (hâsıl) gösteren cetveller çıkartılır 
ve bunlar beytülmâle takdim edilirdi ki 
bunlardan aylık olanına “hatme” ( äs)! ), 
yılık olanına da “el-hatmetü'l-câmia” de- 
nilirdi. 

Cehbez divanı sadece kendisi için de- 
ğil devlet hazinesi için de aylık ve yıllık 
olarak gelir ve gider hesap cetvelleri çı- 
kartmaktaydı. Haraç divanı da buna ben- 
zer bir cetvel (a'mâl) hazırlardı ki muh- 
temelen cehbez divanı aylık ve yıllık büt- 
çe hesaplarını yaparken bunlardan da 
Taydelanıyordu. Ancak bu hesaplar, ma- 
liyedeki sistem gereği “ezimme divanı” 
diye anılan maliye denetleme dairesinin 
tetkikine sunulmuş olmalıdır. 
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CEHCÂH el -GİFÂRİ 
m kğ Gi 
CEHCÂH el-GIFÂRİ 
( gW obea ) 
Cehcâh b. Said el-Gıfârî 
(6. 36/ 657) 


Bey'atürrıdvân'da bulunan 


sahâbilerden biri. 
L 3 


Mekke ile Medine arasında bulunan 
Gıfâr kabilesindendir. Babasının adının 
Kays veya Mes'üd olduğu da söylenmek- 
tedir. Cehcâh kabilesinden bazı kimse- 
lerle Hz. Peygamber'e gelerek müslüman 
oldu. Bey'atürrıdvân'da bulundu ve Be- 
ni Mustalik kabilesiyle yapılan Müreysi' 
Gazvesi'ne (Şâban 5 / Ocak 627) katıldı. 
Vâkıdi'nin rivayetine göre muhacirlerin 
fakirlerinden olduğu için bu sırada üc- 
retli olarak Hz. Ömer'in hizmetini görü- 
yor ve onun atını çekiyordu. Muharebe 
müslümanların zaferiyle sonuçlandıktan 
sonra Müreysi Kuyusu başında su al- 
mak üzere bir kalabalık toplanmıştı. Bu 
sırada Cehcâh ile ensardan Cüheyneli Si- 
nân b. Vebre arasında su yüzünden kav- 
ga çıktı ve Cehcâh Sinan'a birkaç tekme 
attı. Bunun üzerine Sinân b. Vebre, “Ye- 
tişin ey ensar!” diye bağırdı; Cehcâh da, 
“Yetişin ey muhacirler!” diye seslendi. 
Hz. Peygamber'i çok üzen bu kavga, ora- 
da bulunan ve aynı zamanda Sinân b. 
Vebre'nin dostu olan Abdullah b. Übeyy'in 
muhacirlere karşı beslediği kin ve öfke- 
yi açığa vurmasına ve Medine'ye döndük- 
lerinde müslümanları oradan çıkaracak- 
larına dair Münâfikün süresinin 8. âye- 
tinde, “Eğer bu savaştan Medine'ye dö- 
nersek andolsun ki şerefli kimseler al- 
çakları oradan çıkaracaktır” şeklinde ifa- 
de edilen sözleri söylemesine sebep ol- 
muştur. 


Tabakat kitaplarında anlatıldığına gö- 
re Cehcâh bir gün Hz. Osman minberde 
hutbe okurken bilinmeyen bir sebeple 
dayandığı bastonu alıp sağ dizinde kır- 
mış, kırılan bastonun kıymığı dizine bat- 
miş ve bundan sonra kemik erimesi has- 
talığına tutularak Hz. Osman'ın şehid 
edilmesinden birkaç ay sonra vefat et- 
miştir. 

Atâ b. Yesâr ve Süleymân b. Yesâr ile 
İbn Ömer'in âzatlısı Nâfi'in kendisin- 
den hadis rivayet ettiği söyleniyorsa da 
Buhâri bunun doğru olmadığını kaydet- 
mektedir. Tirmizi onun Hz. Peygamber'- 
den rivayeti bulunduğunu söylemekte- 
dir “Etme”, 20). 
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CEHDAMİ 
(ri ) 
Ebü İshâk İsmâil b. İshâk b. İsmâil 
el-Ezdi el-Cehdamt 
(6. 282/896) 


Mâliki fakihi ve muhaddis. A 


199 (815) veya 200 (816) yılında Bas- 
ra'da doğdu. Daha sonra Bağdat'a yer- 
leşti. Basra'da Ezd kabilesinden Cehâ- 
dıme kolunun yerleştiği mahalleye nis- 
betle anılır. Büyük dedesi Hammâd b. 
Zeyd'den (6. 179/795) Ebü'l-Hüseyin İbn 
Ebü Ya'lâ'ya (6. 526/ 1131) kadar yakla- 
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Kitâbü 
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şik üç asır boyunca birçok değerli âlim 
yetiştiren bir aileye mensuptur. Cehda- 
mî küçük yaşta ilme alâka duydu; İbnü'l- 
Muazzel'den fıkıh, Ali b. Medini'den ha- 
dis öğrendi. Bunlardan başka araların- 
da Müsedded b. Müserhed, Ka'nebi, Ebü 
Bekir b. Ebü Şeybe, Süleyman b. Harb 
ve kendi babası İshak b. İsmâil gibi mu- 
haddislerin bulunduğu birçok hocadan 
hadis rivayet etti. Müsâ b. Hârün, Nesâi, 
İbn Mücâhid, Abdullah b. Ahmed b. Han- 
bel, Ebü'l-Kâsım el-Begavi, Ebü Amr İb- 
nü's-Semmâk, Niftaveyh, Ebü Bekir İb- 
nü'l-Enbâri gibi tanınmış âlimler de ken- 
disinden rivayette bulundular. 

Mütevekki! - Alellâh zamanında 860 
yılında Bağdat'ın doğu tarafına kadı ta- 
yin edilen Cehdami, Mühtedi- Billâh ta- 
rafından 869'da bu görevden alındı. An- 
cak Mu'temid-Alellah ertesi yıl onu gö- 
revine iade etti. Daha sonra kendi iste- 
ğiyle Bağdat'ın batı tarafı kadılığına nak- 
ledildi (872). Dört yıl sonra da Bağdat'ın 
tamamına kadı oldu ve ölünceye kadar 
bu görevini sürdürdü (Hatib, VI, 287-288). 

Cehdami ayrıca halife tarafından Saf- 
fâriler'den Ya'küb b. Leys'e gönderilen 
heyetlerin içinde yer almış (870, 875), Fars 
bölgesini ele geçiren Abdurrahman b. 
Vâsıl'a, esir aldığı Ahvaz nâibi İbn Müf- 
lih'i serbest bırakması için elçi olarak 
gönderilmiştir (875). Kaynakların çoğun- 
da 22 Zilhicce 282 (11 Şubat 896) tarihin- 
de vefat ettiği kaydedilirken bazı eser- 
lerde 284'te (897) öldüğüne dair bir ri- 
vayete de yer verilir. 

Mâliki fıkhında büyük otorite olan Ceh- 
dami bu mezhebin delillerini ortaya koy- 
muş ve Irak'ta yayılmasını sağlamıştır. 
Yahyâ b. Eksem'in (ö. 242/857), Medi- 
neliler'in fıkhi görüşlerinin tartışıldığı 
bir meclise Cehdami'nin gelmesi üzeri- 
ne, “İşte Medine geldi” demesi, onun 
Medine fıkhını (Mâliki fıkhinı) çok iyi bil- 
diğini göstermektedir. Ebü'l-Velid el- 
Bâci ictihad derecesini anlatırken İmam 
Mâlik'ten sonra Cehdami'den başkası- 
nın bu dereceye ulaşmadığını söyler. Ceh- 
dami hadis âlimlerince sika” kabul edil- 
miş, uzun ömürlü olması sebebiyle de 
yaşadığı devirde “âli isnâd'lı hadis riva- 
yet etmek isteyen hadis talebeleri ken- 
disine başvurmuştur. 

Bid'at ehline şiddetle karşı çıktığı söy- 
lenen Cehdami, resmi görevinden arta- 
kalan zamanının büyük kısmını hadise 
ve diğer ilmi çalışmalara ayırmıştır. Sarf; 
nahiv ve lugat ilminde ileri bir seviyeye 
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ulaşmış, aynı zamanda şiirle de meşgul 
olmuştur. Müberred'in (6. 286 / 899) ken- 
disine çok saygı duyduğu ve, “Cehdami 
sarf ilmi konusunda benden daha bilgi- 
lidir” dediği rivayet edilir. Kıraat ilmin- 
de de belli bir yeri olan Cehdami, meş- 
hur yedi imamdan Ebü Amr b. Alâ'nın 
kıraatini Nasr b. Ali el-Cehdami'den, İbn 
Kesir'in kıraatini babasından ve Nâfi'in 
kıraatini Kâlün'dan öğrendi. Kâdi İyâz, 
onun bir sonraki nesilden olan İbn Mü- 
câhid ve İbnü'l-Enbâri'den de kıraat ri- 
vayet ettiğini söylemekteyse de Zehebi 
onu bu ilimde İbnü'- Enbâri'nin hocaları 
arasında zikretmiş, İbnü'l-Cezeri de bu 
iki âlimin kıraat ilminde Cehdami'den 
faydalandığını belirtmiştir. Diğer taraf- 
tan İbn Mücâhid, Nâfi'in Kâlün tarafın- 
dan rivayet edilen kıraatini İsmâil b. İs- 
hak'tan öğrendiğini söylediğine göre Kâ- 
di İyâz'ın sözü edilen tesbitinin doğru 
olmadığı anlaşılmaktadır. 

Eserleri. Kur'an ilimleri, hadis ve fıkha 
dair kaleme aldığı eserlerden ancak bir- 
kaçı zamanımıza ulaşabilmiştir. 1. Ah- 
kâmü'l- Kur'ân. İki ciltten ibaret olan 
eserin bir bölümü Kayrevan Camii Kü- 
tüphanesi'nde mevcuttur. 2. Müsnedü 
hadisi Mâlik b. Enes. Bir nüshası Dâ- 
rü'l-kütübi'z-Zâhiriyye'dedir. 3. Müsne- 
dü (Tenkihu) hadisi Eyyüb es-Sahti- 
yâni. Bu eser de Dârü'l-kütübi'z-Zâhi- 
riyye'dedir (bu üç eserin yazma nüshaları 
için bk. Sezgin, I, 88, 476). 4. Kitâbü Faz- 
li's-salât “ale'n-nebi. 104 hadisten mey- 
dana gelen bir cüzdür. Dört yazma nüs- 
hası mevcut olan eser Nâsırüddin el-El- 
bâni tarafından neşredilmiştir (Dımaşk 
1383/1963; Beyrut 1389/1969, 1397/ 
1977). Alican Tatlı, Köprülü ve Ezher nüs- 
halarını esas alarak eseri Marmara Üni- 
versitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü'nde 
yüksek lisans tezi olarak neşre hazırla- 
mıştır (1989). 5. Kitâbü’l- Kırâ’ ât. Ceh- 
dami'nin önemli eserlerinden biri olup 
yirmi imamın kıraatini ihtiva etmekte, 
ancak günümüze ulaşıp ulaşmadığı bi- 
linmemektedir. 


Cehdami'nin kaynaklarda adı geçen di- 
ğer başlıca eserleri de şunlardır: Me “â- 
ni1-Kur'ân ve i'râbüh, el-İhticâc bi'l- 
Kur'ân, el- Muvatta”, Ziyâdâtü'1- Câ- 
mi' mine'l-Muvatta”, Şevâhidü'1-Mu- 
vatta, Müsnedü hadisi Sâbit el-Bü- 
nâni, Müsnedü hadisi Ebi Hüreyre, 
es-Sünen, el-Mebsüt, Muhtaşarü'1- 
Mebsül, Kilâbü'l-Ferâ'iz, Kitâbü'r-Red 
“ale'ş-Şâfi'i fi mes'eleti1- humus, Ki- 
tâbü'r- Red “alâ Ebi Hanife, Kitâbü'r- 
Red “alâ Muhammed b. el-Hasan, Ki- 
tâbü'l-Emvâl, Kitâbü'ş-Şüt'a. 
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(ing.), s m ALİCAN TATLI 

ği CEHENNEM k 
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İnkârcıların ve günahkârların 
| âhirette cezalandırılacakları yer. | 


Cehennemin (cehennâm, cihinnâm) “de- 
rin kuyu; hayırsız, uğursuz” anlamına 
gelen Arapça asıllı bir kelime olduğunu 
ileri süren İslâm bilginleri olmuşsa da 
dil âlimleri bu konuda tereddüt etmiş- 
lerdir (meselâ bk. Lisânü')-“Arab, "cehen- 
nem” md.). Grekçe'de geenna, Latince'de 
gehenna olarak kullanılan kelimenin aslı, 
büyük ihtimalle İbrânice gö -Hinnom'dan 
(Hinnom vadisi) gelmektedir. Nitekim bu 
isim “gé ben Hinnom” (Hinnom oğlu vadisi), 
“gé ben& Hinnom” (Hinnom oğulları vadisi) 
ve “gö Hinnom” şeklinde Ahd-i Atik'te 
de geçmektedir (Yeşü, 15/8; 18/16; IL. 
Tarihler, 28/3; 33/6; Yeremya, 7/31, 32; 
19/2,6; 32/35; 11. Krallar, 23/10; Nehem- 
ya, 11/30). Câhiliye şairlerinden A'şâ ile 
“cehennâm” şeklinde) Ümeyye b. Ebü's- 
Salt'ın şiirlerinde yer alan cehennemin 
İslâm'dakine benzer bir şekilde tasvir 
edilmesi tereddütle karşılanmış ve bu 
şiirlerin Ümeyye'ye sonradan nisbet edil- 
diği düşünülmüştür. 


DİNLER TARİHİ. G&-Hinnom İs- 
râil tarihinde, İsrâiloğulları'nın sözde iba- 
det saydıkları gayri insani ve gayri ahlâ- 
ki faaliyetleri ifade ettiği için kötü bir 
şöhrete sahiptir. Orada saltanatını savaş 
ve salgın hastalıklarla sürdüren bir ce- 
hennem tanrısı olduğuna inanılan Mo- 
lek'e tapılmakta ve onun öfkesini yatış- 
tırmak için çocuk kurban edilmekteydi. 
İlk defa Yahuda Kralı Ahaz (m.ö. 735-716), 
Hinnom vadisinde buhur yakıp çocukla- 
rını “ateşten geçirmiş” (yakmış), Ahaz'- 
dan sonraki ikinci kral Manasse de yine 
orada oğluna aynı muameleyi yapmıştır 
(H. Tarihler, 28/3; H. Krallar, 16/3; 21/ 


CEHENNEM 


reformu sırasında (m.ö. 622) bu âdeti 
yasaklamıştır (11. Krallar, 23 / 10). İbadet 
adına çocukların katledilip yakılması yü- 
zünden İsrâil peygamberlerinin ge-Hin- 
nom'u lânetlemeleri üzerine bu yer İşa- 
ya'dan itibaren (İşaya, 66/24) zamanla 
gelişen yahudi eskatolojisindeki cehen- 
nemin sembolü olmuş ve ölüm sonrasın- 
da azap çekilecek yere bu ad verilmiştir. 


Ölümden sonraki hayatla ilgili inanç- 
lar hemen hemen bütün dinlerde mev- 
cuttur. Buna paralel olarak kötü davra- 
nışların cezalandırılacağı da kabul edil- 
mektedir. Eski Mezopotamya dinlerin- 
de insanın ölümden sonra yeryüzünün 
batı tarafında bulunan, yedi sur ve yedi 
kapı ile çevrili yere gittiğine, dönüşü ol- 
mayan bu yere tanrıça Allatu'nun hük- 
mettiğine, oradakilerin gıdasının toz, bu- 
lanık su ve toprak olduğuna inanılmak- 
taydı. Eski Mısır dinine göre ölenler Ozi- 
ris'in yer altı dünyasına gitmekte, hesa- 
ba çekildikten sonra suçlu bulunanlar 
cezalandırılmaktadır. 

Mecüsiliğe göre, inanmayan kişinin 
ruhu Sinvat Köprüsü'nden geçemeyip 
cehennemin derinliklerine düşer. Bu aşa- 
ğı âleme “yalancının evi” anlamında drü- 
jödemâna veya “yalancının çukuru” anla- 
mında druzotmaān denilmekteydi. Karan- 
lık, ıstırap ve gürültü ile dolu olan bu yer 
altı dünyasında kötülerin gıdası pislik- 
ten ibarettir. 

Hinduizm'deki ruh göçü (tenâsüh) inan- 
cı, cehennemle ilgili motiflerin gelişme- 
sini önlemiştir. Naraloka adı verilen ce- 
hennem, bu dünyada herhangi bir dini 
kuralı ihlâl eden kişiye öteki dünyada 
buna denk bir cezanın uygulandığı acı- 
larla dolu yerdir. Hinduizm'de cehennem 
bir nevi arınma yeridir. Kişi burada ce- 
zasını çektikten sonra arınmış olarak 
yeniden yeryüzüne döner. 

Budizm'de yedi cehennem inancı var- 
dır. Bu cehennemler yeryüzünün altın- 
dadır ve kötü davranışlarda bulunanlar 
burada uzun süre çok çeşitli işkencele- 
re mâruz kalırlar. İnsanların parçalan- 
ması, alevli silâhlarla kesilmesi, ezilme, 
ağaçlara asılıp yakılma başlıca ceza çe- 
şitleridir. Budizm'deki cehennem telak- 
kisinde ne alevler söner ne de acılar di- 
ner. 

Ahd-i Atikte açık ve net bir cehen- 
nem tasviri yoktur. Tevrat'ta ölüm ha- 
disesi ilk insanın hatasıyla irtibatlandı- 
rılmış (Tekvin, 2/17; 3/19), fakat ölüm 
sonrası hayat açıklanmamıştır. “Ataları- 
na selâmetle gideceksin” (Tekvin, 15/ 
15; 25/8, 17; 35/29; 49/29); “Ataların- 


. 2/ 20-24), Kral Yoşiya dini (o la uyuyacaksın” (Tesniye, 31/16); “Kav- 
de ) isi afer es-Sâdık Melik KER Mi 
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mine katılacaksın” (Tesniye, 35/50) gi- 
bi dolaylı ifadeler ölümü anlatmaktadır. 
Ölüm sonrasındaki hayat ise “ölüler di- 
yarı” anlamındaki şeol kelimesiyle ifade 
edilmektedir ki bu kelime Asur dilinde- 
ki Kigallu (büyük yer) veya arallu (ölüler 
krallığı) ile eski Mısır'daki dât'in (aşağı 
dünya) karşılığıdır. Şeol kelimesinin “oy- 
mak, kazmak, çukurlaştırmak” ve “iste- 
mek” anlamlarındaki şâal kökünden tü- 
rediği, şeolün doymak bilmeyen ve her 
zaman yeni kurbanlar isteyen bir yer ol- 
duğu için bu adı aldığı rivayet edilmek- 
tedir (DB, 11/2, s. 1793). Tevrat'ın Yunan- 
ca tercümesinde şeol kelimesi, Grek kül- 
türünde “ruhların vücuttan ayrıldıktan 
sonra gittikleri yer” anlamına gelen ha- 
des ile karşılanmış, Kitâb-ı Mukaddes'in 
Latince tercümesi olan Vulgate'ta ise in- 
Ternus (aşağı, alt tabaka), inferi (cehen- 
nemler), inferus (aşağıda olan) şeklinde 
çevrilmiştir. 

Şeol kelimesi Ahd-i Atik'te ilk defa Hz. 
Ya'küb'un, oğlu Yüsuf için tuttuğu yas 
münasebetiyle zikredilir. Hz. Ya'küb, Yü- 
suf'u bir canavarın parçalayıp yediğini 
düşünerek, “Oğlumun yanına, ölüler di- 
yarına (şeol) yas tutarak ineceğim” de- 
miştir (Tekvin, 37/35). Ahd-i Atik'teki 
bu ve benzeri ifadeler ölümle her şeyin 
bitmediğini, ölüm sonrasında başka bir 
hayatın mevcut olduğunu göstermekte- 
dir. Ahd-i Atik'e göre şeol yerin derin- 
liklerindedir (Tesniye, 32/22; Mezmurlar, 
48/18; 54/16; 62/10; 85/13; 87/7; 138/ 
8; Eyub, 17/16; Süleyman'ın Meselleri, 
9/18); ışığın nüfuz edemediği karanlık 
bir yerdir (Eyub, 10/21, 22; Mezmurlar, 
48/20; 87/13); girişi kapılarla kapalıdır 
(Mezmurlar, 9/15; 106/18; Eyub, 38/17); 
oraya bir defa girildi mi tekrar hayata 
dönmek için çıkmak mümkün değildir 
(Eyub, 7/9, 10); orası bütün canlıların 
varacakları bir yerdir (Eyub, 30/23); ora- 
da oturanlar “refaim /rephaim" (zayıf- 
lar) diye adlandırılır (Meseller, 9/18; 21/ 
16; Eyub, 26/5); ölüler diyarı hiç doymaz 
(Süleyman'ın Meselleri, 27/20; 30/15, 
16); insanları yutmak için ağzını açmış 
bir dev gibidir (İşaya, 5 / 14). Şeol için “he- 
lâk çukuru” (Mezmurlar, 55/23), “karan- 
lik diyar” (Mezmurlar, 107 / 10), “unutma 
diyarı” da (Mezmurlar, 89 / 12) denilmek- 
tedir; çünkü oraya giren unutulacak ve 
bir daha anılmayacaktır (Eyub, 24/20). 
Dünyadaki durumları ne olursa olsun 
bütün canlılar şeol diyarına gidecekler- 
dir (Eyub,3/13, 19; 30/23). 

Ahd-i Atik'te şeol, bütün ölüler için 
müşterek bir ikamet yeri olarak kabul 
edilmekle birlikte iyilerin mükâfat, kö- 


tülerin azap göreceği bir yer olarak da 
gösterilmektedir. Apokrif kitaplardan 
Assomption de Moise'e göre iyilerin 
mükâfat göreceği cennetin yanında (DBS, 
HI, 575), Secrets d'Hâönoch'a göre onun 
kuzeyinde (a.e, I, 1070) bulunan cehen- 
nem, yahudi inancında günahkârlar için 
bir işkence ve azap yeridir. Büyük günün 
muhakemesinden sonra suçlular oraya 
atılacaklar, sünnetli olanlar oraya girme- 
yeceklerdir. Tanrı ile İsrâiloğulları ara- 
sında sünnet ile tesbit edilen ahid o de- 
rece önemlidir ki İsrâil soyundan gelen 
biri cehenneme mahküm olsa, bu kısa 
bir müddet için de olsa, sünnet derisi 
kendisine iade edilecektir (a.e., IlI, 579). 


Cehennemdeki azap ateş, duman, su- 
suzluk ve karanlık şeklinde olacaktır. Ba- 
zı yahudi bilginleri âhirette kefâret öde- 
yerek günahtan arınmanın ve âhirette 
azaptan kurtulmanın mümkün olmadı- 
ğını savunurlar. Ancak bazı metinlere 
göre yaşayanların dua ve sadakaları ölü- 
yü cehennemden kurtarabilir. Günahı az 
olanlar cehennemde on iki ay kalıp çı- 
kacaklar, diğerleri orada ebediyen kala- 
caklardır (DBS, II, 579). Dinlerinden dö- 
nen yahudiler için azap ebedidir (İşaya, 
66/24). Orası geri dönülmeyen, derin, 
gizli, her şeyin toz ve koyu karanlıklarla 
karartıldığı bir yerdir (Eyub, 10/21; 11/ 
8; 14/13; 24/19; 26/6; 17/16, 13). Le 
livre d'Henoch'a göre cehennem yerin 
altındaki bir uçurum ve ateştir; kötüler 
oraya hapsedilir; oradakilerin affedilme 
umutları yoktur (DBS, Il, 1070). Secrets 
d'Heânoch'a göre ise cehennem çok so- 
ğuk, karanlık ve ateşlidir; günahkârlar 
orada hem donar hem yanarlar (a.e,, II, 
1070). Oradakiler duyulardan tamamen 
mahrum olmayıp uyuyanlar gibi zayıf ve 
sessizdirler (Eyub, 14/22; 3/13, 17, 18). 
Yeryüzünde olanlardan haberdar değil- 
dirler; Tanrı'ya hamdedemezler (Eyub, 
14/21; Vaiz, 9/ 5, 6, 10; Mezmurlar, 6/ 
6; 29/10; 87/11; 113/17). Kötülerin ce- 
hennemdeki azap şekli daha çok ateş- 
ledir (İşaya, 33/14; 66/24; 50/9, 11). Kö- 
tüler orada korkunç bir azaba uğraya- 
caklar, ateş ve kurt onların bedenlerini 
yok edecektir (İşaya, 14 / 11; Siracide, 7/ 
19). Sünnetsiz ölenler ve kılıçla öldürü- 
lenler de (kâfirler) en aşağı tabakaya atı- 
lacaklardır (Hezekiel, 32 / 17-32). 

Yahudi literatüründe cehennemin çöl- 
de, denizde ve Kudüs'te kapılarının oi- 
duğu, bir girişinin Kudüs yakınlarındaki 
Hinnom vadisinde bulunduğu, cehenne- 
min gökte veya karanlık dağların ötesin- 
de olduğu da ifade edilmektedir (EJd., 
XII, 998). Cehennem kapılarının bekçileri 


vardır. Orada işkenceye dünyada günah 
işleyen organdan başlanır. Yakma ve du- 
manla boğma azap türlerindendir. Ce- 
hennemde cumartesi günü azap yok- 
tur. Kötüler bazan ateşe bazan da buz- 
lara atılır (a.e, XII, 998). 

Ahd-i Cedid'de cehennem, yahudi inan- 
cında olduğu gibi şeolün kötülere tah- 
sis edilen kısmıdır. Hıristiyan inancına 
göre Hz. İsâ çarmıha gerildikten sonra 
yer altındaki şeolün iyiler kısmına (lim- 
bos) inmiş, iyileri oradan çıkararak on- 
lara semanın kapılarını açmıştır. Cehen- 
nem artık sadece semada olmayan ölü- 
lerin ikamet yeridir (DB, 11/2, s. 1795). 
İncil'lerde Hz. İsâ oradan “cehennem” 
(Matta, 5/29, 30), “cehennem ateşi” (Mat- 
ta, 5/22), “fırın ateşi” (Matta, 13/42, 50), 
“ebedi ateş” (Matta, 18/8; 25/41) ve “sön- 
mez ateş” (Markos, 9/43; Luka, 16/19- 
31) diye bahsetmektedir. Ayrıca bu yer 
“karanlıklar ve ceza yeri” (Matta, 8/12; 
22/13; 25/30; Yahuda'nın Mektubu, 6, 
13; Petrus'un İkinci Mektubu, 2/4, 17), 
“uçurum” (Luka, 8/31; Vahiy, 9/11; 20/ 
1, 3), “kükürt ve ateş gölü” (Vahiy, 19/ 
20; 20/9; 21/8) şeklinde de nitelendi- 
rilmektedir. 

Ahd-i Cedid'e göre cehennem şeytanın 
ve cehennemliklerin ceza yeridir (Matta, 
25/41); günahkârlar öldükten hemen 
sonra oraya inerler (Luka, 16/22); ruh 
ve vücutlarıyla azap çekerler (Matta, 10/ 
28). Orada koyu karanlıklar içinde (Mat- 
ta, 13/12; 22/13; 25/30), ölmeyen kurt- 
lar ve sönmeyen ateşle (Markos, 9/43, 
45, 47) korkunç azaplar vardır (Matta, 8/ 
12; 13/50; 22/13; Luka, 8/28). Hıristi- 
yan kutsal metinleri cehennemdeki aza- 
bın ateşle olacağını ve ebediliğini vur- 
gular (Matta, 18/8; 25/41; Yahuda'nın 
Mektubu, 7; Vahiy, 19/3). Hz. İsâ cezanın 
suçlara göre olacağını belirtmiştir (Mat- 
ta, 10/15; 11/21-24; Luka, 10/12-15; 
12/47-48; Vahiy, 18/6, 7). 
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O KELÂM. Cehennemin İsimleri. Kur'ân-ı 
Kerim'in yetmiş yedi âyetinde yer alan 
cehennem, herhangi bir sözlük anlamı 
taşımaktan çok kâfirlerin, münafıkların, 
zalimlerin, gerçeğe boyun eğmeyenlerin 
azap görecekleri yer olarak tasvir edilir. 
Nitekim söz konusu âyetlerin birçoğun- 
da cehennem “mesvâ, me'vâ” (mekân) 
kelimeleri veya “azâbü cehennem, nârü 
cehennem” terkipleriyle kullanılmıştır. 
Kur'an'da, kötülerin âhiret hayatında 
cezalandırılacakları yeri ifade eden baş- 
ka kavramlar da mevcuttur. Halimi'nin 
kanaatine göre (el-Minhâc, I, 472) bu ke- 
lime veya terkipler bütünüyle cehenne- 
min adi olmayıp amellerine göre cehen- 
nemliklere azap edilecek tabakaları ve- 
ya azap çeşitlerini gösterir. Meselâ “ce- 
hennem ateşi” anlamında geçen nâr ke- 
limesi, cehennem azabının çeşitli şekil- 
lerinden sadece yakıcı olanını ifade eder. 
Lezâ, sair, hutame gibi diğer kelimeler de 
nârın yakıcılığını tasvir etmektedir. Ce- 
hennem kelimesinin geçtiği yetmiş yedi 
âyetin elli biri Mekki, yirmi altısı Medeni 
süreler içinde yer alır. Bundan dolayı ba- 
zi yabancı araştırmacıların ileri sürdüğü 
gibi, Hz. Peygamber'in âhiret azabını ifa- 
de etmek üzere önceleri açık bir kanaa- 
te sahip değilken daha sonra Habeşli hı- 
ristiyan danışmanlarından faydalanarak 
kararlı bir şekilde cehennem kelimesini 
kullanmış olması (T. O'shaughnssy, s. 465) 
söz konusu değildir. Cehennem birçok 
hadiste de Kur'ân-ı Kerim'deki kullanımı- 
na paralel olarak yer almıştır (bk. Wen- 
sinek, Mu “cem: Fehâris, “cehennem” md.; 
Miftâhu künüzi's-sünne, "cehennem" md.). 


İslâm literatüründe genel anlamda 
cehennemi, azap türlerini veya onun bö- 
lümlerinden birini ifade etmek üzere çe- 
şitli kelimeler kullanılmıştır. Muhteme- 
len cehennemin yedi kapısı olduğunu 
beyan eden âyet (el-Hicr 15/44) sebebiy- 
le bunlardan yedisi özellikle önem kazan- 
mıştır. 

1. Cehennem. Cehennem tabakaları- 
na ait yedili tasnif sisteminde azabı en 
hafif olan en Üst tabakadır. Sünni âlim- 
lere göre burası günahkâr müminlerin 
azap yeri olacak, bunların azabı sona er- 
dikten sonra ise boş kalacaktır. Bu du- 
rumda cehennem genel olarak âhiret- 
teki azap yerinin bütününün, özel ola- 
rak da en üst tabakasının adı olmakta- 
dır. 

2. Cahim. “Kat kat yanan, alevi ve ısı 
derecesi yüksek ateş” anlamında olup 
yirmi altı âyette ve bazı hadislerde ge- 
çer. Kur'an'da daha çok cehennem yeri- 


ne, birkaç âyette de “tutuşturulan ya- 
kıcı ateş” anlamında kullanılmıştır (bk. 
CAHİM). 

3. Hâviye, “Yukarıdan aşağıya düşmek” 
anlamındaki hüviy kökünden isim olan 
hâviye “uçurum, derin çukur” mânasına 
gelir. Kur'an'da sadece bir yerde zikre- 
dilmiş ve aynı yerde “harareti yüksek 
ateş” diye de tefsir edilmiştir (el-Kâria 
101/9-11). Hâviye cehennemin adı ola- 
rak bir hadiste de geçmektedir (Nesâj, 
“Cenâ'iz", 9). 

4. Hutame. “Kırmak, ufalayıp tahrip 
etmek” anlamındaki hatm kökünden mü- 
balağa ifade eden bir sıfat olup Kur'an'- 
da yer aldığı bir tek sürede, “Allah'ın yü- 
reklere kadar tırmanan tutuşturulmuş 
ateşi” diye açıklanmıştır (el-Hümeze 104 / 
4-7). Hutame cehennemin bütününe ait 
bir isim olabileceği gibi belli bir kısmını 
ifade etmek üzere de kullanılmış olabi- 
lir. Kelimenin sözlük anlamı ile Kur'an'- 
daki açıklaması arasında tam bir uy- 
gunluk vardır. Zira tutuşturulmuş şid- 
detli ateş karşılaştığı her şeyi yakıp tah- 
rip eder ve onun en iç kısmına kadar iş- 
ler. Âhiretteki cezayı ve dolayısıyla ce- 
hennem ateşini maddi değil de mânevi 
olarak kabul edenler hutamenin âyet- 
teki izahına dayanarak “kalpleri saran 
ateşli kaygı” şeklinde bir yorum getirir- 
ler. Ancak cehennem azabıyla ilgili âyet- 
lerin bütününe bakıldığında böyle bir yo- 
rumu doğru bulmak mümkün görünme- 
mektedir. 

5. Lezâ. “Hâlis ateş” anlamına gelen 
kelime Kur'an'da bir yerde geçmekte 
ve “bedenin uç organlarını söküp kopa- 
ran” diye nitelendirilmektedir (el-Meâric 
70/15-16). 

6. Sair. “Tutuşturmak, alevlendirmek” 
anlamındaki sa'r kökünden sıfat olup 
Kur'ân-ı Kerim'de biri fiil şeklinde ol- 
mak üzere on yedi âyette yer alır. Sair 
Kur'an'da çoğunlukla cehennemin bir adı 
olarak, bazan da “tutuşturulmuş, alevli 
ateş” mânasında kullanılmıştır. Aynı kul- 
lanılış hadislerde de mevcuttur (Wensinck, 
Mu “cem, "sa'ir" md.). 

7. Sakar. “Şiddetli bir ısı ile yakıp ka- 
vurmak” anlamındaki sakr kökünden 
isimdir. Dört âyette cehennem kelimesi 
yerine kullanılmış, bunlardan Müddes- 
sir süresinde (74 / 28-29), “yaktığı şeyi tü- 
ketircesine tahrip etmekle birlikte sön- 
meyip yakmaya devam eden ve insanın 
derisini kavuran” şeklinde nitelendiril- 
miştir. Kurtubi'ye göre sakar kemiği de- 
ğil eti yakıp tahrip eder (et-Tezkire, s. 
448). Bu in sözlük anla- 
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mına ve Kur'an'daki kullanımına da uy- 
gun düşmektedir. 


Kur'an'da cehennem için kullanılan 
başka kelime ve terkipler de mevcut- 
tur. Beş âyette “azâbü'l-harik” terkibi 
içinde yer alan harik “yakıcı, yangın” ve- 
ya “ateş” mânasını ifade etmektedir. Bir 
âyette, “Erkek ve kadın müminleri -sırf 
iman etmeleri sebebiyle- işkenceye tâbi 
tutup da tövbe etmeyenler için cehen- 
nem azabı ve yangın azabı (azâbü'l-harik) 
vardır” (el-Burüc 85 / 10) denilmekte ve 
cehennemdeki cezalandırmanın ateşle 
olacağı belirtilmektedir. On iki âyette ge- 
çen hamim “kaynar su” anlamında olup 
cehennemdeki azap türlerinden biri ol- 
mak üzere cehennemliklere içirileceği 
ve başlarından aşağı döküleceği beyan 
edilir. Aynı kökten türeyen ve bir âyette 
geçen yahmüm, hamim mânasına gele- 
bileceği gibi “ısı derecesi yüksek kapka- 
ra duman” anlamında da olabilir. Nite- 
kim âyette cehennemlikler için, “Serin 
ve hoş olmayan kapkara bir duman için- 
de kalacaklardır” denilmektedir (el-Vâ- 
kıa 56/ 43-44). Fahreddin er-Râzi'ye gö- 
re yahmümu cehennemin isimlerinden 
biri olarak da kabul etmek mümkündür 
(Mefâtihu'l-gayb, XXIX, 168). “Temas et- 
tiği şeyi zehir gibi etkileyip dokularına 
işleyen sıcak rüzgâr” (sam yeli) mâna- 
sındaki semüm da cehennem azabının 
türlerinden olmak üzere iki âyette yer 
almıştır. Bunlardan “azâbe's-semüm” 
(et-Tür 52/27) terkibindeki semüm ce- 
hennemin isimlerinden biri olabilir. “Ha- 
pishane, derin çukur” anlamındaki sic- 
cin kelimesinin (bk. el-Mutaffifin 83/7- 
8) cehennemin veya oradaki vadilerden 
birinin adı olduğunu kabul edenler var- 
dır (Râgıb el-İsfahâni, el-Müfredât, "scn" 
md.). “Azıp sapmak, yanlış inançları be- 
nimsemek” anlamına gelen gay kelime- 
sinin cehennem kuyularından, nehirle- 
rinden veya vadilerinden birinin adı ol- 
duğu bazı müfessirlerce ileri sürülmüş- 
tür (Taberi, XVI, 75-76). Çeşitli sürelerde 
yirmi yedi defa geçen veyl, bir kötülük 
ve musibetin vukuu halinde, “Yazıklar 
olsun, vay haline!” anlamında kullanılan 
bir ünlem olmakla birlikte bir kısım mü- 
fessirler bunun cehennemdeki bir kuyu- 
nun, vadinin veya dağın adı olduğunu 
söylemişlerdir (a.g.e. I, 299-300). Cehen- 
nem için kullanılan terkiplerden biri “dâ- 
rü'l-bevâr” (helâk yurdu (İbrâhim 14 /28)), 
bir diğeri de “süü'd-dâr”dır (kötü yurt 
ler-Ra'd 13/25)). Tin süresinde (95/5) 
yer alan “esfele sâfilin” (aşağıların aşağı- 
sı) tabiri, Katâde ve Mücâhid gibi müfes- 
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sirlerce cehennem mânasına alınmış, Ta- 
beri ise terkibe “erzel-i ömür” anlamı 
veren İbn Abbas'ın görüşünü tercih et- 
miştir (Câmi'u'l-beyân, XXX, 156-157). 

Kur'ân-ı Kerim'de cehennemle ilgili 
olarak yer alan isimlerin hemen hepsi, 
uhrevi cezaların en yaygını olacağı anlaşı- 
lan ateşle buna ait çeşitli etkileri ifade 
etmektedir. Bu isimleri, muhtelif âyetler- 
de 126 defa geçen ve 101 yerde “cehen- 
nem ateşi” mânasına geldiği anlaşılan 
nâr kelimesi içinde mütalaa etmek müm- 
kündür. Râgıb el-İsfahâni, nârın gözle 
algılanan alevli ateş anlamına geldiğini 
söyler (e/-Müfredât, "nâr" md.). Nâr dışın- 
daki isimlerin taşıdığı bazı farklı anlam- 
lar da yine ateşin özellikleri ve etkileriy- 
le ilgilidir. Hadis literatüründe cehennem 
kelimesi ve onun diğer isimleri fazla yer 
almadığı halde nâr için Mu'cem'de ve- 
rilen kaynak listesi yirmi sayfaya yaklaş- 
maktadır. 

Hadis kitaplarının bir kısmında (bk. 
İbn Kesir, Ii, 248-253; krş. Kurtubi, s. 468- 
472) sahih olup olmadıkları tartışılabilen 
rivayetlerde, Hz. Peygamber tarafından 
kullanıldığı kaydedilen cehennemle ilgili 
bazı isimler de vardır. “Bülüs hapisha- 
nesi, hüzün kuyusu, lemlem vadisi, heb- 
heb vadisi, kallât nehri” gibi. Müddessir 
süresinde geçen (74/17) saüd kelimesi 
“güçlük ve meşakkat” anlamı taşımakla 
birlikte bazı rivayetlerde cehennemdeki 
bir dağın adı olduğu kaydedilmiştir (Ta- 
beri, XIX, 97-98; İbn Kesir, II, 252-253). 
“Sarp yokuş, aşılması zor geçit” mâna- 
sındaki akabe kelimesi, Kur'ân-ı Kerim'- 
de “köle âzat etmek, açlık gününde ya- 
kını olan bir yetimi veya yerde sürünen 
bir yoksulu doyurmak” (el-Beled 90 / 11- 
17) gibi ahlâki meziyetler için kullanılan 
mecazi bir ifade olduğu halde bazı âlim- 
lere “cehennem, oradaki bir dağ, aşıl- 
ması zor geçit” veya “cehennem üzerin- 
deki sırat” mânasına alınmak istenmiş- 
tir (Kurtubi, s. 474-476). 

Tasviri. Dinler tarihi alanındaki araş- 
tırmalar, hemen bütün dinlerde ölüm- 
den sonra ikinci bir hayat yaşanacağı, 
orada insanlara dünya hayatında yaptık- 
larının karşılığı olarak mükâfat veya ce- 
Za verileceği düşüncesinin mevcut oldu- 
ğunu göstermiştir. İnsandaki adalet duy- 
gusu ve müeyyide anlayışı da âhiret ha- 
yatındaki ceza ve mükâfatın varlığını ge- 


rekli kılar, Makdisi'ye göre (el-Bed” ve't- 


tarih, I, 184-185) bir konuda insanların ço- 
ğunun fikir birliğine varması, aklın da 
bunu tasvip etmesi o konunun hak ol- 
duğunun en büyük delilidir. Genellikle 


bütün dinlerde, özellikle de bunların se- 
mavi olanlarında ölüm sonrasındaki ce- 
zalandırmanın cehennemle (ateşle), mü- 
kâfatlandırmanın da cennetle olacağı 
kabul edilmiştir. İslâm literatüründe ge- 
rek Kur'an ve Sünnet'te yer alan, gerek- 
se bunlara dayanan veya başka etkiler- 
le oluşan cennet ve cehennem tasvirleri 
oldukça zengindir. Bazı İslâm âlimleri- 
nin, geniş halk kitlelerini etkilemek ama- 
cıyla cehennem tasvirlerinde zaman za- 
man kendilerine has pedagojik anlayış 
ve metotlar çerçevesinde mübalağalı üs- 
lüp ve ifadeler kullandıkları, doğruluğu 
belgelenemeyen haberler naklettikleri 
de görülür. 

Cehennemin tasviri, yani yapısı ve İş- 
leyişiyle ilgili olarak iki mesele ile karşı- 
laşılmaktadır: Kur'an dışında kalan na- 
killerin sıhhati, doğruluğu sabit olan nas- 
ların anlaşılması. İslâm kelâmcıları, âhi- 
ret hayatıyla ilgili nasların müteşâbih” 
grubuna girdiğini ve asıl anlamları dışın- 
da mecazi mânalar da taşıyabilecekleri- 
ni kabul etmişlerdir. Çünkü âhiret âle- 
mi duyularla algılanamadığı gibi duyu- 
ların verilerine dayanan akıl yoluyla da 
tek başına idrak edilemez. Bu sebeple 
diğer âhiret hallerinde olduğu gibi ce- 
hennem konusunda da nassa bağlı kal- 
manın en doğru yol olduğu anlaşılmak- 
tadır. Bununla birlikte inanç sahibi her- 
kesi ilgilendirdiği için ebedi hayatla ora- 
da görülecek ceza ve mükâfat hakkın- 
da eski dönemlerden beri çok çeşitli se- 
naryolar geliştirilmiş ve bir nevi âhiret 
edebiyatı oluşturulmuştur. Konunun de- 
ney âlemi dışında oluşu da farklı duyuş- 
larla farklı yorumların yapılmasına vesi- 
le teşkil etmiştir. Kur'ân-ı Kerim'de cen- 
net nimetlerinin hiçbir nefsin anlayama- 
yacağı bir mahiyet taşıdığı ifade edil- 
miş (es-Secde 32/17), bir kudsi hadiste 
de iyi kullar için hiçbir gözün görmedi- 
ği, hiçbir kulağın duymadığı ve hiçbir zih- 
nin tasavvur edemediği nimetler hazır- 
landığı haber verilmiştir (Buhâri, “Tev- 
hid", 35; Müslim, “Cennet”, 3-5). Makdisi 
gibi bazı âlimler, naslarda tasvir edilen 
cennet nimetleri ve cehennem sıkıntıla- 
rı ile dünyadaki benzerleri arasında mev- 
cut münasebetin mânada ve mahiyette 
değil sadece isimlerde ve kelimelerde ol- 
duğunu ileri sürmüşlerdir (e/-Bed” ve't- 
tarih, I, 194-195). Yine Makdisi, “Cennet- 
ten istediğiniz gibi bahsedin, nasıl olsa 
o sizin yapabileceğiniz tasvirlerden çok 
daha üstündür” meâlinde mürsel bir ha- 
disin rivayet edildiğini kaydederek cen- 
net ve cehennem hakkında naslarda bu- 


lunmayan tasvirleri yapanların bu hadi- 
se dayandıklarını söyler (a.g.e. 1I, 190-191, 
194). Cennet ve cehennemle ilgili olarak 
İbn Kesir'in topladığı zengin doküman 
içinde özellikle Taberâni, İbn Ebü'd-Dün- 
yâ, Ebü Ya'lâ, Ebü Nuaym, İbnü'l-Mübâ- 
rek ve Ahmed b. Hanbel'den, muhteva 
açısından yadırganacak açıklamaların 
nakledildiği dikkati çeker (bk. en-Nihâ- 
ye, I, tür.yer.). 

Naslarda hâkim olan temaya göre in- 
sanla Allah arasındaki asli münasebet 
sevgi ve rahmete dayanır. Esmâ-i hüs- 
nâ içinde kâinata ve özellikle insana yö- 
nelik olanlardan sadece iki veya üçü ka- 
hır ve gazap ifade etmekte, diğerleri kar- 
şılıklı rizâ ve muhabbet anlamını içer- 
mektedir. İslâm'da aslolan kulun itaat 
etmesi, Allah'ın dünya ve âhirette mükâ- 
fatlandırmasıdır. Ceza asli unsur olma- 
yıp kötülüklerin önlenmesi için bir ted- 
birdir. Mükâfat ve ceza ile ilgili çeşitli 
naslardan elde edilen sonuç şudur ki en 
büyük mükâfat saadet içinde ebediyet, 
en büyük ceza da ıstırap ve yok oluştur. 
Makdisi'nin de belirttiği gibi bekâdan öte 
bir nimet, zıtları yeyip mahveden ateş- 
ten öte bir azap yoktur (el-Bed” ve't-tâ- 
rik, I, 185). 

Cehennemin tasvirinden önce halen 
mevcut olup olmadığı meselesine temas 
etmek gerekir. İslâm bilginlerinin çoğu 
cennet ile cehennemin halen mevcut ol- 
duğunu kabul ederken Cehmiyye, Mu'te- 
zile ve Hâriciler'den bir grup bunların 
kıyametin vukuundan sonra yaratılaca- 
ğını ileri sürer. Konu inanç açısından 
önem taşımamakla birlikte mezhepler 
tarihiyle kelâm kitaplarında ve ilgili di- 
ğer eserlerde tartışılmıştır. Ancak halen 
mevcut olduklarını benimseyenler de da- 
hil olmak üzere bütün âlimler bu ceza 
ve mükâfat yerlerinin kıyametten önce 
iskân edilmeyeceği noktasında fikir bir- 
liği içindedirler. Özellikle bazı hadisler- 
de yer alan ve cennet ile cehennemin 
halen meskün olduğunu andıran ifade- 
ler te'vil edilmiştir. Nitekim Kur'ân-ı Ke- 
rim'de Allah'ın âyetlerini inkâr edenle- 
rin “ileride” cehenneme atılacakları (en- 
Nisâ 4 / 56) ifade edilmekte, ayrıca inkâr- 
cı Firavun taraftarlarının “kıyamet kop- 
tuğu Zaman” azaba duçar olacağı (el- 
Mü'min 40 / 46) haber verilmektedir. Mu'- 
tezile'nin yanında yer alan gruplara gö- 
re amacına hizmet etmeyen cennet ile 
cehennemin önceden yaratılmış olma- 
sı Allah'a nisbet edilemeyecek abes bir 
şeydir, bunların mevcudiyetini ileri sü- 
renler nerede bulunduklarını ispat ede- 
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memektedirler. Kıyametin kopmasından 
önce her şeyin helâk olacağını ifade eden 
âyet (el-Kasas 28/88) gereğince cennet 
ile cehennem eğer mevcutsa önce yok 
edilecek, sonra tekrar yaratılacaktır; böy- 
le bir işlemin hikmetten uzak olduğu 
açıktır. Bunların mevcut olduğunu ka- 
bul eden grup ise delil olarak cennetten 
çıkarılan Âdem ile Havvâ'nın Kur'an'da 
yer alan kıssalarını, yine Kur'ân-ı Kerim'- 
de cennet ile cehennemden söz edildiği 
yerlerde kullanılan mâzi sigalarını ve her 
iki yerin Hz. Peygamber'e gösterildiğini 
ifade eden bazı hadisleri zikrederler. Bu- 
na karşılık Âdem'in bir süre iskân edilip 
sonra çıkarıldığı cennetin ebediyet cen- 
neti değil yüksek bir mevkide bulunan 
bir bahçeden ibaret bulunduğunu söy- 
leyen âlimler de vardır (bk. İbn Hazm, el- 
Fasl, IV, 82-83). Nitekim Ahd-i Atik'in ifa- 
deleri de bu doğrultudadır (bk. ÂDEM). 
Muhyiddin İbnü'l-Arabi, cennet ile ce- 
hennemin halen inşa halinde olduğunu 
ve bunun kıyamete kadar devam ede- 
ceğini ileri sürmüştür; zira bunların her 
ikisi de mükelleflerin iyi ve kötü amel- 
leriyle inşa edilmektedir (bk. Şa'râni, Il, 
153). 

Cennet ile cehennemin halen mevcut 
olduğunu savunanlar, bunların bulundu- 
ğu yerler hakkında farklı görüşler ileri 
sürmüşlerdir. Cennetin yukarıda arşın 
altında, cehennemin aşağıda arzın altın- 
da bulunduğu görüşü epeyce taraftar 
toplarken nerede olduklarının bilinme- 
diğini, hatta âhiret âleminin şimdiden 
mevcut olup cennet ile cehennemin ora- 
da yer aldığını söyleyenler de vardır. An- 
cak ortaya konan bu fikirler güvenilir 
dayanaklardan yoksun göründüğü gibi 
yer küresi ve gezegenlerle ilgili bilgilere 
de ters düşmektedir. Erzurumlu İbrâ- 
him Hakkı, cehennemi değişik ve şaşır- 
tıcı bir sistem içinde arzın derinliklerin- 
de gösterirken eskilerden intikal etmiş 
bazı telakkileri aktarmış bulunmaktadır 
(Mârifetnâme, s. 16-17). 

Kur'ân-ı Kerim'de cehennemin tasvi- 
riyle ilgili âyetler (bu âyetler için bk. İbn 
Kesir, II, 202-211) onun yapısından çok 
işleyişini, yani azap türlerini konu edin- 
miştir. Ancak münafıkların cehennemin 
en aşağı tabakasında olacağını (en-Nisâ 
4 / 145) ve cehennemin yedi kapısının bu- 
lunduğunu (el-Hicr 15/44) ifade eden 
âyetlerle cehennemdeki “dar mekân”- 
dan bahseden âyet (el-Furkân 25/13) ve 
“derin kuyu” demek olan hâviyeden (yk. 
bk.) söz eden âyetlerde cehennemin ya- 
pisı hakkında bazı bilgiler verildiği gö- 
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rülmektedir. İslâm âlimleri cehennemin 
yedi kapılı oluşu üzerinde durmuşlardır. 
Ebüssuüd'a göre kapıların daha az veya 
daha çok değil de yedi oluşu, oraya gir- 
meye sebep olan vasıtalarının (beş duyu 
organı, şehvet ve gazap temayülleri) aynı 


sayıda olmasıyla ilgilidir (İrşâdü'l-“akli's- 


selim, V, 79). Elmalılı Muhammed Ham- 
di ise şöyle bir yorum yapmaktadır: İn- 
sanın mükellefiyet organları beş duyu 
ile birlikte kalp ve tenâsül uzvudur. Mâ- 
nevi anlamdaki kalp kapısı açık olursa 
kişi doğru yoldan yürüyerek cennete gi- 
rer, aksi takdirde yedi organ mükellefi 
yedi çeşit azaba sürükler. Nitekim cen- 
net ehlinden söz eden âyetlerde onların 
kalplerinde kin ve kötülüğün bulunma- 
dığı ifade edilir (Hak Dini, IV, 3065-3067). 
Bazı âlimler, Kur'an'da yer alan “yedi 
kapı” (seb'atü ebvâb) ifadesinden (el-Hicr 
15/44) gerçek anlamdaki kapı mefhu- 
munu anlamışlar ve cehenneme girecek- 
lerin sayısının çok olması sebebiyle ka- 
piların da çoğaltıldığını kabul etmişler- 
dir. Nitekim Zümer süresinde (39/71) 
inkârcıların cehenneme grup grup sev- 
kedileceği ve yanına vardıklarında kapı- 
larının açılacağı beyan edilir. Yedi kapı- 
nın, cehenneme gireceklerin dini hayat 
durumuna göre azap açısından farklı ni- 
telikler taşıması ve girenleri farklı me- 
kânlara götürmesi de mümkündür; Hicr 
süresindeki ilgili âyetin devamı da bunu 
göstermektedir. Diğer bazı âlimler ise 
yedi kapının cehennemin yedi tabakası- 
na işaret ettiğini kabul etmişlerdir. Üst 
üste katlar şeklinde düşünülen tabaka- 
ların en üstte bulunan birincisinin ce- 
hennem, en altta bulunan yedincisinin 
hâviye olduğu bu âlimlerce benimsen- 
miştir. Cehennem, azabı en hafif, hâvi- 
ye ise en şiddetli olanıdır. İkisi arasında 
kalan tabakalar, cehennemin isimleri 
sayılırken söz konusu edilen tabakalar 
olup yukarıdan aşağıya doğru şunlar- 
dır: Lezâ, hutame, sair, sakar, cahim. 
Bunların sıralanmasında farklılıklar gö- 
ze çarptığı gibi buralarda cezalandırıla- 
cak kişilerin kim olduğu konusunda da 
farklı telakkiler mevcuttur. Hemen bü- 
tün Sünni âlimler, azabı en hafif olan 
birinci tabakada günahkâr müminlerin 
bir süre kaldıktan sonra buradan çıka- 
rılacağını, yedinci tabakada ise müna- 
fıkların azap göreceğini kabul ederler. 
İkinci tabakadan itibaren de yahudiler, 
hıristiyanlar, Sâbiiler, ateşe tapanlar ve 
müşrikler cezalandırılacaktır. Ancak ye- 
di kapı ifadesini yedi tabaka şeklinde 
anlamak, Kur'an'da geçen bazı isimler- 
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le bunları adlandırmak ve sakinlerini be- 
lirlemek ilmi bir esasa dayanmamakta- 
dır. Nitekim Kurtubi, âhiret halleriyle il- 
gili meşhur eserinde yedi kapı-yedi ta- 
baka etrafındaki görüşlerden söz eder- 
ken bu konuda sahih hiçbir naklin mev- 
cut olmadığını belirtmekte ve Kur'an'da 
yer alan cehennem isimlerinin onun bel- 
li bir yerinin değil tamamının adı oldu- 
ğunu söylemektedir (et-Tezkire, s. 444- 
445). Muhaddis İbn Kesir de Hz. Pey- 
gamber'e nisbet edilen ve yedi tabaka- 
dan bahseden hadisin sahih olmadığı- 
nı kaydeder (en-Nihâye, Il, 237). Esasen 
Kur'ân-ı Kerim'de yer alan bu yedi isim- 
le cehennemin yaygın adı olan nâr keli- 
mesinin Kur'an'daki kullanılışları incele- 
necek olursa bu kelimelerin hepsinin ce- 
hennemin tamamını kapsayacak şekil- 
de tekrar edildiği görülür. Şöyle ki, İb- 
rânice asıllı olduğu anlaşılan cehennem 
kelimesi dışında diğer altı kelimenin ta- 
mamına yakını ilgili âyetlerin sonlarında 
yer almıştır. Özel bir üslübu olan Kur'an 
metninde âyet sonlarındaki ses uyumu 
dikkate alınarak hepsi de cehennemin 
adı olan altı ismin seçiminde seci sağla- 
ma amacının gözetildiği kabul edilebilir. 


Kur'ân-ı Kerim'de cehennemin tas- 
viriyle ilgili olarak ayrıca etrafını saran 
bir duvardan da söz edilir (el-Kehf 18 / 
29). Sürâdik kelimesiyle ifade edilen bu 
ihata duvarını, kelimenin sözlük anla- 
mından faydalanarak “ateşten veya du- 
mandan oluşmuş bir engel” olarak açık- 
lamak mümkündür. 


Cehennemin yapısına dair hadis lite- 
ratüründe yer alan rivayetlerin sahih 
olanlarından anlaşılan tek şey, onun çok 
geniş ve derin bir mekân oluşundan iba- 
rettir (söz konusu rivayetler için bk. İbn 
Kesir, H, 225-234). Fecr süresinin kıya- 
meti tasvir eden âyetleri içinde, “O gün 
cehennem getirilecek ve o gün insan her 
şeyi anlayacak” (89/23) meâlindeki ilâ- 
hi beyana dayanarak cehennemin fiilen 
hareket ettirileceğini söylemek isabetli 
değildir. Fahreddin er-Râzi'nin belirttiği 
(Mefâtihu'l-gayb, XXI, 175) ve müfessir 
Elmalılı Muhammed Hamdi'nin de tercih 
ettiği gibi (Hak Dini, VII, 5811) bu âyette 
söz konusu edilen getiriliş, cehennemin 
kıyamet halkına gösterilmesinden iba- 
rettir. Nitekim yine kıyameti tasvir eden 
Şuarâ süresindeki âyette, “Cehennem 
azgınlara gösterilir” (26/91) denilmek- 
tedir. Gerçi Müslim'in e/-Câmi'u's-sa- 
hih'i ile “Cennet, 29) Tirmizi'nin es-Sü- 
nen'inde (“Cehennem"”, 1) rivayet edilen 
bir hadiste kıyamet günü cehennemin, 
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70.000 yuların her birinde görevlendiril- 
miş 70.000 meleğin çekmesi suretiyle 
getirileceği ifade edilmektedir. Ancak 
üslübundan da anlaşılacağı üzere nak- 
ledilen metin, pedagojik amaçlarla kıya- 
metin dehşetini anlatmayı hedeflemiş- 
tir. Esasen bu metin, Müslim ile Tirmi- 
zi'nin bir rivayetinde Hz. Peygamber'e 
nisbet edildiği halde Taberi'nin Câmi'u7- 
beyân'ında (XXX, 120) ve Tirmizi'nin söz 
konusu rivayete düştüğü bir kayıtta İbn 
Mes'üd'a nisbet edilmiş, muhaddis İbn 
Kesir de bu konudaki tereddüdünü be- 
liremiştir (en-Mihâye, II, 87, 229). Aynı 
muhtevayı, İon Kesir'in “benzer haber- 
lerin en yadırgananı” dediği oldukça 
uzun ilâvelerle, rivayetlerin sahih olanı- 
nı olmayanından ayırma hususunda titiz 
davranmadıkları bilinen İbn Ebü'd-Dün- 
yâ'nın Ebü Hüreyre'den, Ebü Nuaym'ın 
Kâ'b el-Ahbâr'dan rivayet etmeleri de 
mevcut tereddütleri arttırmaktadır (bk. 
İbn Kesir, II, 264-267). 

Eserleriyle geniş halk kitlelerine tesir 
etmeyi amaçlayan bazı müellifler, eski 
kültürlerden de faydalanarak kıyamet 
halleri, cennet ve cehennem hayatıyla 
ilgili etkileyici ve düşündürücü açıkla- 
malar yapmışlardır. Ancak zühd ve re- 
kāik* türüne giren bu eserler, az çok 
hayali unsurlar taşımaları sebebiyle İs- 
lâm âlimleri tarafından inanca veya pra- 
tiğe dair konularda (usul ve fürü) mesnet 
kabul edilmemiştir. Bu sebeple Gazzâ- 
linin zühde dair bazı eserleriyle Erzu- 
rumlu İbrâhim Hakkı'nın aynı mahiyet- 
teki Mârifetnâme'sinde mevcut görüş- 
lerin Carra de Veaux tarafından İslâm'ın 
cehennem telakkisi gibi sunulması (EI 
lİng.|, 1, 998-999) isabetsiz olup akaid açı- 
sından herhangi bir önem taşımaz. Esa- 
sen Yazıcıoğlu Mehmed'in Muhamme- 
diyye'si örneğinde açıkça görüldüğü gi- 
bi söz konusu eserler, İslâm inanç esas- 
larının tesbiti maksadıyla değil terbiye 
amacıyla telif edilmiştir. 

Naslar çerçevesindeki İslâmi telakki- 
ye göre Allah ile kul arasındaki bağın 
ulühiyyet açısından rahmete, kulluk açı- 
sından tâzime dönüşen bir muhabbete 
dayanması esas alınmış olmakla birlik- 
te eğitilmesi çok zor olan insanlar için 
azap, diğer dinlerde olduğu gibi İslâm'- 
da da bir müeyyide olarak kullanılmıştır. 
Kur'ân-ı Kerim'de cehennem azabı çe- 
şitli etkileriyle yakıcı olan ateşle tasvir 
edilmiştir. İbn Kesir tarafından bir ara- 
ya getirilen başlıca azap âyetlerinin (en- 
Nihâye, Il, 202-211) incelenmesinden an- 
laşılacağı üzere ateş maddi bir ateş olup 
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yakıtı insanlar ve yanma özelliği bulunan 
taşlardan (yahut putlardan) ibarettir. Bu 
ateş alevlenen, sönmeye yüz tuttukça 
tekrar tutuşturulan, vücudu saran, tah- 
ripkâr yakıcılığı ile bedeni pişirip parça- 
layan ve iç organlara kadar nüfuz eden 
bir ateştir. Mürselât süresinde (77 /32- 
33) cehennem ateşinin develer ve saray- 
lar kadar kıvılcım saçtığı belirtilir. Bir 
hadiste, dünya ateşinin kemiyet ve key- 
fiyet açısından cehennem ateşinin yet- 
mişte biri olduğu ifade edilmiştir (Müs- 
lim, “Cennet”, 30; Tirmizi, “Cehennem”, 
8). Bir âyetin dolaylı (el-insân 76/ 13), bir 
hadisin de açık ifadesine göre (Buhâri, 
“Bed”ü'l-halk”, 10; Tirmizi, “Cehennem”, 
9) cehennemin yakıcı ateşi gibi dondu- 
rucu soğuğu da bir azap türüdür. Çeşit- 
li âyetlerde cehenneme gireceklerin si- 
malarından tanınacakları, perçemlerin- 
den ve ayaklarından yakalanarak yüzle- 
ri üstü ateşe atılacakları, cehennemin 
kaynamaktan doğan uğultusunu duya- 
cakları, hiddetli ve dehşetli görüntüsü- 
nü müşahede edecekleri anlatılır. Yine 
Kur'an'ın beyanlarına göre cehennemlik- 
ler kaynar sular, ateşten lâleler ve zin- 
cirler, ateşten elbiselerle cezalandırıla- 
caktır. Kur'an'daki en açık ve etkili azap 
tasviri ise şöyledir: Altını ve gümüşü bi- 
riktirip de Allah yolunda harcamayanlar 
için bu altın ve gümüşler cehennem ate- 
şinde kızdırılacak, sahiplerinin alınları, 
böğürleri ve sırtları onlarla dağlanacak- 
tr (et-Tevbe 9/34-35). Cehennem ehli 
açlık ve susuzluk hissedecek, fakat ye- 
mek olarak kendilerine, karınlarında eri- 
miş madenler gibi kaynayacak zakkum 
ağacı, dari' denilen zehirli nebat, içecek 
olarak da bağırsakları parçalayan kay- 
nar su, kanla karışmış irin verilecektir. 


Cehennem azabının şiddet ve dehşe- 
tini ifade eden bu tasvirlerin gerçekte 
vuku bulmayacağı, caydırıcı bir müeyyi- 
de olarak insanların bunlarla sadece kor- 
kutulduğu şeklinde bir iddianın ileri sü- 
rüldüğünü kaydeden Takiyyüddin İbn 
Teymiyye, söz konusu iddianın dinin emir 
ve yasaklarını hiçe saymayı amaçladığı- 
nı söyler. Böyle olsaydı ilâhi beyanların 
bütün inceliklerine vâkıf bulunan Hz. Pey- 
gamber'le bazı ashabın en azından ken- 
di hayatları açısından umursamaz bir 
tavır içine girmeleri gerekirdi (Mecmü“u 
fetâva, VII, 502-503). İbâhi- Bâtıni zihni- 
yetli kişilerin öne sürebileceği bu iddia- 
ya mesnet olmak üzere Kur'ân-ı Kerim'- 
den gösterilen delil de aslında bu görü- 
şü destekler nitelikte değildir (bk. Fah- 
reddin er-Râzi, Mefâtihu'l-gayb, XXVI, 257). 


Muhyiddin İbnü'l- Arabi, “Cehennemlik- 
lerin ateşi yavaşladıkça onların alevini 
artırırız” (el-İsrâ 17/97) meâlindeki âyet- 
te yer alan “artırma” kavramına daya- 
narak ateşin can sıkıntısı, vicdan azabı 
gibi sadece mânevi değil duyulabilir ol- 
duğunu söylemiştir; bununla birlikte ce- 
hennemlikler mânevi azaptan da kurtu- 
lamayacaklardır (el-Fütühâr, V, 85-86). 


Cehennem Ehli. Dünyada işlenen gü- 
nahlara karşılık âhirette uygulanacak ce- 
zanın yeri anlamındaki cehenneme sa- 
dece “lâyık olanlar” (ashâbü'n-nâr, ehlü'n- 
nâr) girer. Rahmeti gazabını aşmış bu- 
lunan Allah, “dilediğini hak ettiğinden 
fazla mükâfatlandırdığı halde” (el-Baka- 
ra 2/105) kimseye hak ettiğinden fazla 
azap vermez. Cehenneme lâyık olanlar 
kimlerdir? Yaratıkların en şereflisi kılı- 
nan insan, Allah'ı tanımak gibi üstün bir 
yetenekle donatıldığına göre (ez-Zâriyât 
51/56), kâinatın yaratıcı ve yöneticisini 
tanıyıp O'nu tâzime dönüşen bir sevgi 
ile sevmedikçe, yani selim yaratılış isti- 
kametinden ayrılıp inkâra yöneldiği sü- 
rece cehennem ehlinden sayılmaya lâ- 
yık olur. İbnü'i-Arabi, mücrimler diye ni- 
telendirdiği cehennemlikleri dört gruba 
ayırır: Hiçbir tanrı kabul etmeyenler, Fi- 
ravunlar gibi tanrılığı kendilerine nisbet 
edenler, Allah'a ortak koşanlar ve mü- 
nafıklar (el-Fütühât, IV, 393-394). Bu tür 
gruplandırmaları farklı kompozisyonlar- 
la çoğaltmak mümkündür. Uhrevi ceza- 
dan kurtulmanın yegâne çaresi olan ima- 
ni Allah ile kul arasında oluşan bir sevgi 
telakki eden Kur'ân-ı Kerim, Allah'tan 
kula yönelik sevginin gerçekleşebilmesi 
için bütün semavi kitapları kucaklayan 
son ilâhi mesajın tebliğcisi, geçmiş ne- 
bilerin tasdikçisi, son peygamber Mu- 
hammed aleyhisselâma uymayı şart koş- 
muştur (Âl-i İmrân 3/31). Önceki pey- 
gamberlerin ümmetleri de dönemlerin- 
de nebilerine samimiyetle uymuşlarsa 
ebedi cezadan kurtulmuşlardır. Allah Te- 
âlâ kendilerinden ahid aldığı İsrâiloğul- 
larna şöyle demiştir: “Ben sizinle bera- 
berim. Eğer namaz kilar, zekât verir, 
peygamberlerime inanır, onları destek- 
lerseniz ve ihtiyacı olanlara faizsiz borç 
para verirseniz günahlarınızı örter, SİZİ 
zemininden ırmaklar akan cennetlerime 
koyarım. Bundan sonra inkâr yolunu tu- 
tanınız iyi bilsin ki doğru yoldan sapmış- 
tır” (el-Mâide 5 / 12). Ne var ki bunu ta- 
kip eden âyetlerde anlatıldığı üzere İs- 
râiloğulları da kendilerinden benzer ahid 
alınan hıristiyanlar da ahidlerini bozmuş- 
lar, Allah'tan “bir nur ve apaçık bir ki- 
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tap” getiren son peygambere uymamış- 
lar ve böylece Allah'ın rızâsından uzak- 
laşmışlardır (el-Mâide 5 / 13-16). 

İman kişinin düşünme ve duyuş yete- 
neklerini geliştirerek eğitir ve onu er- 
demli insan haline getirir. Bu sebeple 
Allah her şeyden müstağni olduğu hal- 
de müminden, davranışlarını araların- 
daki sevgi paralelinde düzenlemesini is- 
ter. İnsanlar fert, aile ve toplum olarak 
erdemli davranışlara muhtaçtırlar. Bu 
açıdan iman ile davranışlar arasında sı- 
kı bir münasebet kurulmuş ve Kur'ân-ı 
Kerim'de hemen bütün kurtuluş vesile- 
leri iman-amel mutabakatına bağlan- 
mıştır. İslâm tarihinin ilk dönemlerin- 
den itibaren, müminlerde göze çarpa- 
cak davranış bozukluklarının yani gü- 
nahların ebedi mutluluk açısından do- 
ğuracağı sakıncalar üzerinde durulmuş- 
tur. Havâric ve Mu'tezile âlimleri, sami- 
mi bir tövbe ile telâfi edilmeyen büyük 
günahların muhabbet ilkesini ortadan 
kaldıracağını kabul ederek faillerinin in- 
kârcılar zümresine gireceğini ve ebedi 
olarak cehennemde kalacağını söylemiş- 
lerdir. İslâm tarihinde daima büyük ço- 
ğunluğu oluşturan Ehl-i sünnet âlimleri 
ise irade zaafı ve benzeri faktörlerle iş- 
lenecek günahların kalpteki imanı, do- 
layısıyla hâlik ile mahlük arasındaki mu- 
habbeti yok etmeyeceğine kani olmuş- 
lar ve açık inkâr dışında kalan günahla- 
rı işleyenlerin, bir süre cehennemde ce- 
zalandırılsalar bile eninde sonunda ora- 
dan çıkıp cennete gireceklerini kabul et- 
mişlerdir (bk. KEBİRE). 


Meryem süresinde cehennemden ve 


onun ehlinden bahsedildikten sonra, “İçi- 
nizden oraya gitmeyecek hiçbir kimse 
yoktur” (19/71) denilmektedir. Burada- 
ki gidişin (vürüd) yorumu hakkında çe- 
şitli görüşler ileri sürülmüştür. Söz ko- 
nusu âyetlerden edinilen ilk kanaat, mü- 
minler de dahil olmak üzere herkesin 
cehenneme uğrayacağı ve onu göreceği 
şeklindedir. Fakat bu ziyaret doğrudan 
cennete gireceklere bir zarar vermeye- 
cektir. Buna karşılık cehennemlikler ce- 
henneme girmeden önce cenneti göre- 
cekler midir? Yazıcıoğlu Mehmed, mü- 
nafıkların önce kendilerine cennet gös- 
terilip sonra cehenneme götürülecekle- 
rini kaydediyorsa da (Muhammediyye, s. 
323) ilmi literatürde böyle bir bilgi tes- 
bit edilememiştir. Bununla birlikte cen- 
net ile cehennem halkı arasında vuku 
bulacağı haber verilen karşılıklı konuş- 
malardan, cehennemliklerin cennetteki 


nimetlerden haberdar olacakları anlaşıl- 
maktadır (bk. el-A'râf 7/50). 


Cehennem azabı ile cezalandırılacak 
kişiler, ilgili âyetlerin ışığı altında tas- 
nife tâbi tutulacak olursa epeyce grup 
ortaya çıkar. Bir ana fikir vermek ama- 
ayla Tanrı hakları (hukükullah) ile kul hak- 
larına (huküku'l-ibâd) tecavüz edenler şek- 
linde bir gruplandırma yapmak müm- 
kündür. Hukükullaha tecavüz, hâlik ile 
mahlük arasında tabii olarak mevcut bu- 
lunan sevgi alâkasını kesmek yani iman 
yolunu terkedip inkâra sapmak şeklin- 
de özetlenebilir. Bu tecavüz türü küfür, 
şirk, nifak, Allah'ın âyetlerini ve peygam- 
berlerini tekzip gibi kavramlarla birçok 
âyette dile getirilerek eleştirilmiş ve müc- 
rimler diye nitelendirilen bu mütecaviz- 
ler için “Allah'ın düşmanları” tabiri kul- 
lanılmıştır (bk. M. F. Abdülbâki, Mu “cem, 
““adüv" md.). Yanılmak kulun âdeta bir 
özelliği ise bağışlamak da Allah'ın en 
çok vurgulanan bir sıfatıdır. Ancak kul 
hatalarında ısrar eder ve “suçu kendisi- 
ni çepçevre kuşatırsa” muhakkak ki ebe- 
diyen cehennemde kalır (el-Bakara 2/ 
81). Şu âyetler de cehennemlik insan ti- 
pini etkileyici bir şekilde tasvir etmek- 
tedir: “Alabildiğine inat eden, hayra (ve- 
ya Allah yolunda harcamaya) var gücüyle 
engel olan, Allah'a ortak koşan, şüphe- 
ci, nankör” (Kâf 50/24-26). Kul hakkına 
tecavüz eden tiplerle ilgili birçok âyet ve 
hadis mevcuttur. Âyetlerde bu kişiler 
hakkında zalim, katil, kibirli, inananlara 
işkence yapan, yetim malı yiyen gibi va- 
sıflar sıralanmakta, duyu organları sağ- 
lam ve zihni muhakemeleri yerinde ol- 
duğu halde gerçeği görüp idrak etme- 
yen bu kişiler için “dört ayaklı hayvan- 
lar gibi, hatta onlardan da şaşkın” (el- 
A'râf 7/ 179) ifadesi kullanılmaktadır. Bir 
âyetin tasviri de şöyledir: “Alabildiğine 
yemin eden, izzet-i nefsi bulunmayan, 
ötekini berikini ayıplayan, laf getirip gö- 
türen, cimri, aşırı zalim, günaha dadan- 
mış, kaba, haşin, şerefsiz ve soysuz” (el- 
Kalem 68/10-13). Hadis kitaplarında yer 
alan çeşitli rivayetler de bu tür tasvirle- 
ri dile getirmektedir. Bir hadiste, kişile- 
ri cehenneme en çok sürükleyen iki şe- 
yin ağız ile tenâsül organı olduğu ifade 
edilmiştir (Müsned, Il, 291, 392, 442). Ka- 
dınların cehennem halkının çoğunluğu- 
nu teşkil ettiğini belirten rivayet (Buhâ- 
ri, “Rikâk”, 16; Müslim, “İmân”, 132), eğer 
hadis kritiği açısından sahih ise, genel- 
de kadın nüfusun erkek nüfustan fazla 
olduğunu göstermiş olabilir. Çünkü nas- 
lar arasında bir çelişkinin meydana gel- 
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memesi için söz konusu rivayeti, HZ. Pey- 
gamber'in, babanın evlâdına karşı olan 
şefkat ve merhametinin ötesinde bir rik- 
katle ümmetine yakın olduğunu, zevce- 
lerinin de müminlerin anneleri sayıldığı- 
ni ifade eden âyetler (et-Tevbe 9/128; 
el-Ahzâb 33/6) ve bu konumu ile dünya- 
da en çok ilgi ve saygı duyduğu üç şey- 
den birinin kadın olduğunu belirten ha- 
dis (Nesâi, “İşretü'n-nisâ”, 1; Müsned, 
HI, 128, 199, 285) paralelinde değerlen- 
dirme mecburiyeti vardır. Çeşitli hadis- 
lerde, mümin oldukları anlaşılan, fakat 
günahları sebebiyle cehenneme giren 
kimselerin secde halindeyken yere te- 
mas eden organlarına, iman mahalli olan 
kalplerine, Allah korkusundan yaşaran 
ve Allah yolunda uykusuz kalan gözleri- 
ne cehennem ateşinin nüfuz etmeyece- 
ği belirtilmiştir (bk. Wensinck, Mu “cem, 
“nâr” md.). 

Ebediyeti. Cehennemin veya azabının 
sonsuzluğu konusu İslâm'dan önceki 
inanç sistemlerinde tartışılmıştır. Dinler 
tarihi alanında önemli incelemeleriyle 
tanınan Makdisi, uhrevi cezanın mevcu- 
diyetini benimsemeyen hiçbir din men- 
subunun bulunmadığını ve genellikle ce- 
zanın hak edildiği kadar devam edip bir 
gün sona ereceğinin kabul edildiğini söy- 
ler (el-Bed” ve't-târih, 1, 199). Kur'ân-ı Ke- 
rim'de bildirildiğine göre (bk. el-Bakara 
2/80) yahudiler, kendilerinden cezaya 
lâyık olanların bir süre azap gördükten 
sonra cehennemden çıkarılacağını söy- 
lüyorlardı. Ahd-i Cedid'de cehennemin 
ebediliği açık ve net değildir. “Bedeni öl- 
dürüp de canı öldürmeye kudreti olma- 
yanlardan korkmayın; ancak daha ziyade 
cehennemde hem bedeni hem de canı 
helâk etmeye kudreti olandan korkun” 
şeklinde Matta İncili'nde yer alan ifade 
(10/28), cehennemliklerin ölmesi sure- 
tiyle azabın sona ereceğine işaret eder. 

İslâm literatüründe konu ile ilgili ola- 
rak ileri sürülen görüşleri dört nokta- 
da toplamak mümkündür. 1. Cehenne- 
me giren kişi hiçbir şekilde oradan çi- 
kamayıp sonsuz olarak azap görür. 2. 
Cehennemlikler ebediyen orada kalırlar, 
fakat bir müddet azap gördükten sonra 
bir nevi bağışıklık kazanarak elem duy- 
mayacak hale gelirler. 3. Müminler çık- 
tıktan sonra kâfirlerin azabı uzun za- 
man devam ederse de ebedi değildir, bir 
gün sona erecektir. 4. Müminler çıkar, 
kâfirlerin azabı sonsuza kadar sürer. el- 
“Akidetü't- Tahâviyye üzerine yapılmış 
tatminkâr bir şerhin kendisine nisbet 
edildiği İbn Ebü'l-İz, bazı küçük farklılık- 
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lar arzetmeleri sebebiyle sayılarını seki- 
ze çıkardığı bu telakkilerin sadece son 
ikisinin Sünni âlimlere ait olduğunu ve 
ilmi değer taşıdığını kaydeder (Şerhu’l- 
“Akideti't-Tahâviyye, s. 421-422). Bu dört 
temel telakkiden Hâriciler'e ve Mu tezi- 
le'ye ait olan birincisi, günahları sebebiy- 
le bir süre için cehenneme girecek mü- 
minleri de kapsadığından, Ehl-i sünnet'in 
tamamı ile bir kısım Şii âlimleri tarafın- 
dan reddedilmiş, bu anlayışa bağlı ola- 
rak İslâm tarihi boyunca evlenme, bo- 
şanma, cenaze namazının kılınması, mi- 
ras taksimi gibi kişilerin dini statüleriy- 
le ilgili uygulamalarda da dikkate alın- 
mamıştır. Cehennemliklerin bir süre azap 
gördükten sonra bağışıklık kazanacağı 
şeklinde özetlenen telakkinin sahibi, kay- 
nakların çoğunda Muhyiddin İbnü'l-Ara- 
bi olarak gösteriliyorsa da benzer bir yo- 
rumun hicri Il. yüzyılın sonlarında vefat 
etmiş bulunan Hişâm b. Hakem'de mev- 
cut olduğu nakledilir (Pezdevi, s. 166-167). 
Ayrıca Ebü'l -Hüzeyli el-Allâf ile Bittihıy- 
ye'nin de buna yakın bir kanaat taşıdığı 
belirtilir (Eş'ari, s. 474-475, 543). Aslında 
el-Fütühâtü1-Mekkiyye'de azabın ebe- 
diyetiyle ilgili açıklamalar incelendiğin- 
de (bk. Ili, 96-99; IV, 173-175, 402-403; V, 
84-85; VIII, 57-59; IX, 421-429) İbnü'l-Ara- 
bi'nin bu konuda mütereddit olduğu gö- 
rülür. İbnü'l-Arabi, nasların cehennem 
ile sakinlerinin ebediyetini kesin bir ifa- 
de ile belirttiğine kani olmakla birlikte 
ilâhi rahmetin gazabını aşkın olması ve 
bazı âyetlerin delâleti sebebiyle azabın 
devamlı olmayacağı, bir anlamda araya 
bazı dinlenme dönemlerinin gireceği şek- 
linde bir yorum getirmek istemiştir. Ab- 
dülvehhâb eş-Şa'râni, bir taraftan İb- 
nü'l-Arabi'nin bu tereddüdünden, diğer 
taraftan Sünni âlimlerin çoğunluğunun 
kesin tavrından etkilenmiş olacaktır ki 
İbnü'l- Arabi'nin görüşünün Ehl-i sün- 
net'le paralel olduğunu ispat etmek ama- 
ayla kaleme aldığı eserinde, Fusüşü'1- 
hikem ve el-Fütühât'ta bu görüşü be- 
lirten ibarelerin başkaları tarafından son- 
radan eklendiğini, bu sebeple kendisinin 
kaleme aldığı e/-Fütühât muhtasarına 
bu tür fikirleri almadığını söylemektedir 
(el-Yevâkit ve'l-cevâhir, Il, 163, 165). 
Cehennemin ebediyeti konusundaki 
karşıt iki görüşten ilkinin temsilcilerin- 
den Cehm b. Safvân'a göre hem cehen- 
nem hem de cennetin fâni olması gere- 
kir; zira mantıki olarak hâdis olan bir 
şey ebedi olamaz. Ancak bu görüş di- 
ğer hiçbir İslâm ekolünce itibar görme- 
miştir. Çünkü hem ilâhi kudreti hem de 
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ilâhi rahmeti sınırlamakta, ayrıca ebedi- 
yet fikrini ortadan kaldırmaktadır. Ebü'l- 
Hüzeyl'in, İbnü'l-Arabi'nin görüşüne ben- 
zer şekilde cehennem için ileri sürdüğü 
yorumu cennete de teşmil etmesi, ce- 
hennem azabını hissetmenin ve cennet 
nimetlerinden zevk almanın bir gün so- 
na ereceği sonucuna götüren bir telak- 
ki olup bu da âlimlerce ciddiye alınma- 
mıştır. Öte yandan Abdülkâhir el-Bağdâ- 
di ile birlikte (Gsülü'd-din, s. 238) genel- 
likle kelâm kitapları ve konu ile ilgili di- 
ğer eserlerin çoğu, bütün Ehl-i sünnet 
bilginlerinin ve ümmetin geçmiş hayır- 
larının cehennem azabının ebediyeti- 
ni benimsediklerini kaydederlerse de 
bu isabetli değildir. Çünkü bilindiği ka- 
darıyla, içlerinde Hz. Ömer, Ali ve İbn 
Abbas'ın da bulunduğu sekiz kadar sa- 
hâbi ile tâbiîn ve onları takip eden nesil- 
lerden önemli bazı âlimlerle İbn Teymiy- 
ye ve onun yolunu benimseyenlerden olu- 
şan bir grup âlim, cehennem azabının 
bir gün sona ereceğini kabul etmişler- 
dir. Bunların bir kısmına göre azapla bir- 
likte cehennemin kendisi de yok olacak, 
diğer bir telakkiye göre ise cehennem 
boş kalacaktır. Hatta azabı sona eren kâ- 
firlerin cennete girecekleri bile iddia 
edilmişse de bu görüş taraftar bulma- 
mıştır (konu ile ilgili olarak öne sürülen 
görüşlerin delilleri ve bunların değerlendi- 
rilmesi için bk. AZAP). 


Azabın ebediyetini savunanların da- 
yanakları, Kur'ân-ı Kerim'de çok defa 
tekrar edilen ve “ebediyet” veya “uzun 
zaman” mânası taşıyan huld kavramı, 
bunun üç âyette ebeden kaydıyla tekit 
edilmesi, azabın devamlılık arzedeceği- 
ni ve orada ölümün bulunmadığını be- 
lirten diğer âyetler ve bu hususları teyit 
eden hadislerdir. Onlar ayrıca hak ile bâ- 
tıl veya iman ile küfür arasındaki farkı, 
dini hamiyetten gelen samimi bir duy- 
gu ile korumak istemişlerdir. Bu görü- 
şü savunanlara göre kâfirler eninde so- 
nunda azaptan kurtulacaksa haklı ile 
haksız ve iyi ile kötü arasında fazla bir 
fark kalmamış olur. Ayrıca azap ve ceza- 
nın müeyyide gücü de önemli ölçüde za- 
yıflar. Buna karşılık azabın bir gün sona 
ereceğini savunanlar bazı âyetlere, özel- 
likle En'âm (6/ 128) ve Hüd (11/ 106-108) 
sürelerinde yer alan istisnalara, ayrıca 
Nebe’ süresinde (18/23) “sınırlı bir za- 
man dilimi” mânasına gelen ahkâb kav- 
ramına, adalet ilkesine ve ilâhi rahme- 
tin gazabını kuşattığı inancına dayanır- 
lar. Kur'ân-ı Kerim'de ebediyet anlamı- 
na gelebilecek âyetlerin çokluğuna rağ- 


men fâniliğe delâlet eden istisna âyet- 
lerine ebediyet taraftarları tatminkâr bir 
yorum getiremedikleri gibi azabın süre- 
sini sınırlandıran ahkâb kavramını da 
tarafsız bir şekilde ebediyet lehine yo- 
rumlayamamışlardır. Adalet ilkesine ge- 
lince, kişiyi azaba sürükleyen küfür ve 
inkâr insan ömrü ile sınırlı olduğu hal- 
de uhrevi cezanın ebedi olması suç ve 
ceza dengesi açısından tereddütlere yol 
açmıştır. Meselenin çözümü için suç ve 
ceza dengesinin kemiyette değil keyfi- 
yette aranmasının gerektiği şeklinde or- 
taya konan yorum da tatminkâr görün- 
memektedir. 

Beşeri adalet mekanizmaları elden gel- 
diğince haklı ile haksızı birbirinden ayır- 
maya çalışsa da mutlak adaleti sağla- 
yamamaktadır. Hâkimlerin hâkimi olan 
Allah, âhiret hayatında mücrimlerin mut- 
laka ayrı bir statüye tâbi tutulacağını bir- 
çok âyette açıklamıştır. Bu bakımdan iyi 
ile kötünün farklı şartlarda, farklı sonuç- 
larla karşılaşacağı şüphesizdir. Kur'an 
ile birlikte bütün semavi kitaplarda yer 
alan bu temel hükmü yok farz edecek 
bir yorumun isabetli olmayacağı açıktır. 
Ancak suçluya uygulanacak cezanın son- 
suza kadar ateş ve cehennem olması ge- 
rekli değildir. Tabiatı dolduran sayısız 
canlılar içinde duygu ve düşünce gibi yük- 
sek iki yeteneğe sahip kılınan insanın 
bedenine yönelik olumsuz bir eylem na- 
sıl ceza niteliği taşırsa onu arzuladığı, 
gelişmesi ve yücelmesi için muhtaç ol- 
duğu bazı şeylerden yoksun bırakmak 
da ceza niteliği taşır. İslâm inancına gö- 
re ilâhi ruhun üflenişi ile değer kazan- 
mış olan insanın ebedi mutluluğu an- 
cak Allah'ın rızâsına kavuşmak, O'na mu- 
hatap olmak, O'nun cemâlini müşâhede 
etmekle gerçekleşir. Cehennemdeki in- 
san bir gün gelip de azaptan kurtulacak 
olsa bile kudsi âlemin dışında kalmak 
gibi büyük bir cezadan kurtulamayacak, 
eğer ölecek olursa cennette ebedileşen- 
lerin aksine yok oluşun karanlıklarına 
gömülecektir. Yücelerin yücesiyle ebe- 
diyete kadar beraber olmaktan, O'nun 
rahmet ve cemâl âleminde yer almak- 
tan büyük bir saadet tasavvur edileme- 
yeceği gibi bundan mahrum olmaktan 
büyük ceza da düşünülemez. 

Literatür. Âhiret hayatının safhaların- 
dan birini oluşturan cehennem, kıyamet 
ve âhiret hakkında telif edilen eserlerin 
başlıca konularındandır. Hadis kitapla- 
rından Tirmizi'nin es-Sünen'i ile İmam 
Mâlik'in el/-Muvatta'ında cehenneme 
ait müstakil birer bölüm ayrılmıştır (Tir- 
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mizi, “|Şıfatü| Cehennem", 37. kitap; Mu- 
valla”, "Cehennem", 57. kitap). Bunlardan 
başka Buhâri'nin el-Câmi'u's-sahih'in- 
deki *Bed'ü'i-halk”ın 10. babı ile İbn Må- 
ce'nin es-Sünen'indeki “Zühd”ün 38. 
babı cehenneme dair hadislere ayrılmış- 
tır. İnam Müslim ise cennet konusuna 
tahsis ettiği bölüm içinde cehennemle 
ilgili bazı hadislere de yer vermiştir (ha- 
dis nr. 29-30, 37-38). Müslim ayrıca el- 
Câmi 'u's-sahih'inin 50. kitabını oluştu- 
ran “Sıfâtü'l-münâfıkin” içinde kıyamet, 
cennet ve cehenneme dair bazı hadisler 
zikretmiştir. 


İslâm literatüründe cehennemle ilgili 
müstakil eserler de kaleme alınmıştır. 
Bunların başlıcaları, İbn Receb'in et-Tah- 
vif mine'n-nâr ve't-ta'rif bi- hâli dâ- 
ri'-bevâr (Beyrut 1405 / 1985), Sıddik Ha- 
san Han'ın Yakazatü'l-i“tibâr mimmâ 
verede fi zikri'n-nâr ve ashâbi'n-nâr 
(Kahire 1398/1971), İzmirli İsmail Hak- 
kı'nın Nârın Ebediyet ve Devamı Hak- 
kında Tedkikat (İstanbul 1341) adlı eser- 
leridir. Cennet ve cehennemi birlikte ko- 
nu edinen eserlere örnek olarak Ebü'l- 
Leys es-Semerkandi'nin Dekâ?iku'l-ah- 
bâr fi zikri'l-cenneti ve'n-nâr (İzâhu'l- 
meknün, I, 474; bu eser müellifi belirtilme- 
den muhtemelen nâşiri olan başka bir &d- 
la yayımlanmıştır, Beyrut 1404 / 1983), Ta- 
kıyyüddin es-Sübki'nin el-İ'tibâr bi- 
bekü'i'l-cenneti ve'n-nâr (Kahire 1987), 
Gazzâli'nin ed-Dürretü"-fâhire, İbn Kay- 
yim'in Hâdi'1l-ervâh ve Fazl Abdürrâzık 
Mahmüd'un Mucibâtü'l-cenne ve'n-nâr 
(Kahire 1986) adlı eserleri zikredilebilir. 
Ayrıca İbn Kesir'in en-Nihâye, Kurtu- 

T'nin et- Tezkire, Süyüti'nin el- Budü- 
rü s-sâfire'si gibi genel eserlerde de ce- 
hennem konusu genişçe işlenmiştir. Bun- 
ların dışında İzdhu'-meknün'da adı ge- 
çen kitaplar da şunlardır: Ahmed b. Ah- 
med el-Büceyrimi, İcâbetü'!- kerimi'1- 
gaiâr li-muhâcceti'l-cenneti ve'n-nâr 
(L, 25); Muhammed b. Abdülvâhid es-Sa'- 
di, Şıfatü'l-cenneti ve'n-nâr (1I, 69); Ali 
b. Muhammed Berzec el-Küfi, Kitâbü'!- 
Cenneti ve'n-nâr (II, 286); Ali b. Hasan 
el-Küfi, Kitâbü'7- Cenneti ve'n-nâr (Il, 
286). 
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CEHM b. SAFVÂN 


D ; q 
CEHENNEMLİK 


Osmanlı hamam mimarisinde 
içinde sıcak hava dolaşarak 
zeminin ısınmasını sağlayan 

sistemin ana elemanına verilen ad 
(bk. HAMAM). 


CEHİR 
(bk. BENİ CEHİR). 


CEHL 
(bk. CEHÂLET). 


CEHM b. SAFVÂN 
( olio pr ) 
Ebû Muhriz Cehm b. Safvân 


es-Semerkandi et-Tirmizi 
(6. 128/ 745-46) 


İlk kelâmcılardan, 


z Cehmiyye fırkasının kurucusu. 


Hayatı hakkında fazla bilgi yoktur. Ezd 
kabilesinden Beni Râsib'in âzatlı kölesi- 
dir. Horasan'da yaşayan Cehm'in Küfe 
asıllı olduğu söylenmekle birlikte çeşitli 
kaynaklardan ve nisbesinden anlaşıla- 
cağı üzere Semerkantlı olup orada ye- 
tişmiştir. Bir müddet Tirmiz'de ikamet 
etti, oradan Küfe'ye giderek Ca'd b. Dir- 
hem'le görüştü. Bir süre Belh'te bulun- 
duktan sonra Tirmiz'e yerleşti ve öldü- 
rülünceye kadar burada kaldı. 734-746 
yılları arasında Emeviler'e karşı isyan 
ederek Horasan'ın doğu bölgesini ida- 
resi altına alan Hâris b. Süreyc'in kâtibi 
ve yardımcısı olarak tanındı. Emeviler'in 
son Horasan valisi Nasr b. Seyyâr ile, hal- 
kı Kur'an ve Sünnetten ayrılmamaya ça- 
ğıran Hâris b. Süreyc arasındaki siyasi 
olaylarda fikren ve fiilen önemli roller 
oynadı; hitabetiyle halka ve askerlere 
tesir etti; anlaşmazlığın çözümünde ha- 
kemlik yaptı. Bazı kaynakların verdiği 
bilgiye göre Cehm b. Safvân, Nasr b. Sey- 
yâr ile Hâris b. Süreyc arasında daha son- 
ra çıkan çatışmada Sâlim (Selm) b. Ahvâz 
el-Mâzeni tarafından öldürüldü. 


Cehm b. Safvân edip, son derece zeki 
bir mütefekkirdi; ayrıca cedelci bir ka- 
raktere sahipti. Kaynaklar Cehm'in Merv, 
Tirmiz, Belh ve Küfe gibi çeşitli yerlerde 
bulunduğunu zikreder. Bu merkezlerde 
karşılaştığı önemli kişilerin ve farklı kül- 
tür çevrelerine mensup kimselerin onun 
fikri hayatının teşekkülünde büyük te- 
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CEHM b. SAFVÂN 


sir icra ettikleri muhakkaktır. Nitekim 
İbn Teymiyye'ye göre Cehm Küfe'de Ca'd 
b. Dirhem'le karşılaşmış ve ilâhi sıfatlar, 
kader ve halku'l-Kur'ân”* gibi konular- 
da onun tesiri altında kalmıştır. Tirmiz'- 
de kelâmi meselelerde kendisiyle tartış- 
malara giriştiği Hafs b. Sâlim (Selm) onun 
etkilendiği kişilerden biridir. Cehm'in, 
çağdaşı olan Ebü Hanife'nin yanı sıra Vâ- 
sıl b. Atâ ile de fikir alışverişinde bulun- 
duğu ve talebeleriyle münakaşalar yap- 
tığı bilinmektedir. Ayrıca Merv'de ilâhi 
sıfatları ispat etmekte aşırı gittiğinden 
Müşebbihe'ye mensup olduğu kabul edi- 
len Mukatil b. Süleyman'a da çetin mü- 
nazaralarda bulundu. Görüşlerini tenkit 
etmek için Mukâtil tarafından kaleme 
alınan eserlere reddiyeler yazdı (Kâsimi, 
s. 11). Ahmed b. Hanbel, hicri II. yüzyılın 
başlarında kelâm meseleleriyle ilk defa 
uğraşanlardan biri olan Cehm'in bu ko- 
nularla ilgilenmeye başlamasını, Allah'ın 
varlığı ve sıfatları hususunda Hint fel- 
sefesine bağlı Sümeniler'le yaptığı bazı 
münazaralara bağlamaktadır. Onun bir- 
takım nakillerle akıl arasında çatışma 
(teâruz) gördüğü ve bu tür çatışmaları 
gidermek için aklı yanılmaz bir hakem 
kabul ettiği anlaşılmaktadır. 


Tâbiin döneminde yaşamasına rağmen 
Cehm b. Safvân'ın hadis rivayet etmedi- 
ği bilinmektedir. Diğer dini ilimlerde de 
derin bilgisi bulunmamakla birlikte zeki 
ve ilgi çekici bir hatip olduğundan akaid 
sahasında ilk defa ortaya attığı fikirler- 
le dikkatleri üzerine çekmiştir. Nitekim 
fikirlerini reddetmek için müstakil ki- 
taplar yazılması da bunu göstermekte- 
dir. 

Cehm b. Safvân görüşlerini ilk defa 
Horasan ve Tirmiz civarında yaymaya 
başlamıştır. Te'vil, ilâhi sıfatlar, kader, 
rü'yetullah, âhiret halleri gibi başlıca ke- 
lâm meseleleri hakkındaki görüşleri cid- 
di tartışmalara konu olmuştur. Cehm, 
akılla nassın çatışması halinde aklın esas 
alınması ve nassın buna göre te'vil edil- 
mesi gerektiğini savunan ilk kelâmcılar- 
dan biridir. Onun düşüncesine göre Al- 
lah yaratıklara has hiçbir sıfatla nitelen- 
dirilemez ve meselâ O'nun için “şey” de- 
nilemez. Allah'tan başka her şey hâdis 
(sonradan yaratılmış) olduğuna göre ezel- 
de ilâhi ilim ve kudrete konu teşkil ede- 
cek bir obje mevcut değildi. Bu bakım- 
dan Allah'ın ezelde âlim ve kadir oldu- 
ğunu söylemek mümkün değildir. Allah 
arş gibi belli bir yerde mekân tutmayan, 
sınırsız ve sonsuz bir varlıktır. O'na sü- 
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büti ve haberi sıfatlar nisbet edilemez. 
Cehm, mutlak cebre kail olduğu için Ceb- 
riyye-i Hâlisa'nın da kurucusu kabul edil- 
miştir. Ayrıca Allah'ın âhirette görülme- 
yeceğini söylemiş, kabir azabını, sırat ve 
mizanı inkâr etmiş, cennet ve cehenne- 
min bir süre devam ettikten sonra yok 
olacağını ileri sürmüştür. İman konusun- 
da kalbin fonksiyonunu zihin içinde mü- 
talaa ederek imanın bilgiden ibaret ol- 
duğunu savunmuştur. Fakat kendisin- 
den intikal eden herhangi bir eser bu- 
lunmadığından ona nisbet edilen bu tür 
görüşler ne bizzat kendi beyanlarından 
ne de tarafsız sayılabilecek kaynaklar- 
dan alınmıştır. 


Hadisçiler ve müctehid imamlar tara- 
fından tenkit ve tekfir edilen (Dârimi, s. 
93-97), hatta Mu'tezile ulemâsınca bile 
sapık kabul edilen (Hayyât, s. 92) Cehm 
b. Safvân'ın buna rağmen kelâm ilmi- 
nin kurucusu sayılan Mu'tezile'ye genel 
anlamda tesir ettiği, ayrıca imâmet ko- 
nusundaki görüşlerinin Mürcie'yi, irade 
konusundaki görüşlerinin daha sonra 
gelişen Cebriyye'yi, bir ölçüde de Eş'ariy- 
ye'yi etkilediği kabul edilmektedir. Teş- 
bihten kurtulmak için Allah'a “vücüd” sı- 
fatını bile atfetmekten kaçınacak dere- 
cede aşırı bir tenzih anlayışı geliştiren 
Cehm b. Safvân'ın görüşleri daha ziya- 
de ölümünden sonra yayılmış ve taraf- 
tarları hicri V. yüzyıla kadar müstakil bir 
fırka olarak Cehmiyye adıyla devam et- 
miştir (ayrıca bk. CEHMİYYE). 
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ial ŞERAFETTİN GÖLCÜK 


j CEHMİYYE E 


(ie!) 
Cehm b. Safvân'ın 
(6. 128/ 745-46) 
itikadi görüşlerinden oluşan 
mezhebe ve bu mezhebi 


benimseyenlere verilen ad. 
is. ES 


İslâm âleminde ilk ortaya çıkan fırka- 
lardan biri olan Cehmiyye, Muattıla ve 
Cebriyye-i Hâlisa adlarıyla da anıldığı gi- 
bi bazılarınca zenâdıka'dan sayılmıştır. 
Ayrıca ilk dönemlerde kelâm ve felsefe 
ile meşgul olanlar için de Cehmiyye ta- 
biri kullanılıyor, bununla genel olarak 
fikir hareketlerine katılan, özel olarak 
da yabancı fikirlere ilgi duyan kimseler 
kastediliyordu. Cehmiyye'nin, kurucusu 
Cehm b. Safvân'dan başka önemli bir si- 
ması tanınmamaktadır. Bununla birlik- 
te İslâm dünyasında felsefi eserlerin ter- 
cümesinden sonra gelişen fikir muhiti 
içinde Bişr b. Gıyâs el-Merisf'nin (6. 218/ 
833) Cehmiyye'nin görüşlerini savunan- 
lardan biri olduğu bilinmektedir. Cehmiy- 
ye'nin Allah'ın sıfatları, kader, irade hür- 
riyeti, âhiret âleminin fâni olup olmadı- 
ğı gibi önemli meselelerde Müşebbihe ve 
Mücessime'ye bir tepki olarak doğdu- 
ğunu söylemek mümkündür. Ancak or- 
taya çıktığı andan itibaren bu ekolü şid- 
detle tenkit eden hadisçilere ve mücte- 
hid imamlara göre Cehmiyye'nin doğ- 
masında, Hint felsefesi kaynaklı Süme- 
niyye ile diğer felsefi akımların yanı sı- 
ra İslâm akidesini bozmaya çalışan ya- 
hudi ve hıristiyanların da tesiri olmuş- 
tur (Ahmed b. Hanbel, s. 65). 


Cehmiyye'ye ait görüşler sadece ta- 
bakat kitapları ile mezhepler tarihi ala- 
nındaki kitaplarda ve muhaliflerinin ten- 
kit maksadıyla yazdığı eserlerde yer al- 
maktadır. Ayrıntıya dair bilgilerle değer- 
lendirmelerde kaynakların tamamen ta- 
rafsız olduğu söylenemezse de mezhe- 
bin temel görüşleri hakkında verilen bil- 
gilerin doğruluğundan şüphe edilmesi 
için hiçbir sebep yoktur. Müteşâbihatın 
te'viline ilk defa başvuran Cehmiyye akıl- 
la naklin çelişebileceğini iddia etmiş ve 
naklin akılla te'vil edilmesi gerektiğini 
savunmuştur. Cehmiyye, bazı durumlar- 
da aklın nassın zâhiri mânasını terket- 
meyi gerektiren kuvvetli bir bilgi kay- 
nağı olduğunu kabul eder. Ebü'l-Hüse- 
yin el-Malati, bu ilkeden hareket eden 
Cehmiyye'ye ait itikadi görüşleri benim- 
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seyenlerin sekiz sınıf teşkil ettiğini söy- 
iemektedir. 

Cehmiyye'nin görüşlerini şöylece özet- 
lemek mümkündür: 1. Varlığı ancak akıl 
yoluyla idrak edilebilen Allah, benzeri 
bulunmayan, duyu organlarıyla ihata edi- 
lemeyen, ulühiyyetiyle göklerde ve yer- 
de mevcut olan yüce bir varlıktır. Cenâb-ı 
Hak, yaratıklara nisbet edilen alim, hay, 
semi, basir gibi hiçbir sıfatla nitelendi- 
rilemez. Böyle bir tavsif teşbihe yol aça- 
bileceği gibi araz olan sıfatların zât-ı ilâ- 
hiyyeye nisbeti, O'nun hâdis varlıklara 
mahal teşkil etmesi neticesini doğurur. 
Ancak Allah'a kâdir, hâlik ve fâil dene- 
bilir. Çünkü yaratıkların hiçbirinde bu 
vasıflar yoktur. Allah'ı arş gibi belli bir 
mekâna veya cihete nisbet etmek müm- 
kün değildir; zira O daima kullarıyla be- 
raberdir. Nitekim, “Allah'ın göklerde ve 
yerde olanları bildiğini görmez misin! 
Üç kişi gizli konuşmaz ki dördüncüsü 
Allah olmasın; beş kişi gizli konuşmaz 
ki altıncısı Allah olmasın. Bundan daha 
az olsun veya daha çok olsun, nerede 
bulunurlarsa bulunsunlar Allah onların 
yanındadır” (el-Mücâdile 58/7) meâlin- 
deki âyet bunun açık bir delilidir. İsti- 
vâ” âyetinin asıl mânası ise Allah'ın ar- 
şa hâkim olmasıdır. Her yerde mevcut 
olan sınırsız varlığın bir yere inmesinden 
de (nüzül”) elbette söz edilemez. Kur'an 
ve hadislerde Allah hakkında geçen “yed”, 
“vech”, “hicâb” vb. tabirlerin zâhiri mâ- 
nalarında alınmayıp akılla te'vil edilme- 
leri gerekir. Zihinde canlanan bütün şe- 
killerden münezzeh bulunduğu için Al- 
lah'a “şey” de denemez. 2. Allah'ın ilmi 
hâdistir; bu sebeple bir varlığı yaratma- 
dan önce onun hakkında bilgi sahibi de- 
ğildir, çünkü ma'düm?u bilmek imkân- 
sızdır. “Şey”, varlık sahasına çıkmış ci- 
sim anlamına geldiğine göre henüz mev- 
cut olmayana “şey” denemez, dolayısıy- 
la ma'düm bilgiye konu teşkil edemez. 
Cenâb-ı Hak önce bilip sonra yaratmış 
olsaydı bilgisinde değişiklik olması ge- 
rekirdi. Zira bir şeyi “yaratacağını” bil- 
mesiyle “yarattığını” bilmesi arasında 
mahiyet bakımından fark vardır. Bu iki 
bilginin ilkinden ikincisine geçişte bir de- 
ğişiklik söz konusudur, değişiklik ise ya- 
ratılmış varlıklar için düşünülebilir. Eğer 
Allah'ın, varlığı yaratmadan önceki bil- 
gisiyle yarattıktan sonraki bilgisi aynı 
kalmışsa yarattığını bilmiyor demektir. 
Bu deliller Allah'ın bilgisinin hâdis oldu- 
ğu ihtimalini güçlendirmektedir. Bu du- 


rum karşısında ilâhi bilginin herhangi 
bir mahalde bulunmaksızın var olduğu- 
nu kabul etmek gerekir. Aksi bir görüş, 
Allah'ın zâtının yaratılmışlara mahal teş- 
kil ettiği düşüncesine yol açar ki bu im- 
kânsızdır. İlim sıfatı ezeli farzedilecek 
olursa bu ilim ya Allah'ın aynı veya gay- 
rı olur. Gayrı ise ezeliyette ona şerik ta- 
nınmış olur ki bu küfürdür; eğer ilim 
sıfatı Allah'ın aynı ise bu da “Allah ilim- 
den ibarettir” sonucunu doğurur ki böy- 
le bir düşünce inkârla aynı anlama ge- 
lir. Cehmiyye, “Sizi deneyeceğiz, ta ki 
gayret gösterenlerinizi ve sabredenleri- 
nizi bilelim” (Muhammed 47/31) âyetin- 
deki “bilelim” ifadesini Allah'ın bilgisi- 
nin sonradan olduğuna delil saymıştır. 
3. Kelâm sıfatının Allah'a nisbet edilme- 
si mümkün değildir. O ezelde ve şu an- 
da konuşmadığı gibi gelecekte de konuş- 
maz. Çünkü konuşma bir organa ihtiyaç 
gösterir. Allah'ın Müsâ ile konuşması, 
herhangi bir varlıkta ses yaratması ve 
bu sesi Hz. Müsâ'nın kulağına ulaştırma- 
sı şeklinde olmuştur. Bu mânada hâdis 
bir kelâmın O'na nisbeti ise câizdir. Ceh- 
miyye'nin Ehl-i sünnet'e ters düşen gö- 
rüşlerinden biri de Kur'an'ın yaratılmış 
olduğu iddiasıdır. Onlara göre akıl ve 
nakil Kur'an'ın yaratılmış olduğunu gös- 
termektedir. Nitekim, “Biz onu Arapça 
yaptık” (ez-Zuhruf 43 / 3) meâlindeki âyet- 
te yer alan “biz onu yaptık” ( ea ) iba- 
resi “biz onu yarattık” ( ei ) anlamına 
gelmektedir. Ayrıca Kur'an bir “şey”dir; 
“her şey”in yaratılmış olduğu ise âyetle 
sabittir (bk. el-En'âm 6/ 102). Akli bir de- 
lil olarak da şöyle düşünmek mümkün- 
dür: Kur'an Allah'ın kendisi mi, yoksa 
O'ndan başka bir “şey” midir? Şüphe yok 
ki “Kur'an Allah'tır” demek küfrü gerek- 
tirir. Şu halde Kur'an Allah'tan başka bir 
“şey”dir. Allah'ın bir fiili olduğu için aynı 
zamanda bir cisimdir, dolayısıyla yara- 
tılmıştır. 4. Allah'ın dünyada ve âhirette 
görülmesi mümkün değildir, sadece fi- 
illeri görülebilir. “Gözler O'nu idrak ede- 
mez” (el-En'âm 6/ 103) meâlindeki âyet 
Allah'ın görülemeyeceğini, “Rabbine bak- 
madın mı, gölgeyi nasıl uzatmış!” (el- 
Furkân 25/45) meâlindeki âyet ise fiille- 
rinin görülebileceğini ifade etmektedir. 
Ayrıca rü'yet âyetinden (el-Kıyâme 75/ 
22) kastedilen de Allah'ın fiilleridir. Al- 
lah'ın görülmesi aklen de mümkün de- 
ğildir. Zira görme bir mesafeyi gerekti- 
rir, halbuki O'nunla yaratıkları arasında 
herhangi bir mesafe söz konusu değil- 
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dir. 5. Kâinatta yegâne “fâil” ve “mürid” 
Allah'tır; insan da dahil olmak üzere bü- 
tün varlıklarda cereyan eden fiillerin ya- 
ratıcısı O'dur. Şu halde gerçek anlamda 
insana has bir irade hürriyetinden söz 
etmek mümkün değildir. Cansız varlık- 
larda olduğu gibi insanın fiilleri de sa- 
dece mecazi mânada O'na nisbet edile- 
bilir. İnsana irade ve istitâat adını taşı- 
yan bir güç verilmişse de bu, iradesi dı- 
şında kendisine verilmiş olan fizyolojik 
vasıfları gibi zaruret kanunlarına tâbi- 
dir. 6. İnsanın amellerini yazan özel me- 
lekleri yoktur; ruhu bedenden ayıran 
da ölüm meleği değildir. Kabir azabı, 
sorgu melekleri, mizan, sırat, şefaat yok- 
tur. Cennet ve cehennem henüz yaratıl- 
mamıştır. Bunlar âhirette yaratıldıktan 
ve her birinin ehli içinde uzun müddet 
kaldıktan sonra diğer bütün varlıklarla 
birlikte yok olacaktır. Çünkü hiçbir ha- 
reket ezeli ve ebedi olamaz. Ezele doğ- 
ru gidilince sonlu olan varlığın ebed is- 
tikametinde de sonlu olması gerekir. 
“Rabbinin dilemesi müstesna, yer ve gök- 
ler devam ettiği müddetçe orada ebedi 
olarak kalacaklardır” (Hüd 11 / 107-108) 
meâlindeki âyette geçen şart ve istisna 
bunu göstermektedir. Şart ve istisna- 
nın zikredilmediği “tahlid” âyetlerinden 
(meselâ bk. el-Bakara 2 / 25, 39) kastedi- 
len mâna ise uzun süre kalmadır. Ayrı- 
ca Allah'ın “âhir” isminin tecelli etmesi 
için de bütün varlıkların yok olması ge- 
rekir. 7. İman Allah, peygamber ve on- 
dan gelen bütün haberler konusunda 
kişide kesin bir bilginin meydana gel- 
mesi, inkâr ise bu bilginin teşekkül et- 
memesidir. Böyle bir bilgi ancak akılla 
elde edilebilir. Kalbin tasdiki zihnin ka- 
rar vermesinden başka bir şey değildir. 
Mârifetin dışında kalan dil ile ikrar, or- 
ganlarla amel imandan değildir. Takıy- 
ye* düşüncesiyle olmasa bile dil ile in- 
kâr kişiyi küfre götürmez, çünkü bilgi 
inkârla ortadan kalkmaz. İmanın mahi- 
yeti değişmediğine göre derece itibariy- 
le iman ehli arasında bir farklılık yok- 
tur. 


İslâm düşünce tarihinde nasları ilk de- 
fa serbest bir akılcılıkla yorumlamaya 
çalışan bu grubun yukarıdaki görüşle- 
ri, özellikle Mu'tezile'nin Ahmed b. Han- 
bel'e karşı elde ettiği fikri üstünlük dö- 
neminde şöhret bulmuş, hicri IV. yüz- 
yılın başlarına kadar Tirmiz, Nihâvend 
ve Horasan bölgelerinde yayılmıştır. Bu 
fırka, mensuplarının bir kısmının za- 
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man içinde Eş'ariyye'ye katılmasıyla da- 
ğılmıştır. 

Cehmiyye'nin, Allah'ı tenzih maksadıy- 
la da olsa nasların ifade ettiği mânala- 
rı aşacak derecede te'vile gitmesi, dini 
konularda tek başına yeterli olmayan 
aklı nassa tercih etmesi ve dolayısıyla 
Hz. Peygamber devrinden itibaren akaid 
sahasında devam eden saflık ve muha- 
fazakârlığı bozması, özellikle sünnete 
bağlı Selef âlimleri arasında şiddetli tep- 
kilere yol açmış, hatta İslâm fırkaları dı- 
şında sayılmasına sebep olmuştur. Bu 
tepkiye daha sonra Ehl-i sünnet kelâm- 
cıları, Mu'tezile ve Şia'ya bağlı âlimler 
de katılmıştır. Bununla beraber Cenâb-ı 
Hakk'ın yaratılanlara benzemekten ten- 
zihi ve müteşâbihatın te'vili konuların- 
da Ehl-i sünnet kelâmcılarına; mârife- 
tullahın aklen vücübu konusunda Mâtü- 
ridiyye'ye; sıfâtullahın nefyi (ta'til*) ile 
rü'yetullah”, kabir azabı, şefaat, mizan 
ve sıratın inkârı konularında Mu'tezile'- 
ye; cennet ve cehennemin ebedi olma- 
dığı görüşünde Ebü'l-Hüzeyl el-Allâf'a 
ve iman anlayışında Mürcie'ye tesir et- 
tiği, en azından Cehmiyye ile bu gruplar 
arasında fikri bir paralelliğin bulundu- 
ğu kabul edilmektedir. Esasen Malati'- 
nin Cehmiyye'yi sekiz sınıfa ayırmasın- 
dan ve mezhebin itikadi sistemini bu 
gruplara yaymasından da anlaşılacağı 
gibi Cehmiyye, kökleşmiş bir itikadi mez- 
hep olmaktan çok hür bir akılcılıkla iman 
esaslarını yorumlama çığırını açan ve çe- 
şitli ekollere tesir eden bir akımdır. Ceh- 
miyye mezhebini benimseyen belli başlı 
âlimlerin olmayışı da bunu göstermek- 
tedir. 

Cehmiyye'nin görüşleri çeşitli akaid 
ve kelâm kitaplarında ele alınıp tenkide 
tâbi tutulduğu gibi müstakil kitaplarda 
da incelenip reddedilmiştir. Ahmed b. 
Hanbel'in er-Red “ale'z-zenâdıka ve'l- 
Cehmiyye'si, İon Kuteybe'nin el-İhülâf 
fi'l-lafz ve'r-red “ale'1-Cehmiyye ve'l- 
Müşebbihe'si, Ebü Said ed-Dârimi'nin 
er-Red “ale'l-Cehmiyye ile er-Red 
“ale'1- Merisi'si (bu kitaplar Ali Sâmi en- 
Neşşâr tarafından “Akâ'idü's-selef adlı 
derleme kitap içinde yayımlanmıştır, İsken- 
deriye 1971), İbn Ebü Hâtim er-Râzi'nin 
er-Red “ale'i-Cehmiyye'si, İbn Kayyim 
el-Cevziyye'nin İctimâ “u'1-cüyüşi'1-İsld- 
miyye “alâ gazvi'I-Mu “attila ve'1-Ceh- 
miyye'si (Beyrut 1404 / 1984) ve Cemâ- 
leddin el-Kâsımi'nin Târihu'1- Cehmiy- 
ye ve'1-Mu'tezile'si (Sayda 1320; Kahi- 
re 1321) bunlardan bazılarıdır. 
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CEHŞİYÂRİ 
mİ) 

Ebü Abdillâh Muhammed b. Abdüs 
b. Abdillâh el- Cehşiyârt 
(6.331/942-43) 
Kitâbü”l- Vüzerâ? ve'1- küttâb 
adlı eseriyle meşhur olan 
Abbâsi devlet adamı. 


L J 

Küfe'de doğdu. İbn Abdûs adıyla da 
tanınır. Küçük yaşta babası ile Bağdat'a 
gitti ve orada yetişti. Babası, Abbâsi hâ- 
nedanının ileri gelen simalarından Mu- 
vaffak b. Mütevekkil'in hâcibi Ebü'l-Ha- 
san Ali b. Cehşiyâr'ın yakın adamı oldu- 
ğu için Cehşiyâri nisbesiyle meşhur ol- 
muştur. Babası Abdüs da Abbâsi Hali- 
fesi Muktedir-Billâh'ın veziri Ali b. İsâ”- 
nın hâcibi idi. Cehşiyâri babasının ölü- 
münden sonra aynı vezirin, daha sonra 
da vezir Hâmid b. Abbas'ın hâcibliğini 
yaptı. 928'den itibaren İbn Mukle'nin ta- 
raftarları arasında yer aldı ve onun ve- 
zir olması için çalıştı. İbn Mukle tarafın- 
dan irak hac kafilesinin emirliğine tayin 
edildi ve halife adına Kâbe'nin örtüsünü 
taşıdı (317/ 929-30). Ancak İbn Mukle'- 
nin vezirlikten azledilmesi üzerine tutuk- 
landı ve 80.000 dinar ödemeye mahküm 
edildi; mallarına da el kondu. Cehşiyâri 
Bağdat'ta vefat etti. 


Eserleri. En önemli eseri Kitâbü'- Vü- 
zerâ” ve'l-küttâb'dır. Cehşiyâri bu ese- 
rinde yazının (kitâbet) gelişmesini, Sâsâni 
İmparatorluğu'nun divan teşkilâtını, Hz. 
Peygamber, Hulefâ-yi Râşidin ve Eme- 
viler devrindeki kâtipleri, ilk Abbâsi ve- 
ziri Ebü Seleme Hafs b. Süleyman el- 
Hallâl (6. 132/750) ile Ebü Ahmed Ab- 
bâs b. Hasan el-Cercerâl (6. 296/908) 
arasındaki otuzdan fazla Abbâsi veziriy- 
le birçok kâtibin hayatını ele almıştır. 
Cehşiyâri bu vezir ve kâtiplerin bir kıs- 
mını bizzat tanımış, devirlerindeki hadi- 
seleri, siyasi, askeri ve kültürel gelişme- 
leri müşâhede ettikten sonra eserini ka- 
leme almıştır. Ayrıca Abböâsi vezirlerine 
dair bazı bilgileri, eserinde anlattığı ve- 
zirlerin sonuncusu Abbas b. Hasan'dan 
öğrenmiştir. Başka kaynaklarda bulun- 
mayan değerli bilgileri ihtiva eden eser, 
Abbâsiler zamanındaki müesseselere 
dair en eski ve en önemli kaynaklardan 
biridir. Cehşiyâri, Halife Hârünürreşid 
devri ve özellikle onun Bermeki ailesini 
devlet idaresinden uzaklaştırması gibi 
tarihçilerin gerçekten merak ettikleri 
konuları ele almaya, başta halifeler ve 
vezirler olmak üzere siyasi ve idari fa- 
aliyetleri yürüten diğer devlet adamla- 
rının sahip oldukları yüksek kültür se- 
viyesini ve edebi zevklerini gösterme- 
ye özellikle dikkat etmiştir. Eser şiir ve 
anekdotlara yer verilerek kaleme alın- 
mış olduğundan ayrıca edebi değere de 
sahiptir. Cehşiyâri'nin bu kitabı daha son- 
raki birçok müellif tarafından önemli bir 
kaynak olarak kabul edilmiş ve pek çok 
rivayeti iktibas edilmiştir. 

Kronolojik sıraya riayet edilerek yazıl- 
mış olan Kitâbü'1- Vüzerâ” ve'I-küttâb 
tam olarak zamanımıza intikal etme- 
miştir. Eserin eksik haldeki tek yazma 
nüshası Viyana Milli Kütüphanesi'ndedir 
(nr. 916). H. von Mzik, Bibliothek Arab 
Historiker und Geographen'ın birinci 
serisinden kitabın tıpkıbasımını yayım- 
lamıştır (Leipzig 1926). Bu baskıyı esas 
alan Mustafa es-Sekkâ, İbrâhim el-Eb- 
yâri ve Abdülhafiz Şelebi kitabı tahkik 
ederek yayımlamışlardır (Kahire 1357/ 
1938, 1401 / 1980). Eser aynı yıl Abdullah 
İsmâil es-Sâvi tarafından da neşredil- 
miştir (Kahire 1938). 

Mihâil Avvâd, Cehşiyârf'nin bu eserini 
tamamlamak için bazı kaynaklarda yer 
alan ve Me'mün devriyle başlayan riva- 
yetleri bir araya getirmiş, bunları önce 
iki ayrı makale halinde, sonra da Nuşüş 
Zâ'”i'a min Kitâbi'1- Vüzerâ? ve'l- küt- 
tâb adıyla kitap halinde neşretmiştir 
(Beyrut 1965). Benzer bir çalışmayı D. 
Sourdel de yapmış, Muhassin b. Ali et- 
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TTenühi'nin (6. 384/994) el-Ferec ba'de'ş- 
şidde'siyle İbnü'!-Ebbâr el-Kudâl'nin (6. 
658/ 1260) İ'tâbü'1- küttâb adlı eserin- 
de yer alan rivayetleri bir makalede top- 
lamıştır. Eserin Hulefâ-yi Râşidin ve Eme- 
viler devriyle ilgili bölümleri Josef Latz 
tarafından Almanca'ya çevrilmiştir (Das 
Buch der Wezire und Staatssekretâre von 
İbn “Abdūs Al-Gahsıyâri: Anfänge und 
dmaiyadenzeit, Walldorf- Hessen 1958). 

Cehşiyâri'nin günümüze kadar gelme- 
yen diğer eserleri de şunlardır: 1. Esmâ- 
rü'l-“Arab ve1-“Acem ve'r-Rüm ve gay- 
rihim. İbnü'n-Nedim, Cehşiyâri'nin Arap, 
Acem, Rum ve diğer milletlere ait nâdir 
kıssa ve destanlardan meydana gelen 
bin “semer”i (gece sohbetleri sırasında 
okunan hikâye) bu ad altında bir kitapta 
topladığını, her parçanın müstakil oldu- 
ğunu, gece sohbetlerine gelenlerden bil- 
dikleri en güzel hikâyeleri aldığını, ayrı- 
ca bazı kitaplardan da hikâyeler seçti- 
ğini, her gece için elli varak civarında hi- 
kâyeyi bir araya getirdiğini ve 480 ge- 
celik “esmâr”ı derlediğini anlatmaktadır. 
2. Ahbârü1-Muktedir el- “Abbâs. Ab- 
bâsi Halifesi Muktedir- Billâh devrine ait 
olayları ihtiva eden bir eserdir. Mes'üdi, 
Cehşiyâri'nin 1000 varaklık Ahbârü’l- 
Muktedir adlı eserinin bazı kısımlarını 
bizzat görüp okuduğunu söyler. 3. Ki- 
tâbü Mizâni'ş-şi 'r ve'l-iştimâl “alâ en- 
vâ“i1-“arüz. İbnü'n-Nedim ve Safedi 
Cehşiyâri'nin böyle bir eser yazdığını zik- 
rederler; Kâtib Çelebi ise bu eseri İbn 
Abdüs Ali b. Muhammed el-Küfi adlı bir 
müellife nisbet eder. 
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CEHVERİLER 
(0 >») 


Endülüs Emevi Devleti'nin 
yıkılması üzerine 
1031-1070 yılları arasında 
Kurtuba ve civarında hüküm süren 


bir hânedan. 
L xj 


XI. yüzyılın ilk çeyreğinde Endülüs'te 
meydana gelen karışıklıklar sonunda, 
çeşitli bölge ve şehirlerde mahalli eşra- 
fin bağımsızlıklarını ilân etmesiyle, Eme- 
vi Halifeliği'nin elinde sadece Kurtuba ve 
çevresindeki birkaç küçük şehir kalmış- 
tı. Bu sırada başa geçen halifeler hadi- 
seleri önleyecek hemen hiçbir tedbir ala- 
miyorlardı. Bunun sonucu olarak Kurtu- 
ba halkı Emeviler'e karşı ayaklanarak, 
Vezir Ebü Hazm Cehver b. Muhammed'in 
desteğiyle, artık gücü ve önemi kalma- 
mış ve hatta siyasi çekişme vasıtası ha- 
line getirilmiş olan halifeliği ilga ederek 
Emeviler'i Kurtuba'dan sürdü. Ebü Hazm 
Cehver halkın ısrarı üzerine 1031 yılı baş- 
larında Kurtuba'da yönetimi üzerine al- 
dı. Böylece Kurtuba merkez olmak üze- 
re Ceyyân (Jaén) gibi yakın şehirleri de 
sınırları içine alan Cehveriler hânedanı 
kurulmuş oldu. 


Ebü Hazm Cehver'in mensup olduğu 
Cehveriler (Beni Cehver) ailesi Fars asıllı 
olup Emeviler'in mevlâ*sı idi. Bu aile- 
den gelenler eskiden beri Emeviler'e ve 
Endülüs Emevileri'ne kumandan olarak 
önemli hizmetlerde bulunmuşlardır. İbn 
İzâri, adı geçen aileyi Endülüs'ün önde 
gelen aileleri arasında zikretmektedir. 
Cehveriler hânedanının kurucusu olan 
Ebü Hazm Cehver, Âmiriler döneminin 
sonlarına doğru yönetimde kâtip olarak 
görev almış, daha sonra Hammüdiler 
devrinde de vezirlik yapmıştı. Vezir iken 
şahidi olduğu “fitne dönemi” hadiseleri 
sırasında hep halkın menfaatlerini ön 
planda tutmuş, isabetli görüş ve yönlen- 
dirmeleriyle halkın bu olaylardan en az 
zararla çıkması için çaba sarfetmiştir. 
Bu husus kendisine Kurtubalılar'ın sev- 
gi ve güvenini kazandırmış ve onun halk 
nezdinde rakipsiz bir önder durumuna 
gelmesini sağlamıştır. Başa geçtiği za- 
man birtakım ciddi problemlerle karşı- 
laştı; çünkü uzun süredir devam eden 
fitne geriye huzur ve asayişin yok oldu- 
ğu, insanların fakirleştiği, hânelerin bo- 
şaldığı bir Kurtuba bırakmıştı. Ebü Hazm 
Cehver derhal halkın önde gelen sima- 
larının görev aldığı bir şüra idaresinin 
teşkili yoluna gitti. Onun mevcut gele- 
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neğin dışına çıkarak bu tür bir idare 
oluşturmasında önceki tecrübelerinin bü- 
yük rolü bulunmuş olmalıdır. Zira Eme- 
viler'in son dönemlerine doğru halife 
olanlar çok kısa bir süre başta kalabili- 
yorlardı. Bunun başlıca sebebi, halifele- 
rin halkın ve halk nezdinde nüfuz sahibi 
olan eşrafın isteklerini bilmemeleri, bu 
arada eşraftan bazılarını yanlarına çe- 
kerken bazılarını karşılarına almaları ve 
nihayet bu durumun iç mücadeleleri alev- 
lendirmesiydi. Böyle bir yönetim sonuç- 
ta siyasi istikrarsızlık, içtimai sürtüşme 
ve iktisadi zayıflama ile karşı karşıya ka- 
liyordu. Bu durumu yakından bilen tec- 
rübeli vezir Ebü Hazm saltanat yerine 
şüra idaresini tercih etmiş olmalıdır. 

Ebü Hazm devleti ilgilendiren husus- 
larda şüranın kararlarına göre hareket 
etti. Vezirlerin desteğini almadan hiçbir 
işe girişmedi. Hazineye bakacak görev- 
lileri son derece güvenilir kimseler ara- 
sından seçti. Kurtuba'da emniyet ve asa- 
yişin sağlanması işine büyük önem ver- 
di. Bundan dolayı daha önce şehirde bu- 
lunmaları fitneye sebep olduğu için Kur- 
tuba'dan uzaklaştırılan Emevi soyun- 
dan bazı kimselerin şehre geri dönmele- 
rini yasakladı. Ayrıca şehir halkını, özel- 
likle de esnafı silâhlandırarak onları ken- 
di güvenliklerini sağlar hale getirdi. Ebü 
Hazm yalnız kendi devleti içinde değil 
bütün Endülüs'te barışın hâkim olması- 
ni istiyordu. Nitekim mülükü”t-tavâif” 
arasındaki çatışmaların sona ermesi için 
de çok gayret sarfetti. 

Hayatını halka hizmetle geçiren Ebü 
Hazm 435 (1043) yılında vefat etti. İda- 
renin başına en ehliyetli kimsenin geç- 
mesinden yana olduğu için ölümünden 
önce oğullarından birisini yerine veliaht 
tayin etme yoluna gitmedi. Fakat Kur- 
tubalılar onun yerine oğlu Ebü'!- Velid 
Muhammed'i geçirdiler. Ebü'I-Velid esas 
itibariyle babasının başlattığı icraatı de- 
vam ettirdi ve ekonomik hayatın canlan- 
ması için çok çalıştı. 

Bu sırada Kurtuba dışındaki devletler 
açısından bazı önemli değişiklikler mey- 
dana gelmekteydi. Girnata'yı merkez ya- 
pan Ziriler, yakınlarındaki diğer Berberi 
hânedanlarını da kendilerine bağladılar; 
ayrıca Malaga'daki Şii Hammüdi halife- 
liğine tâbi olduklarını ilân ettiler. Buna 
karşılık İşbiliye'deki (Sevilla) Abbâdiler ise 
Sünni-Emevi halifeliğini tekrar canlan- 
dırma yoluna gittiler. Bunun için âkibeti 
meçhul Emevi Halifesi II. Hişâm el-Mü- 
eyyed'in hayatta olup İşbiliye'de yaşadı- 
ğını ve kendilerinin meşrü halife olarak 
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onu tanıdıklarını söyleyerek öteki mülü- 
kü't-tavâifin de ona biat etmesini iste- 
diler. Aslında Cehveriler ne Hammüdi- 
ler'e tâbi olmak ne de Hişâm'a biat et- 
mek istiyorlardı. Ancak Abbâdiler gibi 
başka hânedanların da Hişâm'a biat et- 
meleri karşısında yalnız kalmamak için 
onlar da aynı yolu takip ettiler. 


Ebü'l-Vefid Muhammed babasının ak- 
sine daha hayatta iken oğullarından Ab- 
dülmelik'i yerine veliaht tayin etti. Ab- 
dülmelik emir olunca babasının ve de- 
desinin mütevazi hayat tarzlarını terke- 
derek “el-Mansür Billâh” ve “ez-Zâfir Bi- 
fadlillân” şeklinde iki unvanı birden al- 
dı. Ayrıca minberlerde hutbeyi kendi adı- 
na okutma emri verdi ve kötü bir ida- 
recilik örneği gösterdi; makamların ehil 
olmayanların eline geçmesine de zemin 
hazırladı. Kurtuba'da işlerin yeniden ka- 
rışması üzerine Abdülmelik idareyi, hal- 
kın arasından sivrilerek vezirlik maka- 
mına kadar yükselen İbrâhim b. Sekkâ'- 
ya bıraktı. İbnü's-Sekkâ işleri tekrar yo- 
luna koymayı ve huzuru sağlamayı ba- 
şardı. Ancak onun bu başarıları Kurtu- 
ba'yı ele geçirme planları yapan Abbâdi- 
ler'in hiç hoşuna gitmiyor ve onu kendi- 
leri için önemli bir engel olarak görü- 
yorlardı. Bu engelden kurtulmak için de 
Abdülmelik'e, İbnü's-Sekkâ'nın Cehve- 
riler hânedanını kendi sultası altına al- 
mak niyeti taşıdığına dair haberler ulaş- 
tırarak ondan kurtulması gerektiğini tel- 
kin ettiler. Bunun üzerine Abdülmelik 
455 yılında (1063) bu değerli vezirini öl- 
dürttü. İbnü's-Sekkâ'nın öldürülmesi Kur- 
tuba'da düzenin bozulmasına sebep ol- 
du; bu arada Abdülmelik'in kardeşi Ab- 
durrahman tahtı ele geçirmek için ha- 
rekete geçti. Fakat Abdülmelik çok geç- 
meden kardeşini hapsetti. İdare tekrar 
ehil olmayanların ve firsatçıların eline 
geçti. Tuleytula'da (Toledo) hüküm sü- 
ren Zünnüniler bunu fırsat bilerek Kur- 
tuba'yı kuşattılar. Abdülmelik'in isteği 
üzerine Abbâdiler Cehveriler'e yardım 
gönderince Zünnüniler geri çekilmek zo- 
runda kaldılar. 

Abbâdiler Cehveriler'e yardım etmek- 
ten ziyade Kurtuba'yı ele geçirme gaye- 
si taşıyorlardı. Bu sebeple Zünnüniler'e 
karşı yardıma gelen Abbâdi kuvvetleri 
1070 yılı Mayıs ayında şehri istilâ etti- 
ler. Abdülmelik aldatıldığını geç anladı. 
Ailesiyle birlikte önce İşbiliye'ye, oradan 
da Saltis adasına sürgüne gönderildi. 
Böylece Kurtuba ve çevresinde kurulup 
yaklaşık kırk yıl süren Cehveriler hâne- 
danı da yıkılmış oldu. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Humeydi, Cezvetü'lmuktebis (nşr. Muham- 
med Tâvit et-Tanci), Kahire 1372, s. 27-28; 
Feth b. Hâkân el-Kaysi, Kalâ'idü'l-'ikyân, 
Kahire 1283, s. 71; İbn Bessâm eş-Şenterini, 
ez-Zahire fi mehâsini ehli'-Cezire, Kahire 1365, 
I/2, s. 112-119; Dabbi, Buğyetü'l-mültemis, 
s. 23-24; Abdülvâhid el-Merrâküşi, el-Mu “cib 
fi telhisi ahbâri düveli' Mağrib (nşr. M. Said 
el-Uryân — Muhammed el-Arabi), Kahire 1368/ 
1949, s. 90, 92, 109; Muhammed b. Abdullah 
İbnü'i-Ebbâr, el-Hulletü's-siyerâ” (nşr. Hüse- 
yin Münis), Madrid 1963,1, 245, 251; İbn Said 
el- Mağribi, e/-Mugrib, Kahire 1964, I, 56; İbn 
İzâri, el-Beyânü'l-mugğrib, Ul, 190, 198, 210, 
213, 232, 251, 256; İbnü'l-Hatib, A'mâlül- 
a'lâm (nşr. É. Lövi-Provençal), Beyrut 1956, 
s. 145-151; İbnü'l-İmâd, Şezerât, Ill, 255-260; 
el-Köâmüsü'Lİslâmı, l, 650; M. Abdullah İnân, 
Düvelü't-tavâ' if, Kahire 1969, s. 20-30; Chej- 
ne, Muslim Spain, s. 57-58; Hüseyin Münis, 
Me “âlimü târihi'-Endelüs, Kahire 1980, s. 359- 
360; Ahmed Bedr, Târihu'l-Endelüs, Dımaşk 
1983, s. 46 vd.; R. Dozy, Histoire des Musul- 
mans d’Espagne, Madrid 1984, Ili, 274 vd.; D. 
Wasserstein, The Rise and Fall of the Party 
Kings, New Jersey 1985, s. 87; C. Sanchez- 
Albornoz, España Musulmana, Madrid 1986, 
Ii, 23 vd.; C. F. Seybold, “Cehver", ÍA, MI, 47; A. 
Huici- Miranda, “Djahwarids", £/? (İng.), Il, 389. 


MEHMET ÖZDEMİR 


CELÂ-yi VATAN a 


(basi ) 


XVI. yüzyılın sonlarına doğru 
artan Celâli saldırıları ve 
suhte baskıları yüzünden halkın 
yerini yurdunu terketmesini 


ifade eden bir tabir. E 


Umumiyetle devlet otoritesinin zayıf- 
ladığı devirlerde meydana gelen bu olay 
kaynaklarda genel olarak “zalemenin zul- 
münden celâ-yi vatan, terk-i diyâr” şek- 
linde geçer. Ayrıca “terk-i mesken” ve 
“çift bozan reâyâ” ifadeleri de aynı hu- 
susu belirtir. Özellikle XVI. yüzyıl sonun- 
da başlayan Osmanlı -İran savaşlarında 
Anadolu'nun doğusunun İran saldırıları- 
na uğraması ve Celâli isyanları bu hare- 
ketin başlıca sebebini teşkil eder. Bu or- 
tamda Anadolu'da halkın kitleler halin- 
de yerlerini terketmeleri yani celâ-yi va- 
tan etmeleri, resmi kayıtlarda “büyük 
kaçgunluk” veya “büyük firâri” adlarıyla 
anılan yedi yıl sürecek çok karışık bir 
dönemin (1603-1610) yaşanmasına yol 
açmıştır. Anadolu'daki sosyal ve iktisadi 
yapıyı altüst eden bu olaylar sonucu Üs- 
küdar'dan Karaman'a, Halep'ten Bağ- 
dat'a ve Sivas'tan Erzurum'a ve Van'a 
kadar mevcut yerleşim birimlerinden 


ancak dörtte biri meskün kalabilmiştir 
(Kitâb-ı Müsletâb, s. 12, 22). 

Celâli isyanlarının yoğunlaştığı XVI. 
yüzyıl sonları ile XVII. yüzyıl başlarında 
çeşitli bölgelere yerleşmiş bulunan Ce- 
lâli liderleri, geçtikleri yerleri ve bulun- 
dukları bölgelerdeki köy ve kasabaları 
dayanılmaz bir baskı altına almışlardı. 
Halk ağır hakaretlere uğruyor, elindeki 
bütün mahsulünü eşkıyaya vermek zo- 
runda kalıyor ve hayati tehlike içinde 
bulunuyordu. Celâli grupları hareket ha- 
linde iken halk fakirleşiyor, oraya bura- 
ya kaçışıyor ve perişan oluyordu. Genç- 
ler için eşkiyaya katılma mecburiyeti de 
vardı. Bu güvensizlik yüzünden halk ço- 
luk çocuğunu alıp daha emin yerlere ve- 
ya şehirlere göç ediyordu. 


Aynı yıllarda bir kısım medrese tale- 
belerinin (suhte) zulümleri de Celâliler'- 
den aşağı kalmıyordu. Bunlar da adam 
öldürüyor, kadın kaçırıyor veya bedava 
yiyecek temin etmek için çeşitli zulüm- 
ler yapıyorlardı. XVII. yüzyıl başlarında 
suhte gruplarının baskısı had safhaya 
ulaşmıştı. Hükümet merkezine her yan- 
dan, “taaddi ve tecavüzün nihayeti ol- 
mayıp halkın terk-i diyâr ve celâ-yi va- 
tan” etmek üzere oldukları yolunda ha- 
berler geliyordu. 


Kalenderoğlu Mehmed ve Karayazıcı 
Abdülhalim gibi Celâliler'in isyanı sıra- 
sında Erzurum ve Sivas bölgelerinden 
birçok insan daha batıya göç etmiş, Is- 
parta, Burdur ve Muğla taraflarından 
da birçok kişi daha emin yerlere kaç- 
mıştı. Cennetoğlu adlı Celâti'nin faaliyet- 
leri dolayısıyla Karesi, İzmir, Aydın ve Sa- 
ruhan sancaklarından terk-i diyâr eden- 
leri yerlerine iade etmek çok zor olmuş- 
tu. Abaza Hasan Paşa isyanında da Ana- 
dolu, Karaman, Maraş ve Sivas eyaletle- 
rinden binlerce kişi İran'a, Bağdat'a ve 
Erzurum'a göç etmişti. 

Halkın yerini yurdunu terketmesi sa- 
dece Celâli ve medreseli isyanları sonu- 
cu değil aynı zamanda resmi devlet gö- 
revlilerinin, askerlerin baskıları yanında 
bazı iktisadi- sosyal sebepler ve savaş 
hali dolayısıyla da meydana geliyordu. 
Özellikle “ehl-i örf” denilen taşra idare- 
cilerinin zulümleri, Celâli isyanlarından 
sonra halkın celâ-yi vatan etmesinin en 
başta gelen sebeplerinden birini oluş- 
turuyordu. Ehl-i örfün yani beylerbeyi, 
sancak beyi ve bunların adamları ile su- 
başı, kadı ve timarlı sipahilerin, resmi 
belgelerde “mugayir-i defter”, “hilâf-ı 
kanün”, “mugayir-i narh-ı rüzi ve resm- 
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yaylak” şekillerinde ifade edilen zulüm- 
leri de (Barkan, Kanunlar, $. 67, 131, 317) 
halkın dağılmasına yol açıyordu. Halk 
üzerindeki baskıların yoğunlaştığı dö- 
nemlerde devlet merkezi halkı himaye 
için adâletnâme'ler çıkarıyor ve bu ko- 
nuda beylerbeyileri, sancak beylerini, ka- 
dıları, nâibleri, timar sahiplerini, vakıf 
idarecilerini ve voyvodaları itham edi- 
yordu. 1540 tarihli adâletnâmede (İnal- 
cık, 11/3-4, s. 114-115), bunların kendi 
hizmetleri için halka angarya yükleme- 
leri dolayısıyla memleket ve reâyânın “ta- 
mam ihtilâl” içinde bulunduğu belirtil- 
mişti. Öte yandan kapıkulu kılığında- 
ki sarıca ve sekban gibi başıboş askeri 
grupların köylere baskınları da halkın 
yerini terketmesinin bir başka sebebini 
teşkil ediyordu. Nitekim 1688'de Saru- 
han bölgesinde sarıca ve sekban bölük- 
lerinin zulümleri sebebiyle köylüler ka- 
dıya temsilciler gönderip bunların deva- 
mı halinde terk-i diyâr edecekleri yolun- 
da tehditte bulunmuşlardı. 

Halkı celâ-yi vatana zorlayan bir ör- 
nek de Erzurum'da görülmektedir. Şe- 
hirdeki yeniçeriler halka çeşitli zulüm- 


Yerlerini terkedenlerle ilgili Osmanlı iskân kanunu 
(BA. MAD, nr. 10159), s. 10) 
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lerde bulunduktan başka gelen yiyecek 
maddelerine el koyup fahiş fiyatla satı- 
yorlardı. Bundan başka Erzurum'un, do- 
ğu sınırına yakın bir serhad kapısı ol- 
masından dolayı burada toplanmış bu- 
lunan bölük halkı, cebeci, topçu ve ara- 
bacı gibi sınıfların da halk üzerinde bas- 
kıları eksik değildi. Her iki durumdan 
şikâyetçi olan halk hükümet merkezine 
başvurup, “Bizi rencide vü remide eder- 
ler, celâ-yi vatan etmemiz mukarrerdir 
veyahut külli kabahat ve fesada sebep- 
tir” diye feryat ediyorlardı. 


Bundan başka tefecilerin eline düşen 
halkın da' yerlerini terketmek zorunda 
kaldıkları görülmektedir. Yüksek faizle 
borç veren tefeciler borçlarını ödeyeme- 
yenlerin emlâk ve arazilerini alıyorlar, 
kendi toprağında ırgat durumuna dü- 
şen veya hapse mahküm edilen kişiler 
de çareyi celâ-yi vatanda buluyorlardı 
(BA, MD, nr. 16, hk. 525). Ayrıca ziraat 
yapmanın güç olduğu bölgelerdeki köy- 
lülerin zaman zaman kendiliklerinden 
yerlerini terkettikleri kanunnâmelerde 
zikredilmektedir. Nitekim 1540 tarihli 
Erzurum sancağı kanunu ile 1583 tarih- 
li Trabzon sancağı kanununda ziraat sa- 
halarının yetersizliği ve çoğunun ziraata 
uygun olmaması dolayısıyla insanların 
celâ-yi vatan ettikleri zikredilmektedir 
(Barkan, Kanunlar, s. 60, 72). Bazı yıllar- 
da ortaya çıkan kıtlık da göç için bir se- 
bep teşkil etmekteydi (BA, MD, nr. 3, hk. 
949). 

İstanbul celâ-yi vatan edenlerin en 
önemli sığınma yeriydi. Nitekim Kâtib 
Çelebi bu hususta, “Celâliler zuhuru ile 
reâyâya za'f gelip terk-i diyâr ve karye- 
lerden şehre firar ettiler, hâlâ İstanbul 
etrafı bile doldu" demektedir (Düstürü'- 
amel, s. 127). 

Savaşların yenilgiyle sonuçlanması üze- 
rine meydana gelen toprak kayıpları da 
İstanbul'a doğru göçü hızlandırdı. Özel- 
likle Rumeli'deki bozgunlar üzerine Türk 
ahalinin büyük kitleler halinde İstanbul'a 
veya Anadolu'ya geldiği bilinmektedir. 
Karlofça Antlaşması'ndan sonra büyük 
kitlelerin İstanbul'a göç etmesi şehirde 
sıkıntılara sebep oldu. Bu hususta dev- 
let ciddi tedbirler almak zorunda kaldı. 
Nitekim 1716 yılında çıkarılan bir fer- 
manda, “bilâd-ı selâse” denilen İstanbul, 
Bursa ve Edirne'ye bu şekilde gelip yer- 
leşmiş ahalinin iskân kanunu hilâfına 
“zaman itibar olunmadan” eski yerleri- 
ne nakli istenmişti. İskân kanununda ce- 
lâ-yi vatan edenlerden timar reğyâsının 
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on yıl içinde yakalanmaları halinde ter- 
kettikleri yurtlarına nakledilmeleri, ora- 
nın avârız” hânesine kaydedilen ve on 
yılı geçirenlerin ise bulundukları yerde 
bırakılmaları hükme bağlanmıştı. Bu 
hükmün derbend ve vakıf reâyâsına uy- 
gulanmayacağı ve hangi şartta olursa ol- 
sun bunların eski yerlerine gönderilme- 
leri gerektiği de belirtilmişti (BA, MAD, 
nr. 10.159, s. 10). Bu göçler imparator- 
luğun son devirlerine kadar devam et- 
miştir. 

Celâ-yi vatan etmek zorunda kalan 
ve genellikle kaleye sahip şehir ve ka- 
sabalara sığınan halk bazan dağlara ka- 
çar, yanlarında taşıyamayacakları eşya- 
yı çeşitli yerlere saklarlardı. Bazıları eş- 
kıyaya direnir, bulundukları yerlerde sa- 
vunma tedbirleri alırlar, hatta bu mak- 
satla kale veya palanga da inşa eder- 
lerdi. 

İnsanların sağa sola kaçışmaları dev- 
letin zarara uğramasına da yol açıyor- 
du. Zira has, zeâmet, timar ve vakfa ait 
yerleşme yerlerinin reâyâsız kalması, ver- 
gi gelirlerinde büyük ölçüde azalmaya 
sebep oluyordu. Dolayısıyla arazinin boş 
kalmasını önleyici tedbirleri almak dev- 
letin esas hedefini teşkil eder, normal 
şartlar altında toprağını terkeden çift- 
çiden “çift bozan resmi” alınırdı. Fevkalâ- 
de bir hal olarak yorumlandığından her- 
hangi bir zorlama ile celâ-yi vatan et- 
miş olanlar için belli bir süre tayin edil- 
miş ve bunların üç yıl içinde dönmeleri 
halinde eski topraklarını alabilecekleri 
hükme bağlanmış, daha sonra bu süre 
on yıla kadar uzatılmıştı. Boş kalan top- 
rakların eski sâkinleri tarafından şen- 
lendirilmesi temel prensipti. Bu sebeple 
kaçan halkı yerine döndürmek için bü- 
yük gayret sarfedilmiş, bu iş için çeşitli 
teşvikler, vergi muafiyeti sağlandığı gi- 
bi memurlar da görevlendirilmişti. 

Hükümetin bu hassasiyeti bir bakıma 
halk için de önemli bir avantaj olmuş, 
merkezin ilgisini çekip mahalli idareci- 
lerin zulmünden ve baskılarından kur- 
tulabilmek için celâ-yi vatan halk tara- 
fından bir tehdit unsuru olarak kullanıl- 
mıştır. Celâ-yi vatan ve terk-i diyâr Ana- 
dolu'nun sosyal yapısının kökünden de- 
ğişmesini hazırlamış, XVI. yüzyılın son- 
larına doğru başlayan bu hareket elli yıl 
kadar Anadolu insanının sağa sola sav- 
rulmasına sebep olmuştur. Bu şekilde 
çığ gibi büyüyen çift bozan yığınlarının 
mali külfetleri de devletin üzerine yük- 
lenmiştir. 
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al MücTEBA İLGÜREL 


z CELÂL 


(bk. el-AKĀİDÜ’1-ADUDİYYE). 


CELÂL 
( J% ) 
Allah'ın 
kahr ve gazabına delâlet eden 


isim ve sıfatları için 


i kullanılan bir tasavvuf terimi. 


Mutasavvıflar Allah'ın isim ve sifat- 
larını celâl ve cemâl olmak üzere ikiye 
ayırır ve iki türlü zuhür” ve tecelli"'den 
bahsederler. Allah'ın kahr ve gazabına 
delâlet eden isim ve sıfatlarını celâl, lu- 


tuf ve rızâsına delâlet eden isim ve si- 
fatlarını da cemâl tabiriyle ifade eder- 
ler. Kâşâni celâli, Hakk'ın mahiyetinin 
bilinemeyecek bir şekilde izzet perde- 
siyle gizli kalması, zâtını kendinden baş- 
ka kimsenin bilmemesi ve görmemesi 
şeklinde tarif eder. Perdelenme ve izzet 
celâlin özelliği olduğundan celâlde Hak 
açısından yücelik ve kahhâriyet, kul açı- 
sından boyun eğme ve heybet” hisset- 
me söz konusudur. Bu tür isim ve sıfat- 
lara sahip olması itibariyle Allah'a celil 
ismi verilmiştir. Celâl Allah'ın en yük- 
sek seviyede ululuğunu ifade eder; bu 
anlamdaki celâlin Allah'tan başka hiç- 
bir kimse tarafından bilinmesi müm- 
kün olmadığından celâl ile ilgili açıkla- 
malardan sadece cemâl (ilâhi güzellik) ve 
bu cemâlin celâli (celâlü'l-cemâl) yani gü- 
zelliğin aşkınlığı anlaşılır. Akıl Allah'ın 
mutlak celâlini kavrayamadığından (İb- 
nü'İ-Arabi, Kitâbü'l-Celâl ve'i-cemâl, s. 2) 
celâl denilince mutlak değil izâfi celâl 
yani cemâlin celâli anlaşılmalıdır. Fah- 
reddin er-Râzi celâl kelimesinin Allah'ın 
selbi sıfatlarına delâlet ettiğini söyler 
(Tefsir, VII, 25, 52). 


Abdülkerim el-Cili, Allah'ın celâlinin 
genelde O'nun yüce vasıflarını ve güzel 
isimlerini, özel olarak da lutuf ve kerem 
türünden vasıflarını ifade ettiğini söyler. 
Celâl ile cemâl sıfatları arasında bir yö- 
nüyle ilkine, diğer yönüyle ikincisine ben- 
zeyen rab ve rahmân gibi sıfatlar da var- 
dır (el-İnsânü'-kâmil, I, 75). İbnü'd-Deb- 
bâğ Allah'ın sıfatlarını celâl, cemâl ve 
kemâl olmak üzere üçe ayırır. Eğer Hak 
bir kimseye ihsan, lutuf, rahmet, iyi- 
lik, yakınlık, rızâ ve nürâniyet, sevgi ve 
kerem gibi sıfatlarıyla tecelli ederse o 
kimse cemâil sıfatlarını temaşa halinde 
bulunur; izzet, kibriyâ, kahr, cebr, ga- 
zab ve kudret gibi heybet ve azamet s1- 
fatlarıyla tecelli ederse bu tecelliye maz- 
har olan kişi celâl sıfatlarını temaşa 
eder. İlim, kudret, halk ve kayyümiyyet 
gibi Allah'a mahsus sıfatları seven ve 
kâmil mârifete özlem duyan bir kimse 
kemâl sıfatlarını temaşa halinde bulu- 
nur. Cemâl sıfatı neşelenme, celâl sıfatı 
fâni olma, kemâl sıfatı sevme sonucunu 
verir. 


Celâl sıfatları sâlik üzerinde heybet, ce- 
mål sıfatları üns” tesiri meydana getirir. 
Celâlin sonucu korkma, sıkılma ve üzül- 
me, cemâlin sonucu ümitlenme, rahatla- 
ma ve sevinmedir. İbnü"! - Arabi Kur'an'- 
dan verdiği örneklerle âlemdeki her şe- 


yin celâl ve cemâle bağlı olarak bir mü- 
tekabiliyet içinde olduğunu göstermeye 
çalışmıştır. Meselâ, “Allah'ın azabı şid- 
detlidir” âyeti (el-Bakara 2/ 165, 196, 211) 
celâli, “Allah tövbeleri kabul eder” âyeti 
ise leş-Şürâ 42/25) cemâli ifade eder, 
“Allah'tan gereği gibi korkun” (Âl-i İmrân 
3/50) celâl, “Gücünüz yettiğince Allah 
tan korkun” (et-Tegâbün 64/16) cemâl 
içinde mütalaa edilir. “Allah'ın iki eli"n- 
den (bk. el-Mâide 5 / 64) maksat da bu- 
dur; Allah her şeyi bu “iki el” ile yani ce- 
lâl ve cemâl ile yapar. 

Kâmil insanlarla veliler Allah'ın celâl 
ve cemâi tecellilerini aynı derecede gö- 
nül rahatlığıyla karşılar, “Lutfun da hoş, 
kahrın da hoş” der, tam bir rızâ ve tes- 
limiyet hali içinde bulunurlar. Zira bun- 
ların ikisi de aynı kaynaktan ve özden 
gelir, zât mertebesinde hepsi birdir. 

Mutasavvıflar genellikle insanların Ka- 
rakterlerini celâl ve cemâl tecellilerin- 
den aldıkları nasip miktarıyla açıklamış- 
lardır. Celâl sıfatlarının tecellisine maz- 
har olan kişiler celâdetli ve heybetli ol- 
duğundan böylelerine “abdülcelil”, cemâl 
sıfatlarının tecellisine mazhar olan ha- 
lim selim kişilere de “abdülcemâl” denil- 
miş, ilkine Hz. Ömer, ikincisine Hz. Ebü 
Bekir örnek gösterilmiştir (ayrıca bk. CE- 
MÂL). 
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mi q 
CELÂL AMÂSİ 
(5. 893/ 1488) 
Fâtih Sultan Mehmed devri 
| hattatlarından. d 


Ali Çelebizâde Alâeddin Hasan Çelebi'- 
nin oğlu, meşhur hattat Şeyh Hamdul- 
lah'ın dayısıdır. Oğulları Mehmed Cemâ- 
leddin ve Celâlzâde Muhyiddin efendiler 
de devrin hattatlarındandır. “Celâl oğul- 
ları” diye anılan bu iki hattatla akrabası 
ve talebesi Abdullah b. İlyâs Efendi (Ab- 
dullah Amâsi), Anadolu'nun yedi üstadın- 
dan (esâtize-i Rüm) kabul edilir. Celâl 
Amâsî hat sanatını Hayreddin Maraşi ile 
beraber Yahyâ Süfi Çelebi'den bir müd- 
det meşkettikten sonra Fettâhi Yahyâ 
Nisâbüri'den çeşitli hatları öğrenerek 
icâzet aldı. Hatla beraber Tokatlıoğlu Ce- 
mâleddin Yüsuf Çelebi'den ilim tahsil 
etti. II. Bayezid Amasya valisi olunca onun 
yakınları arasına girdi. Bayezid tahta çık- 
tığı zaman kendisini İstanbul'a davet et- 
ti. Celâl Amâsi bir süre İstanbul'da kal- 
dıktan sonra Amasya'ya geri döndü. 
Amasya Valisi Şehzade Ahmed'e hat ho- 
cası oldu. 9 Zilhicce 893'te (14 Kasım 1488) 
arefe günü burada vefat etti. 

Osmanlı hat ekolünün doğuşunda 
önemli rolü olan Celâl Amâsi'nin kendi- 
ne has bir tavrı vardı. Bu tarihlerde hat 
sanatı alanında önemli gelişmelere sah- 
ne olan Amasya'da iki hattat etrafında 
mektep teşekkül etmişti. Bunlardan bi- 
ri Hayreddin Maraşi, diğeri de Celâl Amâ- 
si idi. Osmanlı-Türk hattatları bu iki kol- 
dan gelmiştir. Hayreddin Maraşi kolu İs- 
tanbul'da Şeyh Hamdullah mektebiyle 
devam edip bugüne kadar bütün İslâm 


âlemine yayılarak hâkim üslüp olmuş- 
tur. Celâl Amâsi kolu ise Amasya'da ki- 
sa bir müddet devam etmiş, Şeyh Ham- 
dullah mektebinin daha çok rağbet gör- 
mesi sebebiyle daha sonra ilerleyeme- 
miştir. 
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nr. 3681-3682, VIII, 135-137; Ayverdi. Fâtih Dev- 


ri Hattatları, s. 22. lal 
Mİİ MUHİTTİN SERİN 


fi Di 


CELÂL el-BEKRİ 
(ES Jae) 
Ebü'l-Beka” Celâlüddin Muhammed 
b. Abdirrahmân b. Ahmed 
el-Bekri es-Sıddiki 
(6. 891/1486) 
Şâfii fakihi. 


iz 


2 Safer 807'de (10 Ağustos 1404) Beh- 
nesâ yakınlarında Nil'in batı kıyısında 
bulunan Dehrüt'ta doğdu. Soyu Hz. Ebü 
Bekir'e ulaşan Bekri ailesine mensuptur. 
Meşhur mutasavwvif ve âlim Ebü'l-Hasan 
el-Bekri'nin babası, Şâzeliyye tarikatının 
Bekriyye kolunun kurucusu Ebü'I-Mekâ- 
rim el-Bekri'nin dedesidir. İlk öğrenimi- 
ni Dehrüt'ta yaptı. Fıkıh dersi aldığı de- 
desinin ölümü üzerine Kahire'ye giderek 
oraya yerleşti. Kahire'de Takıyyüddin b. 
Abdülbâri, Şemseddin Sıbt İbnü'l-Leb- 
bân, Zeynüddin el-Kumni, Muhammed 
b. Abdüddâim el-Birmâvi, Alemüddin el- 
Bulkini, Celâleddin el-Bulkini, Ebü'i-Feth 
İbnü'i-Kâyâti ve Veliyyüddin İbnü'l-Irâki 
gibi hocalardan fıkıh, usül-i fıkıh ve ha- 
dis okudu. 863'te (1459) İskenderiye ka- 
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CELÂL HOCA 


dılığına tayin edildi. Daha sonra uzun yil- 
lar Kahire'de kadı nâibliği yaptı, bu ara- 
da talebe okuttu. 875'te (1470-71) nâ- 
iblikten ayrıldı. Kâyâti'nin ölümünden 
sonra Baybars Medresesi şeyhliğine ge- 
tirildi. İki defa hacca giderek bir müd- 
det orada mücâvir kaldı. 891 Rebijülâhi- 
rinde (Nisan 1486) Kahire'de vefat etti. 

Zamanında Şâfii fıkhını en iyi bilen hu- 
kukçulardan biri olarak tanınan ve öm- 
rünün büyük bir kısmını talebe okutmak 
ve fetva vermekle geçiren Celâl el-Bek- 
ri, Şâfii fıkhına dair çeşitli şerh ve hâşi- 
yeler kaleme aldı. Kaynaklarda adı ge- 
çen eserlerinin başlıcaları şunlardır: Şer- 
hu Tenkihi'l-Lübâb (hocası Veliyyüddin 
İbnü'irâki'nin Tenkihu'i-Lübâb adlı ese- 
rinin şerhidir); el-Fethu'l-“azizi (Muhta- 
sarü'tTebrizi'nin şerhidir); Nüket (Hâşiye) 
“alâ Minhâci't-tâlibin; Behcetü'r-râğı- 
bin bi-havâşi Ravzati't- tâlibin (son iki 
kitap Yahyâ b. Şeref en-Nevevi'nin eserle- 
ri üzerine yazılmıştır). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Sehâvi, ed-Dau?ü'l-lâmi”, VII, 284-286; Şev- 
kâni, el-Bedrü't-tâli*, Il, 182-183; Keşfü'z-zu- 
nün, I, 1542, 1626; Ali Paşa Mübârek, el-Hı- 
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hu'l-meknün, |, 200, 271; I, 588; Hediyyetü1- 
“ârifin, Il, 214; Zirikli, el-A'lâm, VII, 67; Keh- 
hâle, Mu*cemü'l-mü? ellifin, X, 134; el-Kâmü- 


sü'-İslâmı, 1, 344. [al i 
ALIT NAL 


p Gi 


CELÂL HOCA 
(1882-1961) 


İmam - hatip okullarının 
açılmasındaki gayretleriyle tanınan, 
bu okullarda müdürlük 

L ve hocalık yapan din âlimi. J 
Asıl adı Mahmut Celâlettin (Ökten) olup 
Trabzon'da doğdu. Baba tarafından Gür- 
cüzâdeler olarak bilinen, dinî ilimler ala- 
ninda isim yapmış köklü bir aileye men- 
suptur. Dört yaşında iken babası Sâlih 
Zihni Efendi'nin, kısa bir süre sonra da 
annesi Güller Hanım'ın vefatı üzerine ba- 
baannesinin himayesinde büyüdü. Kü- 
çük yaşta hıfzını tamamladı. Rüşdiyeyi 
bitirdikten sonra Trabzon İdâdisi'ne kay- 
doldu; bir yandan da medreseye devam 
etti. İdâdide okuduğu yıllarda dedesi 
Ömer Feyzi Efendi'nin yerine Trabzon 
Çarşı Camii'nin imam-hatipliğini yaptı. 
Mezun olunca İstanbul'a giderek Dârül- 
muallimin-i Âliyye'ye girdi (1905). Bu oku- 
lu bitirdikten sonra Dârülfünun Edebi- 
yat Şubesi'ne kaydoldu. ll. Meşrutiyet'in 
ilânı ile İstanbul'da huzurun bozulması 
üzerine öğrenimini yarıda bırakarak bir 
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Celâl Hoca 


arkadaşıyla birlikte Turgutlu'ya gidip 
edebiyat öğretmenliğine başladıysa da 
(24 Haziran 1909) burada fazla kalmaya- 
rak İstanbul'a döndü (5 Kasım 1909) ve 
tahsiline devam etti. Dârülfununda ho- 
caları Babanzâde Ahmed Naim, İzmirli 
İsmâil Hakkı ve Mehmed Âkif beylerin 
yakın ilgi ve sevgilerine mazhar oldu. 
Arap edebiyatını Ali Fehmi (Câbiç) ve Şev- 
ket efendilerden okudu. Bu arada Fatih 
dersiâmlarından Mustafa Âsım ve Muğ- 
lalı Ali Rızâ efendilerden kelâm ve usül-i 
fıkıh sahasında özel dersler aldı. 


Celâlettin Efendi 1911 yılında Dârül- 
fünun Edebiyat Şubesi'den mezun olun- 
ca İstanbul Sultânisi Arapça muallimli- 
ğine tayin edildi (29 Ocak 1912). İlmi ye- 
tişkinliği yanında başarılı öğretim me- 
todu sayesinde kısa sürede “Celâl Ho- 
ca” olarak şöhret buldu. 


Mütareke yıllarında kayınpederinin 
yerine Vasat Atik Ali Paşa Camii'nde on 
yıl kadar imamlık görevinde de bulun- 
muş olan Celâl Hoca, 1925'te İstanbul 
İmam-Hatip Mektebi Arapça muallim- 
liğine tayin edildi. Bir süre sonra “Tev- 
hid-i Tedrisat Kanunu”nun aleyhinde ko- 
nuştuğu iddiasıyla açığa alındıysada ya- 
pılan tahkikat neticesinde görevine iade 
edildi. Ardından da İstanbul Sultânisi 
Arapça muallimliğine geçti. Harf inkılâ- 
bından sonra Arapça derslerinin kaldırıl- 
ması üzerine okulun Türkçe hocalığını 
üzerine aldı. Uzun yıllar İstanbul'un çe- 
şitli okullarında Türkçe, edebiyat, felse- 
fe ve mantık dersleri okuttu. Vefa Lise- 
si'nde felsefe hocası iken 1947 yılında 
emekliye ayrıldı. 

Celâl Hoca, 1949 yılında Maarif Vekâ- 
leti'nce İstanbul'da açılan imam-hatip 
kursuna müdür ve öğretmen olarak ta- 
yin edildi. Bu vesile ile sadece pratik bil- 
giler vermeyi hedef alan bu tip kursla- 
rın yeterli olmadığını gördü ve bunların 
orta dereceli okullar haline getirilmesi 


242 


gerektiği kanaatine vardı. Bu konuyla 
ilgili olarak daha sonra başta dönemin 
Maarif Vekili Tevfik İleri olmak üzere bir- 
çok yetkiliyle görüşmeler yaptı. Sonuçta 
imam - hatip okullarının açılması yönün- 
de karar alındı ve Celâl Hoca, 17 Ekim 
1951 tarihinde öğretime başlayan İstan- 
bul İmam-Hatip Okulu'nun ilk müdürü 
oldu. Türkiye'nin dini, ilmi, kültürel ve 
sosyal hayatında önemli yeri olan imam- 
hatip okullarının kurulması fikrinin ilk 
sahibi ve ilk program yapımcılarından 
biri olması dolayısıyla Celâl Hoca'nın bu 
okulların tarihinde çok önemli ve unu- 
tulmaz bir yeri vardır. 

1956, 1959 ve 1960 yıllarında üç defa 
hacca gitti. İstanbul Yüksek İslâm Ensti- 
tüsü'nde iki yıl ilm-i tevhid ve kelâm 
derslerini okutan Celâl Hoca 21 Kasım 
1961'de vefat etti, Edirnekapı (Sakıza- 
acı) Şehitliği'ndeki aile kabristanına def- 
nedildi. Oğlu Sadettin Ökten halen Mi- 
mar Sinan Üniversitesi Mimarlık Fakül- 
tesi'nde öğretim üyesidir. 

Arapça, Farsça, Fransızca bilen, özel- 
likle Arap edebiyatına vukufuyla tanı- 
nan, İslâmi ilimler yanında Batı kültürü- 
nü de yakından incelemiş bir din âlimi 
olan Celâl Hoca, bütün ilmi hayatı bo- 
yunca tahkik metodunu uygulamıştır. 
Genel felsefe, kelâm ve İslâm felsefesi 
alanlarında iyi yetişmiş, bu konularla il- 
gili olarak Arapça ve Fransızca'dan ter- 
cümeler yapmıştır. Resmi derslerinin ya- 
nı sıra Beyazıt'ta evinin yakınındaki So- 
ğanağa Camii'nde cumartesi günleri al- 
tı yıl süreyle İhyâ”ü “ulümi'd-din okut- 
muştur. 

Birçok din âlimi ve muhafazakâr mü- 
newverin bir köşeye çekildiği Cumhuriyet 
Türkiyesi'nin ilk yıllarında Celâl Hoca, her 
zaman ve her şartta yapılabilecek işler 
olduğunu düşünen iyimser kişiler ara- 
sında yer aldı. Gayretli, aynı zamanda 
sabırlı ve kanaatkâr bir anlayışla eski 
kültürün yeni nesle aktarılmasında ba- 
şarılı hizmetler gerçekleştirdi. Günümüz 
insanının tasavvur edemeyeceği kadar 
sade bir hayat yaşardı. Bununla birlikte 
hayatı severdi. Ona göre hayat, meşrü 
sınırlar çerçevesinde, güzel insanlarla 
güzel mekânlarda geçirilen güzel zaman- 
lardır. Çevresindeki içten muhabbet ve 
saygı kuşağı ölümüne kadar devam et- 
tiği için Celâl Hoca yaşlılığın terkedilmiş- 
liğini hiç tatmadı. 

Celâl Hoca'nın, tabiatındaki aşırı titiz- 
lik ve müşkülpesentlik, okuduğu ve yaz- 
dığı her kelime üzerinde duruşu, her 


noktada kaynak eserleri uzun uzadıya 
tahkik edişi gibi sebeplerle bazı maka- 
leleri dışında yayımlanmış herhangi bir 
eseri bulunmamaktadır. Doğu ve Batı 
kaynaklarından tercüme ederek derle- 
diği sarf, nahiv, edebiyat, kelâm, İslâm 
felsefesi, felsefe ve ahlâka dair kitap ve 
makaleleri 100 kadar defter tutmakta- 
dır. İslâmi ilimlerde modern metodoloji 
ve sosyolojinin uygulanmasını arzu eden, 
klasik kelâmın, çağımız insanının ve İs- 
lâm dünyasının ihtiyacını karşılayacak 
yeni ilm-i kelâm haline getirilmesini ge- 
rekli gören Celâl Hoca'nın bu gaye ile 
hazırladığı tamamlanmamış bazı çalış- 
maları da bulunmaktadır. 1000 cildi aş- 
kın eserden oluşan kitaplığını Süleyma- 
niye Kütüphanesi'ne bağışlamıştır. 
Vefatından sonra dost ve talebeleri 
tarafından Celal Hoca: Hayatı ve Şah- 
siyeti adlı bir anma kitabı neşredilmiş, 
bu kitapta hocanın tercüme eserlerin- 
den bazı örneklere de yer verilmiştir. 
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CELÂL NURİ İLERİ 
(1882-1936) 
II. Meşrutiyet ve Cumhuriyet devrinin 


tanınmış gazetecisi, fikir ve 


siyaset adamı. 
È - 


Gelibolu'da doğdu. Babası, mektupçu- 
luktan valiliğe kadar çeşitli hizmetler- 
de bulunduktan sonra 1908'de Meclis-i 
A'yân üyeliğine seçilen Mustafa Nuri Bey, 
annesi de Mesnevi mütercim ve şârihi 
Âbidin Paşa'nın kızı Nefise Hanım'dır. 
Celâl Nuri'nin çocukluğu babasının gö- 
revli olarak bulunduğu Gelibolu, Sakız 
ve Canik'te geçti. İlk öğrenimini taşra 
mekteplerinde ve özel hocalardan gör- 
dü. Orta öğrenimini Galata Sarayı Mek- 
teb-i Sultânisi'nde yaptı. Daha sonra 
Mekteb-i Hukuk'a devam etti ve Il. Meş- 
rutiyet'in ilânından önce buradan me- 
zun oldu. l 

Çalışma hayatına avukat olarak baş- 
layan Celâl Nuri'nin asıl faaliyet gösterdi- 
ği alan gazeteciliktir. Gazeteciliğe 1909'- 
da Ebüzziyâ Tevfik ile birlikte Currier 
d'Orient'da başladı. Celâl Nuri 1911 yı- 
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lı sonlarına kadar çalıştığı, Ebüzziyâ'nın 
ayrılmasından sonra adı Le Jeune Turc 
olan bu gazetede fikir hürriyeti, Avru- 
pa'ya karşı Osmanlı hukukunun müda- 
faası, Rus aleyhtarlığı ve ittihâd-ı İslâm 
taraftarlığı konularında birçok yazı yaz- 
dı. 1912 yılından itibaren yoğun bir ya- 
zım faaliyetine girerek, Tanin ve Hak 
gazeteleriyle İctihad mecmuasında ma- 
kaleler yayımlarken bir yandan da bun- 
lardan yaptığı seçmeleri kitap haline 
getirdi. Aynı yıl Rusya ve İskandinavya - 
ya bir seyahat yaptı; 1913'te ilk Türk 
yazarı olarak kuzey kutbuna gitti. Celâl 
Nuri, 1914 yılı başlarında Abdullah Cev- 
det ile aralarında çıkan bir fikir tartış- 
ması yüzünden İctihad'dan ayrıldı ve 
Hürriyet-i Fikriyye mecmuasında yaz- 
maya başladı. Aynı yıl yaklaşık iki ay sü- 
ren bir Amerika seyahatine çıktı. 1916'- 
da İkdam'ın başyazarlığını yaparken bir 
yandan da Edebiyyât-ı Umümiyye Mec- 
muası'nı çıkardı. Bütün fikri ve ilmi ener- 
jisini üzerinde toplayacağı Âti gazetesi- 
ni 1 Ocak 1918'de yayımlamaya başla- 
dığında artık meşhur bir yazar, tecrü- 
beli bir gazeteci ve usta bir polemikçi ol- 
muştu. Hükümetin basın hürriyetini sı- 
nırlayıcı teşebbüsleri karşısında tenkit 
dozunu iyice arttırınca Ât 10 Şubat 
1919'da kapatıldı; fakat hemen ertesi 
gün İleri adıyla yayımına devam etti. 


Celâl Nuri tenkitlerini Hürriyet ve İti- 
lâf Fırkası'na da yöneltince o günlerde 
bu fırkanın umumi kâtibi olan ve Sabah 
gazetesinde yazan Ali Kemal'le arala- 
rında bir tartışma başladı. Bu polemik, 
Celâl Nuri'nin yurt dışına çıkmasına ve 
yaklaşık dört ay kadar Roma'da kalma- 
sına sebep oldu. Ali Kemal'in Dahiliye 
vekilliğinden ayrılması üzerine 24 Tem- 
muz 1919'da İstanbul'a döndü. 22 Ka- 
sım 1919 tarihinde Gelibolu'dan mebus 
seçildi; böylece 1935 yılına kadar devam 
edecek siyasi hayatı da başlamış oldu. 


dığı Misâk-ı Milli kararının müsveddesi- 
ni kaleme alan Celâl Nuri (İleri, nr. 1358, 
11 Teşrinisâni 1337), İstanbul'un işgaliyle 
basın üzerindeki baskılar iyice artınca 
işgalciler tarafından Malta'ya sürüldü. 
3 Kasım 1921'de Malta'dan İstanbul'a 
döndü ve Ankara'ya geçip Gelibolu mil- 
letvekili sıfatıyla Türkiye Büyük Millet 
Meclisi'ne girdi. 10 Şubat 1922'de Kâ- 
nün-ı Esâsi Encümeni reisliğine seçildi. 
Buradaki çalışmalarıyla Kânün-ı Esâsi'- 
yi, gerekli değişikliği yaparak Cumhuri- 
yet'in ilânını mümkün kılacak duruma 
getirdi. 

Lozan Antlaşması'ndan sonra kanun- 
suz yollarla İstanbul'a dönen Rum ve Er- 
meniler'e kolaylık sağlayan ve Yunus Na- 
di, Kılıç Ali gibi bazı mebusların adlarının 
da karıştığı “iş komitesi” hakkında yap- 
tığı neşriyattan sonra gelişen olaylar üze- 
rine İleri 30 Kasım 1924'te kapatıldı. 
Adı 1928 yılına kadar herhangi bir ga- 
zetede görülmeyen yazarın bu süre için- 
de tek yayın faaliyeti, 1926'da yayımla- 
dığı Türk İnkılâbı adlı eseridir. 1928'de 
İkdam'da yeniden yazı hayatına dönen 
Celâl Nuri, harf inkılâbının gerçekleşme- 
sinde ve tutunmasında önemli rol oyna- 
mıştır. 1934'te soyadı kanunu çıkınca 
gazetesi İleri'nin adını soyadı olarak seç- 
ti. 2 Kasım 1936'da İstanbul'da öldü. 

Eserleri. Celâl Nuri siyaset, hukuk, ta- 
rih, din, seyahat, dil ve edebiyat alanla- 
rında çok sayıda makale ve kitap yayım- 
lamıştır. Bunlar konularına göre şöyle 
sıralanabilir : 

Siyaset. 1. 1327 Senesinde Selânik'te 
Mün'akid İttihad ve Terakki Kongre- 
sine Celâl Nuri Bey Tarafından Tak- 
dim Kılınan Muhtıradır (İstanbul 1327). 
Bu muhtırada devletin içinde bulundu- 
ğu durumu, Rusya, İngiltere, Fransa ve 
İtalya'nın Osmanlı Devleti hakkındaki 
emellerini, yabancı unsurlar meselesi, 
Avrupalılaşma, hükümetlerin hangi te- 
mele dayanması gerektiği ve nihayet Jön 
Türk hükümetinin görevleri konusunda- 
ki düşüncelerini dile getirmiştir. 2. Taç 
Giyen Millet (İstanbul 1339 r./ 1341). 
Celâl Nuri bu kitapta genel olarak tarih 
ve milliyet, devlet şekilleri, Tanzimat ha- 
reketi ve Meşrutiyet rejimiyle milli hâ- 
kimiyetin mukayesesi, inkılâp, eski ve 
yeni din anlayışı üzerinde durmaktadır. 
Ona göre zamanla dinin esasıyla ilgisi 
olmayan birtakım gelenekler dine ilâve 
edilmiştir. Bunlar gittikçe çoğalarak di- 
nin hakikatini örtmüştür. Celâl Nuri din- 
sizliğin ve din aleyhtarlığının bu ilâveler- 
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lâbı (İstanbul 1926). Milli Mücadele'nin 
kazanılmasından sonra Türkiye'de ger- 
çekleştirilen inkılâplara dair düşüncele- 
rini ihtiva eden eseridir. Türk inkılâbını 
H. Taine'in metoduyla değerlendirdik- 
ten sonra medeniyet, Batılılaşma, dil, 
edebiyat, iktisat ve inkılâp fikirleri üze- 
rinde durur. 

Hukuk. 1. Kendi Nokta-i Nazarım- 
dan Hukük-ı Düvel (İstanbul 1330). Çe- 
şitli gazete ve mecmualarda yayımladı- 
ğı makalelerden yaptığı seçmeleri ihti- 
va eder. Celâl Nuri bu kitabında James 
Lorimer, F. de Martens, Henri Bonfils ve 
Paul Fauchille gibi Batılı hukukçuların 
eserlerinden ve Batılı devletlerin Osman- 
lılar'a karşı tutumundan hareket ederek 
Batılılar'ın, birincisi kendi aralarında, ikin- 
cisi de bizimle münasebetlerinde uygu- 
ladıkları iki türlü hukuk anlayışlarının 
bulunduğunu söyler. Celâl Nuri eserin- 
de, günümüzde de hâlâ geçerli olduğu 
görülen Batılılar'ın bu ikili hukuk anlayı- 
şının yanlışlığını ispatlamaya çalışır. Ese- 
rin sonuna, ilk defa İctihad'da çıkan ve 
önemli tartışmalara sebep olan “İslâm'- 
da Vücüb-ı Teceddüd” adlı makalesi ilâ- 
ve edilmiştir (s. 163-191). Üç bölümden 
meydana gelen makalenin birinci bölü- 
münde müslümanların XII. yüzyıldan 
beri hızı gittikçe artan bir çöküş halin- 
de olduklarını belirtir. Bu çöküş, XIX. yüz- 
yılda Hıristiyanlık âleminin İslâm'ı nüfu- 
zu altına alması sonucunu doğurmuştur. 
İkinci bölümde müslümanlara bu nüfuz- 
dan kurtulmanın yollarını gösterir. Üçün- 
cü bölümde ise Batı sömürüsüne kar- 
şı verilecek mücadelede sosyalistlerle iş 
birliği yapmanın câiz olduğunu söyler. 2. 
Havâic-i Kânüniyyemiz (İstanbul 1331). 
Celâl Nuri'nin İctihad mecmuasında yaz- 
dığı hukukla ilgili makalelerinin bir ara- 
ya toplanmasından meydana gelen ese- 
ridir. Mukaddimede kanunlarla ilgili ge- 
nel düşüncelerini anlatır. Ona göre bir 
memleketi kanunla “ihya arzusunda bu- 
lunmak”, insanların tabiatını ve millet- 
lerin mizacını bilmemek demektir. Nite- 
kim İngiliz hukuku, bu ülkede mevcut 
olan örf, âdet ve muamelelerin tesbitin- 
den başka bir şey değildir. Bu nokta- 
dan hareketle mevcut kanunlar üzerin- 
deki düşüncelerini ve tekliflerini ortaya 
koyar. Ancak bunu yaparken kendi için- 
de tutarsızlıktan kurtulamaz. Bir taraf- 
tan hukukun sosyal bünyeye uygun bu- 
lunmasını, taklit eseri olmamasını savu- 
nurken aynı fikirleri benimseyen Cevdet 
Paşa'ya ve eseri Mecelle'ye şiddetle hü- 
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sini savunarak, “Garp karşımızda bir kü- 
tübhâne-i kavânin arzediyor. Bunların 
ahz ve iktibası pek o kadar müşkil bir 
iş değildir” (s. 48-49) demekte bir sakın- 
ca görmez. 

Tarih. 1. Târih-i Tedenniyât-ı Osmâ- 
niyye (İstanbul 1330). Eserde Osmanlı- 
lar'ın gerileyiş ve çöküş sebepleri üze- 
rinde durulur. 2. Mukadderât-ı Târi- 
hiyye (İstanbul 1330). Târih-i Tedenni- 
yât-ı Osmâniyye'nin zeylidir. Bu eser- 
de de Türk toplumunun maarif, kadın, 
ahlâk, iktisadi gerileme, kanunlar ve ida- 
renin yenilenmesiyle azınlıklar gibi belli 
başlı meseleleri üzerinde durur. Bu iki 
eser daha sonra birleştirilerek Târih-i 
Tedenniyât-ı Osmâniyye- Mukadde- 
rât-1 Târihiyye adıyla tek cilt halinde 
yeniden basılmıştır (İstanbul 1331). 

Dini ve Fikri Eserleri. 1. İttihâd-ı İslâm 
(İstanbul 1331). “İslâm'ın Mâzisi, Hali, İs- 
tikbali” alt başlığını taşıyan eserde, XX. 
yüzyılın başlarında dünyada meydana ge- 
len siyasi değişiklikler göz önünde bu- 
lundurularak müslümanların geleceği ele 
alınmakta ve İslâm birliği fikri tartışıl- 
maktadır. Celâl Nuri de İslâm birliğini 
gerekli görmekte ve bunun gerçekleş- 
mesiyle ilgili görüşlerini belirtmektedir. 
2. Kadınlarımız (İstanbul 1331). Kadının 
toplumdaki sosyal ve hukuki durumunu 
inceleyen bir eserdir. Celâl Nuri'ye göre 
kadın Osmanlı toplumunda ikinci plana 
itilmiştir. Bunun sebebi İslâm dini değil 
bizim Müslümanlık anlayışımızdır. Celâl 
Nuri kadınların erken yaşta evlenmesi- 
ne, çok evliliğe, resmi memur önünde 
kıyılmayan nikâhlara şiddetle karşı çık- 
maktadır. Yine ona göre Osmanlılar'da 
uygulanan boşanma usulleri değiştiril- 
meli, ancak mahkeme kararıyla yapılan 
boşanmalar geçerli sayılmalıdır. Öte yan- 
dan Celâl Nuri kadınların örtünmesine 
değilse de en azından o dönemdeki ör- 
tünme biçimlerine karşıdır. Eserin kale- 
me alındığı yıllar Batıcılar, Türkçüler ve 
İslâmcılar arasında kadın meselesinin 
yoğun biçimde tartışıldığı yıllardır. Celâl 
Nuri de bu mücadelede Batıcılar safın- 
da yer almış ve özellikle İslâmcılar'ın fi- 
kirlerini reddeden görüşler ileri sürme- 
ye gayret etmiştir. Celâl Nuri'nin bu fi- 
kirleri kısmen Hukük-ı Âile Kararnâme- 
si'ne ve daha ziyade Cumhuriyet'in ilk 

yıllarında gerçekleştirilen hukuk inkılâp- 
~ larına tesir etmiştir. 3. Hâtemü'l-enbiyâ 
(İstanbul 1332). Kapağındaki “Garazkâ- 
rân-ı Garb ve hurâfât-perestân-ı Şark'a 
karşı mevki-i târihi-i Ahmedi'yi muha- 


cümlesiyle tanıtılan eserde Hz. Muham- 
med ve İslâm dini mevcut siyer gelene- 
ğinin dışında yeni bir açıdan ele alınmak- 
tadır. Yazara göre Hz. Muhammed “ta- 
rih nokta-i nazarından mağdurdur”; gay- 
ri müslim tarihçiler “büyük ve irsi bir hu- 
sumetin zebunudurlar”. Müslüman ta- 
rihçiler ise Hz. Muhammed'i bir insan 
olarak değil insan üstü varlık olarak gör- 
müşlerdir. Müellif daha sonra Dr. Spren- 
ger, R. Dozy ve E. Renan'ın Hz. Peygam- 
ber'le ilgili iddialarına cevaplar verir. 4. 
İlel-i Ahlâkıyyemiz (İstanbul 1332). Eser- 
de ahlâk anlayışımızın teşekkülü, zaman- 
la bu anlayışın bozulması, bunun sebep- 
leri ve yeniden sağlam bir ahlâki müna- 
sebetler sistemine ulaşmanın yolları üze- 
rinde durulur. 5. Târih-i İstikbâl, Mesâ- 
il-i Fikriyye (İstanbul 1331), Mesâil-i Si- 
yâsiyye (İstanbul 1331) ve Mesâil-i İc- 
timâiyye (İstanbul 1332) adlı üç ayrı ki- 
taptan meydana gelmektedir. Mesâil-i 
Fikriyye'de spekülatif felsefenin artık 
sona erdiğini, insan zekâsının gittikçe 
pratikleştiğini, bunun sonucu olarak da 
günümüzde zan ve hayale dayanan na- 
zariyelerin ortadan kalkmakta olduğu- 
nu söyler. Celâl Nuri'nin bu kitabındaki 
fikirlere, başta Ferit Kam (Sebilürreşad, 
c. XI, nr. 283, 30 Kânunusâni 1329, s. 358) 
ve Şehbenderzâde Ahmed Hilmi (Huzür-ı 
Akl u Fende Maddiyyün Meslek-i Dalâle- 
ti, İstanbul 1332) olmak üzere birçok ya- 
zar tarafından cevap verilmiştir. 6. Müs- 
lümanlara, Türklere Hakaret, Düşman- 
lara Riayet ve Muhabbet (İstanbul 1332). 
Celâl Nuri'nin Abdullah Cevdet ile arala- 
rında çıkan tartışmada kendi görüşleri- 
ni anlattığı bir risâledir. Celâl Nuri, Bal- 
kan felâketi üzerine yazdığı “Şime-i Hu- 
sümet” adlı yazısında (İctihad, nr. 89, 9 
Kânunusâni 1329) vatan ve milletimize 
kasteden Batılı devletlere karşı düşman- 
lık beslememiz gerektiğini telkin eder- 
ken Abdullah Cevdet buna “Şime-i Mu- 
habbet” makalesiyle cevap verir ve bu 
yazıda ilerleyebilmemiz için Batılılar'a 
sevgi beslememiz gerektiğini söyler. Tar- 
tışma büyüyünce İctihad'dan ayrılmak 
zorunda kalan Celâl Nuri, o sırada baş- 
ka bir yayın organında yazmadığı için 
Abdullah Cevdet'e bu risâle ile cevap ver- 
miştir. 7. Harpten Sonra Türkleri Yük- 
seltelim (Kostantiniye 1917). Bu eserin- 
de müellif devam etmekte olan I. Dün- 
ya Savaşı'nın doğurduğu problemler üze- 
rinde durur. 8. İştirak Etmediğimiz Ha- 
rekât (İstanbul 1917). Eser, bugünkü Ba- 


rolü olan üç büyük hareketten coğrafi 
keşifleri, Rönesans ve Reform'u tanit- 
makta, bunların Osmanlı tarihiyle mü- 
nasebeti üzerinde durmaktadır. 9. Ka- 
ra Tehlike (Dersaadet 1334). Celâl Nuri, 
Edebiyyât-ı Umümiyye Mecmuası'nda 
yazdığı Türkler'in Osmanlılar'dan önceki 
devirlerine ait makaleler arasında özel- 
likle “Osmanlılar'dan Evvel” (c. I, nr. 30, 
31) başlığını taşıyan makalesinde eski 
Türkler'in “secâyâ-yi milliyyesi”ni araş- 
tırmıştır. Ona göre tarih boyunca Türk- 
ler tarafından gerçekleştirilen akınlar sı- 
rasında insanlar kılıçtan geçirilmiş, ser- 
vetler yağma edilerek medeniyet eser- 
leri tahrip edilmiştir. Celâl Nuri'nin bu 
düşünceleri devrin aydınları arasında 
şiddetli itirazlara yol açmış, 3 Haziran 
1917'de bazı gazetelerde Yahya Kemal, 
Celâl Sahir, Ağaoğlu Ahmed, Ziya Gökalp 
ve Hamdullah Suphi'nin imzalarını taşı- 
yan bir “protestonâme” neşredilerek (Ta- 
nin, S. 3; Tasvir-i Efkâr, s. 2) mecmua yak- 
laşık iki ay kapattırılmıştır. Kara Tehli- 
ke, bu tartışma dolayısıyla Celâl Nuri- 
nin yazdığı makalelerin bir araya top- 
lanmasından meydana gelmiştir. 


Dil ve Edebiyat. Celâl Nuri, Türk dili ve 
edebiyatıyla ilgili makalelerinin yanı si- 
ra mecmua ve gazetelerde hikâye ve ro- 
man türünde eserler de kaleme almış- 
tır. Hikâyeleri kitap haline gelmemişse 
de Perviz (İstanbul 1332), Ölmeyen (Kos- 
tantiniye 1917), Merhüme (İstanbul 1334), 
Âhir Zaman (İstanbul 1335) adlı roman 
denemeleri basılmıştır. Türkçemiz (İs- 
tanbul 1917) adlı kitabı ise İkdam gaze- 
tesiyle Edebiyyât-ı Umümiyye Mecmu- 
ası'nda yayımlanan konuyla ilgili maka- 
lelerini içine almakta, müellif burada 
Türk dilinin gramer, lugat, imlâ ve alfa- 
be gibi belli başlı meseleleri için bazı çö- 
züm yolları göstermektedir. 


Celâl Nuri'nin İskandinavya, Rusya ve 
kuzey kutbuna yaptığı seyahatleri an- 
lattığı Şimal Hâtıraları (İstanbul 1330) 
ile Kutub Musâhabeleri (İstanbul 1331) 
adlı iki eseri daha bulunmaktadır. 


Eserlerinin önemli bir kısmını impa- 
ratorluktan milli devlete geçiş dönemi- 
nin çalkantılı yıllarında kaleme alan Ce- 
lâl Nuri'nin fikir çizgisinde sürekli de- 
ğişiklikler, hatta çelişkiler görülür. An- 
cak Türkiye Büyük Millet Meclisi'ne gir- 
dikten sonra bir daha değiştirmeyeceği 
yolunu bulmuş, Milli Mücadele'nin ka- 
Zanılmasının ardından gerçekleştirilen 
inkılâpların hazırlanmasında ve tutun- 


fazaten yapılmış tecrübe-i -Kalemiyysdirn et Jangdan atini AMİRE, gelmesinde cipaanda önemli rol oynamıştır. 
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al RECEP DUYMAZ 


CELÂL SAHİR EROZAN 
(1883-1935) 


Servet-i Fünün ve II. Meşrutiyet devri 


air ve yazarı. 
L SONAE 3 


29 Eylül 1883'te İstanbu! Aksaray'da 
doğdu. Babası II. Abdülhamid devri ku- 
mandanlarından Botgoriçeli İsmâil Hak- 
kı Paşa, annesi İran'da Sünni harekâtın- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


da önemli rol oynayan ve Ili. Ahmed ta- 
rafından kendisine Şirvan hanlığı veri- 
ien Hacı Dâvud Han sülâlesinden Fehi- 
me Nüzhet Hanım'dır. 


Numüne-i Terakki Mektebi ve Dâvud 
Paşa Rüşdiyesi'nden sonra Vefa İdâdi- 
si'ni bitirdi, iki yıl Mekteb-i Hukuk'a de- 
vam ettiyse de buradan mezun olama- 
dı. 1903'te Hariciye Nezâreti'nde kâtip- 
likle memuriyet hayatına başladı. Daha 
sonra Mercan ve Kabataş idâdileriyle İs- 
tanbul Lisesi'nde, Mekteb-i Sultâni'de 
(Galatasaray Lisesi), İstanbul Muallim Mek- 
tebi'nde kitâbet (kompozisyon), edebiyat 
ve Fransızca hocalığı yaptı. Mütareke dev- 
rinde komisyonculuk ve ticaretle meşgul 
oldu (1917-1918). Barut Şirketi komiseri 
olarak çalıştı. Atatürk'ün isteğiyle Bü- 
yük Millet Meclisi'nin Il. dönemi sonla- 
rından ölümüne kadar (1928-1935) Zon- 
guldak mebusluğu yaptı. Bu arada yeni 
Türk alfabesinin tesbiti için kurulan he- 
yete girdi. Türk Dili Tedkik Cemiyeti'nin 
(Türk Dil Kurumu) başkan vekilliğinde de 
bulundu. Zayıf bünyeli olan ve sık sık 
hastalanan Celâl Sahir, son zamanlarda 
tutulduğu akciğer kanserinden 16 Ka- 
sım 1935'te Kadıköy'deki evinde öldü. 
Mezarı Bakırköy Kabristanı'ndadır. 

Celâl Sahir'in şiirle ilgisi çocuk yaşla- 
rında başlar. Güzel şiir okuma ve hita- 
bet kabiliyeti daha dokuz on yaşlarında 
iken mektep merasimlerinde ön plana 
çıkmasına vesile oldu. Bu şöhreti ona, 
çocuk yaşta ll. Abdülhamid'in huzurun- 
da da şiir okuma ve ondan bir liyakat 
nişanıyla nakdi mükâfat alma fırsatını 
verdi. Bir divan oluşturacak kadar şiir- 
leri bulunan annesinin de tesiriyle 1899'- 
dan itibaren ilk şiirleri İrtikâ, Malümat, 
Musavver Fen ve Edeb, Pul ve Lisan 
gibi devrin tanınmış dergilerinde yayım- 
lanmaya başlandı. Şiir ve nesir yazıla- 
rında devrin modasına uyarak Ahmed 
Celâl, Hikmet Celâl, Velhan, Şârık gibi 


' celâl Sahir 
Erozan 
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CELÂL SAHİR EROZAN 


âhenkli ve alegorik takma adlar kullan- 
dı. Henüz on altı yaşında iken ismine 
“Sahir” adını da ekleyerek ve grubun en 
genç şairi olarak Servet-i Fünün'da şiir- 
leri neşredilmeye başlandı. Meşrutiyet'in 
ilânından sonra Seyyâre ve Demet der- 
gilerini yayımladı. 1909'da Fecr-i Âti adı 
verilen edebi topluluk onun başkanlı- 
ğında kuruldu. 


Celâl Sahir 1909'dan itibaren “yeni li- 
san” hareketine, bu akımı müdafaa eden 
yazılarıyla, şiirindeki nisbi dil sadeleşme- 
siyle, hatta aruzdan heceye geçmek su- 
retiyle katıldı. Türk Ocakları, Türk Der- 
neği, Piyer Loti Derneği gibi Türkçü ve 
vatanperver derneklere girdi; Sultanah- 
met'teki evini Türk Derneği'ne lokal ola- 
rak tahsis etti. Derneğin yayın organı 
olan Bilgi Mecmuası'nı çıkardı. Türk 
Ocakları'nın 1931'de kapatılmasına ka- 
dar faal bir üye olarak çalışmalarını sür- 
dürdü. Bu yıllarda Musavver Muhit, Süs, 
Yeni Kitab, Edeb, Mehâsin, Halka 
Doğru ve Türk Sözü gibi dergilerde şiir 
ve makaleler yayımlamaya devam etti. 


Edebiyat tarihlerine Servet-i Fünün 
şairi olarak geçen Celâl Sahir'in bu top- 
lulukla ilgisi, dağılma yıllarına yakın bir 
zamanda (1899) aralarına katılmaktan 
ibaret kalmıştır. Onun Türk şiirinde bü- 
yük bir iz bırakmadan unutulmuş olma- 
sını, Servet-i Fünün da dahil olmak üze- 
re hemen her edebi devreye ve her nes- 
le ayak uydurmaya çalışması, yeni bir çı- 
ğır açmak yerine başlamış olan edebi 
hareketlere katılan vasat bir şair olma- 
sıyla izah etmek mümkündür. Hemen 
bütün biyografilerinde kadın ve aşk şai- 
ri, buna bağlı olarak feminist bir yazar 
olarak takdim edilen Celâl] Sahir'in şiir- 
leri tema olarak incelendiğinde kadın 
ve aşka dair kanaatleri doğrularsa da 
feministliği hakkındaki hüküm yerinde 
değildir. Birçok yazısında kadın hakları- 
nı savunmuş, ancak bu hakların bazı ka- 
ideler ve şartlar altında içtimai bünye- 
mizi sarsıntıya uğratmayacak şekilde el- 
de edilmesini istemiştir. 


Celâl Sahir'in şiirlerinde kadına karşı 
aşırı hissi (gerek platonik, gerekse erotik 
anlamda) temayüllerini, babasının ve an- 
nesinin ayrılarak yeniden evlilik yapma- 
ları, kendisinin çok otoriter olan anne- 
siyle beraber kalması, hatta ancak bu 
annenin manevralarıyla üç defa evlilik 
yapmış olmasıyla açıklanabilir. Kadın ve 
aşk şiirlerindeki marazi temayüller de 
aynı faraziyeyi düşündürür. Bu tip şiir- 
lerinin dışında, bilhassa Meşrutiyet'ten 
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sonra çoğu Mehmed Emin'in (Yurdakul) 
şiirlerini taklit seviyesinde bazı milli te- 
maları işlemişse de bunlar sadece bir- 
kaç şiirine inhisar eder. Bununla bera- 
ber çağdaşları aşk şiirlerini fazla değer- 
li bulmamışlar, yeni lisan konusunda, 
Türkçülük akımına katılmasında ve he- 
ce vezniyle hissi şiirler yazmasında Türk 
edebiyatı için önemli bir rol oynadığına 
kani olmuşlardır. 


Eserleri. Kardeş Sesi (şiir, İstanbul 1324/ 
1908); Beyaz Gölgeler (şiirler, İstanbul 
1325); Buhran (şiirler-mensüreler, İstanbul 
1325); Siyah Kitap (şiirler-mensüreler, 
İstanbul 1328); Simon (Eugène Brieux- 
den trc. tiyatro, İstanbul 1329); Kırâat-i 
Edebiyye (F. Köprülü ile, I-I], İstanbul 
1328-1330); Müntehab Çocuk Şiirleri 
(Mehmed Âsım [Us] ile, 1-111, İstanbul 1334- 
1335); İstanbul İçin Mebus Namzedle- 
rim (hiciv şiirleri, İstanbul 1335, Hakkı Nâ- 
şir adıyla); Resimli Ay İmlâ Lugatı (İs- 
tanbul 1928). Ayrıca 1920-1921 yılların- 
da, eski Fecr-i Âti şairleriyle diğerlerinin 
şiir ve yazılarını ihtiva eden antoloji ma- 
hiyetinde Birinci Kitap, İkinci Kitap... 
adlarını taşıyan sekiz kitap yayımlamış- 
tır. 
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m M. ORHAN Okay 


F 7 
CELÂLÂBÂD 
(o ) 
Afganistan'da 
Nengrehar eyaletinin 
A merkezi olan şehir. 4 


Kâbil'in yaklaşık 117 km. doğusunda 
ve Pakistan sınırına yakın bir yerde bu- 
lunan şehir, 1570'te Bâbürlü Hükümda- 
rı Celâleddin Ekber Şah tarafından ku- 
rulmuş ve onun adına nisbetle Celâlâbâd 
ismini almıştır. 

Kurulduğu mevki bakımından en bü- 
yük özelliği, Hayber Geçidi'ne varmadan 
önce önemli bir konaklama ve toplanma 
merkezi oluşudur. Hayber Geçidi'ne va- 
rabilmek veya oradan geçebilmek için 
mutlaka elde bulundurulması gereken 
stratejik önemi büyük bir merkezdir. Ni- 
tekim İran Şahı Nâdir Şah (1736-1747) 
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Hindistan üzerine yaptığı seferler sıra- 
sında öncelikle bu şehri ele geçirmiş, ar- 
dından da Hayber Geçidi'ne doğru iler- 
lemiştir. Daha sonra stratejik mevkii se- 
bebiyle İngilizler buraya büyük önem ver- 
mişlerdir. İngilizler hâkimiyetlerini Af- 
ganistan'a yaymak, aynı zamanda ku- 
zeyden gelecek tehlikelere karşı Hindis- 
tan sömürgesini koruyabilmek için Celâ- 
lâbâd'ı daima ellerinde tutmak istemiş- 
lerdir. 1839-1842 ve 1878-1880'de Af- 
ganistan'ı işgalleri sırasında bu şehri as- 
keri bir üs olarak kullanmışlardır. Afgan 
hanlarının kışlağı olan Celâlâbâd, geç- 
mişte olduğu gibi bugün de Afganistan'- 
da stratejik önemi büyük olan bir şehir- 
dir. Nitekim Ruslar'ın çekilmesinden son- 
ra Afgan mücahitleri ilk iş olarak bu 
şehri almayı planlamışlardır. Bunun di- 
ğer bir sebebi de şehrin Kâbil'e ulaşan 
veya burayı kontrol eden bir mevkide 
bulunmasıdır. 


Celâlâbâd sadece askeri bakımdan de- 
ğil aynı zamanda ticari yönden de önem- 
li bir transit merkezidir ve Orta Asya 
Türk ülkeleriyle Hindistan arasındaki ti- 
caretin transit yolu üzerinde bulunmak- 
tadır. Burası ayrıca tarihi İpek yolu tica- 
reti için de önemli bir mevkiye sahipti. 
Celâlâbâd bu canlı ticari hayat dolayı- 
sıyla iktisadi bakımdan zengin bir şehir 
olmuştur. Celâlâbâd'ın ticari geliri bu şe- 
hirde yaşayan insanların sosyal hayatla- 
ri üzerinde de olumlu bir tesir yapmış- 
tır. Böylece birçok mektep, medrese, ca- 
mi ve mescidiyle bir İslâm şehri olarak 
temayüz etmiştir. Celâlâbâd bugün de 
bu vasıflarını önemli ölçüde korumakta- 
dır. Nüfusu 57.824 (1982 tah.) olup hal- 
kın çoğunluğunu Peştular oluşturur. 
1919'da Celâlâbâd yakınlarında öldürü- 
len Afganistan Hükümdarı Habibullah 
Han ile oğlu ve halefi Emânullah Han'ın 
mezarları da buradadır. 
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iel MEHMET SARAY 


© CELÂLEDDİN AĞA, Mehmed 
(6. 1863) 
Osmanlı Devleti'nin 
L son yeniçeri ağası. -j 


Yeniçeri Ocağı'ndan yetişti. Saksoncu- 
başı, zağarcıbaşı, 1825'te kul kethüdâsı 
ve aynı yıl içinde yeniçeri ağası oldu. Ye- 
niçeri Ocağı'nın iyice bozulduğu ve mut- 
laka ortadan kaldırılması gerektiği hu- 
susunda devrin padişahı Il. Mahmud'la 
aynı fikirdeydi. Ocağın ilgası hazırlıkları 
gizlice onun zamanında da devam etti. 
Özellikle ocaktan yana olan zâbitler ya- 
vaş yavaş görevlerinden uzaklaştırıldı. 


Celâleddin Ağa, Nizâm-ı Cedid tarzın- 
da teşkili kararlaştırılan, fakat neferleri 
Yeniçeri Ocağı bölüklerinden seçilen Eş- 
kinci Ocağı'nın kurulmasıyla bizzat ilgi- 
lendi. 15 Haziran 1826 tarihinde başla- 
yan son yeniçeri ayaklanması sırasında 
öldürüleceği korkusuyla Süleymaniye Ca- 
mii civarında bir evde saklanmak zorun- 
da kaldı. Gerçekten de bazı zorbalar ağa- 
yı öldürmek için gece yarısı bu eve bas- 
kın yapmışlarsa da o sırada kendisinin 
abdesthanede bulunması hayatını kur- 
tardı (Cevdet, XII, 154). Yeniçeri Ocağı'- 
nın lağvedilmesinden sonra kendisine 
teklif edilen vezirlik ve seraskerlik gö- 
revini zamanın kritik olmasından dolayı 
kabul etmedi. Büyük mirâhurluk pâye- 
siyle dergâh-ı âli kapıcıbaşılığı, daha son- 
ra başbâki kulluğu ve Gemlik kereste nâ- 
zırlığı görevlerinde bulundu. 1834'te 
emekliye ayrıldı; uzun bir emeklilik ha- 
yatından sonra İstanbul'da öldü. 
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~ z =] 
k CELÂLEDDİN ÂRİF 
(1875-1930) 


L Türk siyaset adamı ve hukukçu. 


19 Ocak 1875'te Erzurum'da doğdu. 
Hukukçu ve yazar Mehmed Ârif'in oğlu- 
dur. Soğukçeşme Askeri Rüşdiyesi'nden 
sonra İstanbul'daki Mekteb-i Sultâni'de 
(Galatasaray Lisesi) okudu. 1895'te liseyi 
bitirince Paris'e gitti ve burada hukuk 
tahsili yaptı. 1901'de Mısır'a giderek Ka- 
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hire'de avukatlığa başladı. II. Meşruti- 
yet'in ilânından sonra Ağustos 1908'de 
İstanbul'a döndü. İttihat ve Terakki Par- 
tisi'ne karşı 13 Eylül 1908'de kurulan ilk 
muhalefet partisi Ahrar Fırkası'nın ku- 
rucuları arasında yer aldı. Hukuk Mek- 
tebi ile Mülkiye Mektebi'nin hukuk-ı esâ- 
siyye muallimliğine tayin edildi (1909). 
Burada verdiği dersleri Hukuk-ı Esâsiy- 
ye adıyla yayımladı (1-111, İstanbul 1325 r.). 
Aynı zamanda avukatlık da yapan Celâ- 
leddin Ârif 1914'te İstanbul Baro baş- 
kanlığına seçildi ve bu görevini 1920'ye 
kadar sürdürdü. Mondros Mütarekesi'n- 
den sonra Divân-ı Harb'e verilen İttihat 
ve Terakki Partisi mensuplarının muha- 
kemesinde savunma avukatı olarak bu- 
lundu. İzmir'in Yunanlılar'ca işgalinden 
sonra 26 Mayıs 1919'da sarayda Sultan 
Vahdeddin başkanlığında toplanan Sal- 
tanat Şürası'na katıldı ve burada heye- 
canlı bir konuşma yaptı. Milli Ahrar Fır- 
kası ve Osmanlı Çiftçiler Derneği'nin ada- 
yı olarak katıldığı seçimlerde İstanbul 
mebusu seçildi (18 Aralık 1919). 12 Ocak 
1920'de çalışmalarına başlayan son Os- 
manlı Meb'üsan Meclisi'nde geçici baş- 
kanlığa getirildi. 31 Ocak 1920'de baş- 
kan olan Reşad Hikmet'in ölümü üzeri- 
ne meclis başkanlığına seçildi (4 Mart 
1920). İstanbul'un işgali ve meclisin da- 
ğıtılmasından sonra 2 Nisan 1920'de An- 
kara'ya gitti. 

Mustafa Kemal ile görüş ayrılığı için- 
de olmasına rağmen Milli Mücadele'yi 
destekledi. 23 Nisan 1920'de açılan Tür- 
kiye Büyük Millet Meclisi'ne Erzurum 
milletvekili olarak katıldı ve meclis ikin- 
ci başkanlığına getirildi. İki gün sonra 
kurulan Muvakkat İcra Encümeni'ne, 3 
Mayıs 1920'de de Adliye vekilliğine ge- 
tirildi. Milli Mücadele'ye katıldığı için İs- 
tanbul'da kurulan Divân-ı Harb tarafın- 
dan gıyabında ölüme mahküm edildi. 


Celâleddin 
Ârif 


Sağlık durumu ve seçim bölgesini teftiş 
etmek gibi bahaneler ileri sürerek mec- 
listen aldığı iki aylık izinle 15 Ağustos 
1920'de Erzurum milletvekili Hüseyin 
Avni (Ulaş) ile birlikte Erzurum'a gitti ve 
burada Kâzım Karabekir tarafından tö- 
renle karşılandı (6 Eylül 1920). 

Erzurum'dan Ankara'ya gönderdiği 
telgraflarla buradaki yolsuzluk iddiala- 
rının tahkikini ve bir kısım memurların 
değiştirilmesini istedi. Fakat bu istekle- 
ri Mustafa Kemal tarafından inandırıcı 
bulunmadı. Bu arada Kâzım Karabekir, 
Celâleddin Ârif'in şark vilâyetleri umu- 
mi valiliğine veya müfettişliğine tayini 
için Türkiye Büyük Millet Meclisi'ne tek- 
lifte bulundu. Mustafa Kemal'in karşı 
çıkmasına rağmen geçici olarak Erzu- 
rum vali vekilliğine getirildi. Fakat bazı 
faaliyetlerinden dolayı Kâzım Karabekir 
Celâleddin Ârif Bey için yaptığı tekliften 
vazgeçti. Bunun üzerine Ankara'ya geri 
çağrılan Celâleddin Ârif seçim bölgesi- 
nin teftişini tamamlamadan gelemeye- 
ceği cevabını verdi. Ancak daha sonra 
Ankara'ya dönmesi sağlandı. 

24 Ocak 1921'de Adliye vekilliğinden 
ve meclis ikinci başkanlığından istifa et- 
ti. 1911'de % 10 hisse alarak Ereğli kö- 
mür madenlerini işleten İtalyan şirketi- 
nin imtiyazını uzattığı iddiası üzerine iti- 
barı sarsıldı. Mustafa Kemal tarafından 
tedavi bahanesiyle Avrupa'ya gönderildi 
(14 Mayıs 1921). Asıl amaç ise İtalya ve 
Fransa ile ilişkileri yumuşatması idi. Ara- 
lık 1921'de de Cami Bey'in (Baykut) ye- 
rine Roma temsilciliğine tayin edildi. 12 
Temmuz 1922'de gıyabında ikinci defa 
Adliye vekilliğine tayin edildiyse de bu 
görevi kabul etmedi. Haziran 1923'te 
Roma temsilciliği görevinden ayrıldı ve 
Paris'e yerleşti. 18 Ocak 1930'da bura- 
da vefat etti. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Gazi Mustafa Kemal, Nutuk, İstanbul 1934, 
I, 246, 247, 286, 288, 302-305; Il, 29-40, 120- 
121; IH, 304-305; Talat Paşa, Talat Paşa'nın 
Hatıratı, İstanbul 1946, s. 121-130; Hasan Bas- 
ri Erk, Meşhur Türk Hukukçuları, İstanbul 1958, 
s. 419; Şevket Süreyya Aydemir, Tek Adam, İs- 
tanbul 1964, Il, 234, 237, 238, 277-279, 305, 
393; M. Tayyib Gökbilgin, Milli Mücadele Baş- 
larken, Ankara 1965, I, 102-103; Il, 166, 268, 
295, 325, 368, 369, 381, 382; Celal Bayar, Ben 
de Yazdım, İstanbul: 1968, VI, 1878; Kazım Ka- 
rabekir, İstiklâl Harbimiz, İstanbul 1969, s. 
543, 562, 822, 823, 829-831, 834-836, 879, 
880; H. Adnan Önelçin, Nutuk'un İçinden, İs- 
tanbul 1981, s. 34-35; İstanbul Barosu Mec- 
muası, X, İstanbul 1930, s. 26-73; XII (1930), s. 


29-35. 
lal Uruk GüLsoy 


CELÂLEDDİN ERGUN 


CELÂLEDDİN BAYKARA 
(bk. AHMED CELÂLEDDİN DEDE). 


CELÂLEDDİN ed-DEVVÂNİ 
(bk. DEVVÂNİ). 


CELÂLEDDİN ERGUN 
(8. 775/1373) 


Mevleviliğin yayılmasını sağlayan 


ilk Mevlevi şeyhlerinden. 
L J 


Kütahya'da doğdu. Ölümünden yakla- 
şık üç buçuk asır sonra kaleme alınan 
ve hayatı hakkında tek kaynak olan Kü- 
tahya Mevlevihânesi şeyhlerinden Sâkıb 
Dede'nin (6. 1148/1735) Sefine-i Mev- 
leviyye'sindeki bilgilere göre Burhâned- 
din İlyas Paşa'nın oğlu, Germiyanoğlu Sü- 
leyman Paşa'nın torunudur. Süleyman 
Paşa Sultan Veled'in kızıyla evlendiğin- 
den Celâleddin Ergun'a da Çelebi un- 
vanı verilmiştir. Ulu Ârif Çelebi (6. 719/ 
1320), Emir Âlim Çelebi (6. 739/ 1338) ve 
Emir Vâcid Çelebi'den (6. 742 / 1342) fe- 
yiz aldı. Sâkıb Dede, Mevleviliğin ilk dö- 
nemlerinde tarikatın yayılmasında bü- 
yük hizmetleri olan Divâne Mehmed Çe- 
lebi'nin babası Abâpüş-i Veli'den de (6. 
890 / 1485) istifade ettiğini söylerse de 
bu tarih bakımından mümkün değildir. 
Bir ara Bursa'ya giderek Geyikli Baba'- 
nın sohbetlerine katıldı. Sâkıb Dede, Ahi 
Evran'ın Celâleddin Ergun'un müridi ol- 
duğunu, Ahi Mustafa ve Ahi Erbasan ad- 
lı iki fütüvwet şeyhinin de kendisine in- 
tisap ettiğini söyler. 

Konya'da Şems makamında yedi terkli 
Şemsi tac giyerek hilâfet alan Ergun Çe- 
lebi, bir süre sonra Kütahya'da İmâdüd- 
din Hezâr tarafından yaptırılan mevlevi- 
hânenin ilk postnişini oldu. Uzun müd- 
det şeyhlik yaptıktan sonra burada öl- 
dü ve dergâhın haziresine defnedildi. 
Vefatından önce makamını oğlu Burhâ- 
neddin İlyas Çelebi'ye bıraktı. Onun ye- 
rine de İlyas Paşa'nın torunu Zeyneddin 
Çelebi şeyh oldu. Erguniyye Dergâhı di- 
ye anılan Kütahya Mevlevihânesi, Konya 
ve Karahisar: (Afyon) mevlevihânelerin- 
den sonra  Mevleviliğin üçüncü önemli 
merkezi haline gelmiştir. 

Sâkıb Dede Celâleddin Çelebi'yle ilgili 
birçok olay ve menkıbe anlatır. A. Gölpi- 
narlı, Sefine-i Mevleviyye'de onunla il- 
gili olarak yer alan bazı bilgilerin (s. 59- 
96) tarihi gerçeklere uymadığını söyle- 
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CELÂLEDDİN ERGUN 


yerek bunların ihtiyatla kullanılması ge- 
rektiğine işaret eder. Mevlevilik tarihin- 
de önemli bir yeri olan Celâleddin Ergun 
hakkında, tarikatın ana biyografik eseri 
Ahmed Eflâki'nin Menâkıbü'l- “ârifin'in- 
de herhangi bir bilginin bulunmaması 
dikkat çekici bir husustur. 


Eserleri. 1. Gencnâme. “İnsân-ı kâ- 
mil” kavramını anlatan Türkçe kırk be- 
yitlik bu mesneviyi Sâkıb Dede eserine 
iktibas etmiştir (Sefine, s. 67-68, ondan 
naklen Ergun, s. 1310) Mesnevinin bir 
beytinde geçen “Fâizi” mahlâsından ha- 
reketle Gencnâme'nin Celâleddin Er- 
gun'a ait olmadığı öne sürülmüştür (Göl- 
pınarlı, s. 123). 2. İşâretü'T-beşâre. Mev- 
levi âyininin özelliklerinin anlatıldığı eser 
on sekiz “nükte"ye ayrılmıştır. Sâkıb De- 
de'nin kendi üslübuna dönüştürerek ese- 
rine aldığı (s. 77-83) bu risâlenin de Mev- 
levi âyininin son şeklini aldıktan sonra 
kaleme alındığı için başka bir müellife 
ait olduğu ileri sürülmüştür (Gölpınarlı, 
s. 123). 

Celâleddin Ergun'un Arapça ve Fars- 
ça bazı tasavvufi- ahlâki sözlerini akta- 
rarak tercüme ve şerheden Sâkıb Dede 
(Sefine, s. 68-75), onun ayrıca Çihl Keli- 
me-i Tayyibe adlı mensur bir eseri ol- 
duğunu söyler. 
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CELÂLEDDİN HALACİ i 
C (bk. FİRÜZ ŞAH HALACİ). F 
© CELÂLEDDİN HÂRİZMŞAH ` 


( ajh alist ) 
(6. 629/1231) 
Hârizmşahlar 


Devleti'nin son hükümdarı 

C (1220-1231). E 

Asıl adı Mengübirti olup doğum tarihi 
bilinmemektedir. Celâleddin, devrin ge- 
leneğine uyularak ona verilen lakaptır. 
Babası Hârizmşah Alâeddin Muhammed, 
annesi Hintli bir câriye olan Ayçiçek Ha- 
tun'dur. Celâleddin devrin değerli hoca- 
larından ders almıştır. 


Hârizmşah Alâeddin Muhammed 1215'- 
te Gür ve Gazne bölgesini hâkimiyeti al- 
tına aldığı zaman oğlu Celâleddin'i, Gaz- 
ne merkez olmak üzere Gür, Herat, Gar- 
cistan ve Sicistan ülkelerine melik ola- 
rak tayin etmiş, vezirliğine de Şehâbed- 
din Alp el-Herevi'yi getirmişti. Fakat çok 
sevdiği ve değer verdiği oğlunu merkez- 
de kendi yanında bırakmayı ve onun ye- 
rine adı geçen eyaletlere Kerber Melik'i 
göndermeyi uygun bulmuştu. Kerber Me- 
lik başarılı bir idareci olarak Moğol isti- 
lâsından sonra Celâleddin'in Hindistan'- 
dan dönüşüne kadar bu bölgeyi elinde 
tutmuştur. 

Celâleddin'in, babası tarafından çok 
takdir edilmesine ve merkezde alıkonul- 
masına rağmen babasına halef olma hu- 
susundaki şansı büyük annesi Terken 
Hatun tarafından azaltılıyordu. Terken 
Hatun, imparatorluk ordusunda kendi 
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soyundan olan Kanklı - Kıpçak asıllı sa- 
vaşçı Türk unsurlarına yer vererek dü- 
şüncelerini gerçekleştirmeye uygun bir 
ortam hazırlamıştı. Ordu kumandanlık- 
arının çoğuna da akrabası olan emirleri 
tayin etmişti. Bu derece nüfuz ve kudret 
sahibi olan Terken Hatun'un veliahtlık 
meselesinde söz sahibi olacağı açıktı. Ni- 
tekim Terken Hatun, annesi Kanklı bir 
kadın olan torunu Uzlagşah'ı veliaht ta- 
yin ettirmiş ve ona Hârizm, Horasan ve 
Mâzenderan gibi en mühim eyaletler 
verilmişti. 

Ancak Moğollar 1220'de Hârizm'i isti- 
lâ etmişler ve Hârizmşah Alâeddin'i de 
Hazar denizinde Âbiskün adalarından 
birine sığınmaya mecbur bırakmışlardı. 
Bu olaylar sırasında Terken Hatun Mo- 
ğollar'a esir düşmüş ve böylece Celâled- 
din'in saltanat yolu üzerindeki engel de 
kendiliğinden ortadan kalkmıştı. Sultan 
Alâeddin Muhammed ölümünden birkaç 
gün önce, yanında bulunan oğulları Ce- 
lâleddin, Akşah ve veliaht Uzlagşah'ı top- 
layarak Celâleddin'i veliaht tayin ettiği- 
ni açıkladı ve kısa süre sonra da öldü 
(Şevval 617 / Aralık 1220). 


Celâleddin kardeşleriyle beraber Âbis- 
kün'dan başşehre dönünce halka Sultan 
Alâeddin'in veliahtlığa onu tayin ettiği 
bildirildi. Ancak Kutluğ Han Tuşi Pehli- 
van'ın mensup olduğu Bayagut Kabile- 
si'nden 7000 asker Uzlagşah'a bağlıydı. 
İki şehzade Celâleddin'e karşı olan emir- 
lerle anlaşarak onu öldürmek için bir 
komplo hazırladılar. Bu komployu haber 
alan sadık emirlerinden İnanç Han du- 
rumu ona bildirdi ve şehirden uzaklaş- 
masını tavsiye etti. Bunun üzerine Celâ- 
leddin, Timur Melik kumandasındaki 300 
süvariyle Horasan'ın dağlık taraflarına 
ve daha sonra da Nesâ'ya çekildi. Şehza- 
deler ve taraftarları ise üç gün Hârizm'- 
de kaldıktan sonra onun arkasından Ho- 
rasan'a gittiler. Moğol baskısı yüzünden 
Hârizm'i terkeden Akşah ve Uzlagşah Ni- 
şâbur civarında kendilerini takip eden 
Moğollar'la çarpışmak zorunda kaldılar. 
Önce mağlüp olan Moğollar daha sonra 
yetişen yardımcı kuvvetler sayesinde ga- 
lip gelerek şehzadeleri öldürdüler. 


Moğollar 1220 yılı sonlarında Hârizm 
bölgesine geldiler ve Hârizmşahlar'ın 
başşehri Gürgenç'i bir süre kuşattıktan 
sonra ele geçirdiler. Bu sırada Nişâbur'a 
gelen Celâleddin emirlere ve sınır bey- 
lerine haber yollayarak kendisine katıl- 
malarını istedi; fakat Moğollar'ın yaklaş- 
ması üzerine Zevzen civarındaki Kahire 
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Kalesi'ne gitti. Kale hazinesindeki altın- 
ların bir kısmını maiyetindekilere dağıt- 
tıktan sonra Gazne'ye geldi ve halk ta- 
rafından sevinçle karşılandı (Mart 1221). 
Celâleddin daha sonra Veliyon Kalesi'ni 
kuşatan Moğol kumandanları Tekecük 
ve Molghor'a hücum ederek onları boz- 
guna uğrattı. Cengiz Han mağlübiyet 
haberini alınca Şiki Kutugu Noyan ku- 
mandasında bir ordu gönderdi. Parvan 
mevkiinde yapılan savaşta Moğollar mağ- 
lüp oldu. Fakat ganimetlerin bölüşülme- 
si sırasında Celâleddin'in kumandanları 
arasında anlaşmazlık çıktığını haber alan 
Cengiz Han kalabalık bir ordu ile onu ta- 
kibe başladı. Bunun üzerine Celâleddin 
Sind nehrini geçip Hindistan'a sığınma- 
ya karar verdi. Ancak Cengiz Han nehrin 
kıyısında ona yetişti ve ordusunu çem- 
ber içine aldı (26 Kasım 1221). Celâled- 
din askerlerinin azlığına rağmen Moğol 
ordusunun merkezine hücum ederek 
onları dağıttı; savaşı kazanmak üzerey- 
ken Cengiz ihtiyattaki 10.000 kişilik kuv- 
vetini harp nizamına soktu ve durumu 
lehine çevirdi. Celâleddin, Moğollar'ın eli- 
ne geçmesinden endişe ederek annesi- 


Celâleddin Hârizmşah'ı tasvir eden bir minyatür 
(Derviş Mehmed, Sübhatü'(-ahbâr, Osterreichischen 
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ni ve haremini teşkil eden kadınları neh- 
re attırdıktan sonra bazı Hârizmliler'le 
karşı tarafa geçti. Cengiz Han onu ele 
geçirmek maksadıyla Çağatay kuman- 
dasındaki bir orduyu Hindistan'a gön- 
derdiyse de Moğollar sonuç alamadan 
geri döndüler. 

Celâleddin Hindistan'da önce Rana Şat- 
ra kumandasındaki bir piyade kıtasının 
âni saldırısına uğradı. Rana mücadele- 
de öldürülünce Hint askerleri geri çekil- 
diler. Celâleddin Rana'nın atı ile teçhi- 
zatını ve silâhlarını ele geçirdi. Bunun 
ardından Debdaba Usakun hâkimi Ka- 
baca'nın kızı ile siyasi bir evlilik yaptı. 
Daha sonra Delhi Hükümdarı Şemsed- 
din İltutmış'a bir elçi göndererek kendi- 
sine uygun bir arazi istedi. Şemseddin, 
Celâleddin'in şöhret ve nüfuzundan çe- 
kinerek o civarda iklimi uygun bir yer 
temin edemeyeceğini söyledi. Bunun 
üzerine Kokar bölgesine yönelen Celâ- 
leddin, Kokar havalisi hâkimi Rai Kokar 
Sangin'e bir elçi gönderip ondan kızını 
istedi. Rai bu isteği kabul etti; bu ara- 
da oğlunu da büyük bir ordu ile Celâled- 
din'e yolladı. Celâleddin Rai'nin oğlu- 
na Kutluğ Han lakabını verdi. Ancak bir 
müddet sonra Şemseddin, Kabaca ve on- 
ların müttefiki olan Hint hâkimleri Hâ- 
rizmliler'e karşı harekete geçtiler. Duru- 
mun tehlikeli bir safhaya girdiğini gö- 
ren Celâleddin süratle Cihan Pehlivan'ı 
nâib tayin ederek Hindistan'dan ayrıldı 
(1224 yılı başları). Hâkimiyet sahası ke- 
sin olarak tesbit edilemeyen Cihan Peh- 
livan birkaç yıl daha Hindistan'da kaldı. 
Ancak sonunda Şemseddin İltutmış'ın 
saldırılarına karşı koyamayarak o da bu 
ülkeyi terketmek zorunda kaldı (628/ 
1230-31) ve 700 süvari ile Irâk-ı Acem'e 
geldi. 

Celâleddin Kirman'a gelince buranın 
hâkimi Barak Hâcib itaat arzetti. Bu sı- 
rada Celâleddin'in kardeşi Gıyâseddin 
Pirşah Azerbaycan, Arrân ve Irâk-ı Acem'- 
de, Salgurlular'dan Sa'd b. Zengi de Fars'- 
ta hüküm sürüyordu. Celâleddin Sa'd b. 
Zengi ile siyasi münasebetlere girişti ve 
onun kızı ile evlendi. Kardeşi Gıyâseddin 
Pirşah'ı bertaraf etmek için süratle hare- 
kete geçti ve Akuta mevkiinde onu mağ- 
lüp etti. Gıyâseddin huzura gelerek ağa- 
beyine itaat arzetti. Celâleddin yapılan 
bir törenle Hârizmşahlar'ın yeni sultanı 
olarak tahta oturdu. 


Bütün İran'ı itaat altına alan Celâled- 
din, Azerbaycan'ı devletine katmak ga- 
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yesiyle harekete geçti ve Merâga'yı tes- 
lim aldı. Sonra Tebriz üzerine yürüdü ve 
1225 Temmuzunda şehri zaptetti. Böy- 
lece Azerbaycan'ı ilhak eden sultan Gür- 
cistan seferine çıktı. Celâleddin Gürcis- 
tan'da iken Tebriz reisi Nizâmeddin ve 
kardeşi Şemseddin Tuğrâi isyan ettiler. 
Bunu haber alan sultan derhal Tebriz'e 
döndü ve Nizâmeddin'i öldürttü. Bun- 
dan sonra Horasan veziri Orhan'ı ordu 
ile Gence'ye yolladı. Orhan Gence ile be- 
raber Beylekân, Berdea, Şemkür ve Şiz'i 
zaptetti. Arrân nâibi Cemâleddin Kum- 
mi'nin itaat arzetmesiyle Arrân da ele 
geçirilmiş oldu. 

Celâleddin Azerbaycan ve Arrân'ı top- 
raklarına katıp Tebriz'i başşehir yaptık- 
tan sonra Gürcistan Krallığı'na karşı ha- 
rekete geçti. Önce diplomatik yollara baş- 
vurdu; Gürcüler'e elçi göndererek mü- 
zakerelere girişti. Fakat Gürcüler Celâ- 
leddin'in tekliflerini reddettiler ve Ker- 
bi'de yapılan savaşta büyük yenilgiye 
uğradılar (Ağustos 1225). Celâleddin 1226 
yılı başında tekrar Gürcistan'a yöneldi; 
Tiflis'i kuşattı ve aldı (Nisan 1227). Daha 
sonra Kirman'a gitti ve dönüşte Ani'yi 
kuşattı (Ağustos 1227). Ordunun bir kıs- 
mı da Kars'ı kuşattı, fakat sonuç alama- 
dı. Celâleddin 626 yılı sonunda (1229) 
Lori şehrini zaptetti. Çok geçmeden de 
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Gürcüler'in Ermeni, Alan, Sabir, Laz ve 
Kıpçaklar'dan oluşan 40.000 kişilik bir 
ordu meydana getirdiklerini haber aldi. 
İki ordu Betak gölü civarında karşılaştı- 
ğında Kıpçaklar ordudan ayrıldı ve yapı- 
lan muharebede Celâleddin Gürcüler'le 
müttefiklerini ağır hezimete uğrattı. 


Celâleddin 1224'te Abbâsi Halifesi Nå- 
sır - Lidinillâh'ın hâkimiyetinde bulunan 
Hüzistan'a gitti ve kışı orada geçirdi. Ha- 
lifelik arazisine karşı genel bir saldırıya 
geçmeye kararlı görünen Celâleddin bir 
öncü birliği yolladı. Bu birlik halifeye 
bağlı kuvvetleri bozguna uğrattı ve Ziyâ- 
ülmülk'ü halifeye elçi olarak gönderdi. 
Elçi halifeden Hârizmşahlar'a yardımcı 
olmasını istediyse de Celâleddin'in niyet- 
lerini bilen halife bunu reddetti. Bundan 
sonra harekete geçen Celâleddin önce 
Tuster şehrini kuşattı. Sonra Basra'ya 
indi, şehir kuşatıldı fakat alınamadı. Ce- 
lâleddin Bağdat yakınlarındaki Daküka'- 
yı ele geçirdikten sonra Bevâzic şehrine 
geldi ve burayı da teslim aldı. Bu sırada 
Halife Nâsır- Lidinillâh Celâleddin'i Irak'- 
tan atmak için Kuş Timur kumandasın- 
da 20.000 kişiden oluşan bir ordu hazır- 
ladı. Yapılan savaşta Celâleddin Kuş Ti- 
mur'un ordusunu hezimete uğratıp Bağ- 
dat civarına kadar takip etti. 


Bu sırada Artukoğulları Selçuklu tâ- 
biiyetinden çıkarak Mısır Eyyübi hüküm- 
darına bağlanmışlardı. Meyyâfârikin (Sil- 
van) hâkimi el-Melikü'1-Eşref Müsâ'nın 
da Selçuklular'la münasebeti bozulmuş- 
tu. Bununla beraber I. Alâeddin Keyku- 
bad, Celâleddin Hârizmşah'ın Anadolu 
Selçuklu Devleti için bir tehlike olduğu- 
nu görüyor ve Eyyübiler'le dostça ilişki- 
ler kurmaya çalışıyordu. 

1225 Temmuzunda Azerbaycan'ın 
önemli şehirlerinden Merâga'yı zapte- 
den Celâleddin ile I. Alâeddin Keykubad 
Moğol tehlikesine karşı dostane müna- 
sebetler tesis etmek için gayret sarfet- 
tiler ve birbirlerine mektup gönderdiler 
(Turan, s. 82-101; mektupların metni için 
bk. ek, s. 93-105). 

Celâleddin, 1226'daki Gürcistan sefe- 
rinden sonra ganimetleri Ahlat civarın- 
da Hâcib Ali tarafından elinden alınınca 
Ahlat'ı kuşattı, fakat başarılı olamaya- 
rak Tuğtab'a döndü. Tuğtab'da iken |. 
Alâeddin Keykubad ile münasebetleri 
gerginleşti. Alâeddin Keykubad Celâled- 
dinin Moğollar'a karşı koyamayacağını 
anlayınca çekingen bir politika takip et- 
meye başladı. Bunun üzerine Celâleddin 
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Anadolu Selçuklu Devleti'ni ortadan kal- 
dırıp Anadolu'yu ele geçirmek maksa- 
dıyla önce Ahlat'ı zaptetti (Nisan 1230). 
Alâeddin ise Celâleddin'in Tiflis'in fet- 
hinden vazgeçmesini ve Moğollar'la an- 
laşmasını tavsiye eden bir mektup gön- 
derdi, aksi takdirde ona karşı cephe ala- 
cağını bildirdi. Celâleddin bu tavsiyeleri 
dinlemediği gibi Alâeddin'in elçisini de 
alıkoydu. 

Diğer taraftan Alâeddin Keykubad Ey- 
yübiler'le anlaşarak Celâleddin'i Doğu 
Anadolu'dan çıkarmaya karar verdi. Alâ- 
eddin ve el-Melikü'l-Eşref'in hazırlık yap- 
tığını öğrenen Celâleddin Erzurum'dan 
Sivas'a doğru yola çıktı. İki ordu Yassı Çi- 
men mevkiinde karşılaştı (Ağustos 1230). 
Şiddetli mücadele sürerken Celâleddin 
düşman ordusunun sayıca üstünlüğün- 
den dolayı savaş alanını terketti. Neti- 
cede Hârizmliler büyük kayıplar verdi- 
ler, Celâleddin'in değerli eşyası ile hazi- 
nesi de Selçuklular'ın eline geçti. 


Celâleddin Moğollar'ın kendisini taki- 
be çıktıklarını duyunca Gence'ye gitti, 
ancak orada kalmayı uygun bulmayarak 
el-Cezire'ye inmeye karar verdi. Aras- 
Eleşkirt- Malazgirt-Hani yolunu takip ede- 
rek Âmid önüne geldi (1231). Moğollar 
ise Bargiri-Ahlat yolundan inerek bir ge- 
ce sabaha karşı Dicle Köprüsü kenarın- 
da Celâleddin'e baskın yaptılar. Celâled- 
din'in bütün maiyeti öldürüldü veya da- 
ğıldı, kendisi de Meyyâfârikin tarafına 
kaçtı. 


Nesevi'ye göre Moğol süvarileri tara- 
fından takip edilen Celâleddin tırman- 
dığı sarp dağda eşkıya ile karşılaştı ve 
öldürüldü. Atâ Melik Cüveyni'ye göre ise 
Celâleddin Âmid dağlarına vardığı za- 
man geceyi geçirmek için çadır kurdu. 
Eşkiyadan bir grup elbiselerini çalmak 
için, “ne yaptıklarını ve ne çeşit bir av 
yakalamakta olduklarını bilmeden” onu 
göğsünden bıçaklayarak öldürdüler. Gür- 
cü kaynakları da hadiseyi Cüveyni'nin 
beyanına uygun olarak kaydederler. An- 
cak halk Celâleddin'in ölümüne inanma- 
dı. Onun hakkında birçok efsane yayıldı. 
Bu ise ölümünden yıllarca sonra bile Mo- 
ğollar'ın endişe duymalarına sebep ol- 
du. Celâleddin'in maiyetindeki emirler- 
den bazıları Anadolu Selçuklu Devleti'nin 
hizmetine girmiş, geri kalanlar da Suri- 
ye ve el-Cezire'ye dağılmışlardır. 

Türk devletlerinin devamlılık ve bütün- 
lük arzettiğine inanan Celâleddin Hârizm- 
şah kendisini Büyük Selçuklular'ın mi- 


rasçısı kabul ediyordu. O Türk-İslâm ta- 
rihinin en cesur ve bahadır hükümdar- 
larından biridir. Gürcüler'e ve Moğollar'a 
karşı mücadelesiyle büyük bir şöhrete 
kavuşmuş ve İslâmiyet'i savunan bir kah- 
raman olarak tanınmıştır. Nâmık Kemal 
de Celâleddin Hârizmşah adlı piyesin- 
de onu bu özelliğiyle tanıtır. 
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lal AYDIN TANERİ 


CELÂLEDDİN HÜMÂİ 
(bk. HÜMAÂİ, Celâleddin). 


_ CELÂLEDDİN 
HÜSEYİN el-BUHÂRİ 
Co ön olis ) 
Ebü Abdillâh Celâlüddin 

Hüseyn b. Ahmed el-Buhâri 
(6. 785/1384) 
Celâliyye tarikatının 


kurucusu olarak kabul edilen 
Hindistanlı mutasavvıf. 


lk- zi 

707'de (1308) Hindistan'ın Bahâvel- 
pür bölgesine bağlı Uç'ta doğdu. Şehâ- 
beddin es-Sühreverdi'nin halifelerinden 
Bahâeddin Zekeriyyâ'nın müridi olan de- 
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desi Celâleddin Ahmer Hüseyin b. Ah- 
med (6. 691 / 1292), Sühreverdiyye tari- 
katının Buhâriyye kolunun kurucusudur. 
Uç'ta Kadı Burhâneddin el-Uççi'den, Mül- 
tan'da Rükneddin Ebü'l-Feth el-Mül- 
tâni ve Mecdüddin el-Mültâni'den ilim 
tahsil eden Celâleddin tarikat hırkasını 
babasından giydi. Sühreverdiyye ve Çiş- 
tiyye tarikatlarından hilâfet aldı. Kay- 
naklarda bir bayram günü Şeyh Bahâed- 
din ve Şeyh Sadreddin adlı iki şeyhin tür- 
belerini ziyaret ettiği sırada, “Allah âlem- 
deki her şeyi senin hizmetine vermiş; 
senin bayramın işte budur” şeklinde bir 
ses işittiği, bu olaydan sonra “âlemde 
var olan her şeyin kendisine hizmet et- 
tiği kişi” anlamına gelen Mahdüm-i Ci- 
hâniyân unvanını aldığı belirtilir. Delhi'- 
ye giderek “Çerâğ-ı Dihli” (Delhi'nin kan- 
dili) lakabıyla tanınan meşhur Şeyh Na- 
sirüddin-i Çişti ile görüşen Celâleddin 
Hüseyin daha sonra bilgisini arttırmak 
amacıyla Hicaz'a gitti. Mir'âtü'l-cinân 
müellifi Şeyh Abdullah b. Es'ad el-Yâfil 
ile birlikte çeşitli muhaddislerden Kü- 
tüb-i Sitte'yi, Medine'de iki yıl yanında 
kaldığı Afifüddin Abdullah el- Matari'- 
den “Avdrifü'1-ma “ârif'i okudu. Hicaz'- 
dan sonra Kâzerün, Mısır, Suriye, Filis- 
tin, Irak, Belh, Buhara ve Horasan'ı do- 
laştı. Bu sebeple kendisine “dünyayı do- 
laşan seyyah” anlamına gelen Cihângeşt 
lakabı verildi ve “Mahdüm-i Cihâniyân 
u Cihângeşt” unvanıyla anılmaya başlan- 
dı. Seyahatlerini ve hâtıralarını Sefernâ- 
me-i Cihâniyân (Lahor 1909) adlı seya- 
hatnâmesinde menkıbe üslübuyla anla- 
tan Celâleddin el-Buhâri, Tuğluk hâne- 
danının kurucusu Tuğluk'un oğlu Sul- 
tan Il. Muhammed Şah tarafından şey- 
hülislâmlığa getirildiyse de görevine baş- 
lamadan hacca gitti. Dönüşünde Firuz- 
şah Tuğluk'un yakın ilgisini gördü; kırk 
hankahın denetimi kendisine verildi. An- 
cak o dedesinin Uç'ta bulunan dergâhın- 
da inzivaya çekilmeyi tercih etti. Dede- 
sinin kurduğu Sünni Buhâriyye tarikatı- 
nın âdâb ve erkânından bir ölçüde uzak- 
laşarak Kalenderiler gibi yaşamaya baş- 
ladı. Uç'ta 10 Zilhicce 7785'te (3 Şubat 
1384) vefat etti. 


Celâleddin Hüseyin hakkında bazı me- 
nâkibnâmeler kaleme alınmıştır. Bunlar- 
dan Câmi *u'1- “ulüm, müridlerinden Alâ- 
eddin Alâ b. Sald tarafından 1380'de Ce- 
lâleddin Hüseyin'in sağlığında derlenmiş 
menkibelerden meydana gelir. Eser ed- 
Dürrü'l-manzüm fi tercemeli teleffu- 
zâti'1- Mahdüm (Delhi, ts.) adıyla Urdu- 


ca'ya çevrilmiştir. Menâkıb-ı Mahdüm-i 
Cihâniyân adıyla tanınan Hizâne-i Ce- 
Jâli, Sirâcü'l-hidâye ve Hizânetü!-fe- 
vâ”idi'1-Celâliyye adlı eserler de mü- 
ridieri tarafından derlenmiştir. Abdül- 
hay el-Haseni bu son eserden bazı alın- 
tlar yapmıştır (Nüzhetü'l-havâtır, I, 26- 
32). 
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Lal H. KÂMiL YILMAZ 


iz CELÂLEDDİN KARATAY 


(6. 652/1254) 


Anadolu Selçuklular nın 
tanınmış devlet adamlarından. 


Doğum tarihi bilinmemektedir. İbn Bî- 
bi, Celâleddin'in aslen bir Rum gulâm"ı 
olduğunu söyler. Ebü'!-Ferec İbnü'l-İbri 
ise onu Alâeddin Keykubad'ın yetiştir- 
melerinden biri olarak kaydeder. Ancak 
bu bilgi, Karatay'ın sultanla mevcut mü- 
nasebetleri dolayısıyla bir yakıştırma ol- 
malıdır. Bu iki kaynağın onun hakkında 
kullandığı “Rümi” nisbesi, o dönemde 
Bizanslı, daha genel anlamıyla Ortodoks 
mezhebinde bulunan her kavme mensup 
hıristiyan ve Anadolu'da yaşayan müs- 
lüman Türk mânasına gelen bir tabir- 
dir. Bununla beraber Karatay büyük bir 
ihtimalle müslüman Türk asıllı değildir. 
Zira o devir vesikalarında mühtedilerin 
baba adı daima “Abdullah” şeklinde de- 
ğiştirilmektedir. Karatay'a ait vakfiye 
ve kitâbelerde adının her yerde Karatay 
b. Abdullah olarak zikredilmesi, onun 
müslüman olmayan bir aileden geldiği- 
ne dair görüşleri desteklemektedir. 


İbn Bibi'ye göre Karatay, Keykubad'ın 
tahta çıkışından ölümüne kadar hazar- 
da ve seferde bu büyük sultanın hizme- 
tinden ayrılmamıştır. Sultanın cülüsu sı- 
rasında onun orta yaşın üzerinde ve 
önemli bir mevkide bulunduğu muhak- 
kaktır. Çünkü Keykubad'ın saltanatını 
tasdik ve tebrik maksadıyla halife tara- 
fından gönderilen elçi Şehâbeddin es- 
Sühreverdi'yi dönüşte Konya'dan uğurla- 
yanların başına bizzat sultan tarafından 
Karatay ile Necmeddin Tüsi tayin edil- 
mişti. İbn Bibi, onun taştdâr'lıktan ön- 
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ce devâtdâr* (emir-i devât) olarak görev 
yaptığını kaydeder. Karatay, Keykubad'ın 
saltanatı süresince taştdârlık görevini 
muhafaza etmiş görünmektedir. 

Karatay'ın sonraki yıllarda görülen nü- 
fuz ve tesirinin yerleşmesinde, Keykur- 
bad tarafından ona verilen mevkiin ve 
onun da sultanın mahremi olarak edin- 
diği tecrübe ve bilgilerin büyük rolü var- 
dır. 

Keykubad'ın âni ölümünden sonra ye- 
rine geçen oğlu Il. Giyâseddin Keyhus- 
rev zayıf bir hükümdardı. Onun 1243'te 
Kösedağ'da İlhanlılar'a yenilmesi üzeri- 
ne Celâleddin Karatay da bazı devlet 
adamlarıyla birlikte bir köşeye çekildi. 
Fakat işlerin kötüye gitmesi üzerine Sâ- 
hib Şemseddin Muhammed ve Mühez- 
zebüddin Ali gibi devlet adamları tek- 
rar iş başına getirildi; Celâleddin Kara- 
tay da eski görevi olan taştdârlıkla bir- 
likte hazine-i hâssa emirliğine tayin edil- 
di. Celâleddin Karatay Keyhusrev'in ölü- 
müne kadar bu görevde kaldı. Sultanın 
ölümünden sonra üç oğlunun ayrı ayrı 
ve birlikte saltanat sürdükleri dönemde 
ise daha etkin bir rol oynadı. 

H. Giyâseddin Keyhusrev, Gürcü meli- 
kesinin kızından olan en küçük oğlu Alâ- 
eddin Keykubad'ı veliaht tayin etmişti. 
Fakat ölümünden sonra Vezir Şemsed- 
din Muhammed el-İsfahâni, Celâleddin 
Karatay, Has Oğuz, Esedüddin Rüzbe ve 
Fahreddin Ebü Bekir gibi devrin güçlü 
devlet adamlarının ortak kararı ile tah- 
ta büyük şehzade II. İzzeddin Keykâvus 
çıkarıldı. Karatay da nâib-i saltanat ta- 
yin edildi. İbn Bibi, Vezir Sâhib Şemsed- 
din'in kesin hâkimiyetinden önceki dev- 
rede Karatay'ın fikrini almadan memle- 
ket işlerini görmediğini kaydeder. 

Güyük Han'ın cülüs merasimine katıl- 
mak üzere Moğolistan'a giden lI. Giyâ- 
seddin Keyhusrev'in ortanca oğlu IV. Kı- 
lıcarslan ve taraftarlarının Sultan Keykâ- 
vus ve veziri Şemseddin'in azillerine dair 
yarlık getirmeleri üzerine Celâleddin Ka- 
ratay, IV. Kılıcarslan'ın elçisi sıfatıyla ge- 
len Hotanlı Cemâleddin'in de katıldığı 
mecliste büyük kardeş dururken küçü- 
ğün sultan olmasının şeriata ve örfe uy- 
gun olmadığını, üç kardeşin birlikte tah- 
ta çıkarılmasının ve Kılıcarslan'la birlikte 
gelen 2000 Moğol süvarisinin geri gön- 
derilmesinin gerektiğini söyledi. Niha- 
yet onun nüfuz ve gayretleriyle yalnız 
kardeşler arasındaki ihtilâflar değil bun- 
lara intisap ederek şahsi ihtiraslar pe- 
şinde koşan beyler de yatıştırıldı. Ancak 
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bu sırada Keykâvus ile Kılıcarslan ara- 
sında anlaşmazlık çıktı. Aralarındaki si- 
lâhlı mücadelede Kılıcarslan mağlüp ol- 
du, fakat kardeşi onu affetti. Celâled- 
din Karatay, üç kardeşin birlikte salta- 
nat sürmelerini temin ederek devletin 
parçalanmasını önledi. 


Celâleddin Karatay'ın, Keykâvus'un 
cülüsundan ortak hâkimiyetin başladığı 
647 (1249) yılına kadar yürüttüğü sal- 
tanat nâibliğini bırakarak atabeglik (ata- 
beg-i Rüm) mevkiine geçtiği kaydedilmek- 
tedir. Ölümüne kadar kaldığı bu makam- 
da kardeşler arasında geçimsizliğe mey- 
dan vermedi, devlet adamlarının onları 
menfaat ve ihtiraslarına vasıta kılmala- 
rını önledi. Nitekim bu mevkide bulun- 
duğu müddetçe kardeşlerin birlikte hü- 
küm sürmeleri kabil olabilmiş ve ölü- 
münden sonra tekrar dirlik ve düzen bo- 
zulmuştur. Karatay'ın nüfuz ve kudreti 
yalnız kendi mevkiinin verdiği yetkilerle 
sınırlı kalmamış, diğer bütün önemli iş- 
lerin halinde ve büyük mevkilere getiri- 
lecek kişilerin seçiminde de rol oyna- 
mıştır. 


Celâleddin Karatay, Moğol hükümda- 
rı Mengü Han'ın huzuruna çıkmak üze- 
re Moğolistan'a hareket eden Keykâ- 
vus'u yolcu etmek için gittiği Kayseri'de 
vefat etti. Sivas'ta iken durumu öğrenen 
Keykâvus memleketin başsız kaldığını 
görerek geri döndü. Kendi yerine ise kü- 
çük kardeşi Alâeddin Keykubad'ı bazı 
devlet adamlarıyla birlikte gönderdi. Ka- 
ratay'ın cenazesi Konya'ya getirilerek 
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medresesinin yanındaki (veya kervansa- 
rayındaki) türbede defnedildi. 


Bütün kaynaklar, Moğol müdahale ve 
baskılarının en yoğun olduğu bir dönem- 
de devlete sahip çıkan, ülkede dirlik ve 
düzeni sağlamak için samimiyetle çalı- 
şan Karatay'ın dindarlığı, hayır severliği, 
ahlâki meziyetleri ve güçlü bir devlet 
adamı olduğu üzerinde birleşmektedir. 
İbn Bibi Karatay'ın ibadetle meşgul ol- 
duğunu, her türlü maddi zevkten sakın- 
dığını, müslüman ve zimmi herkesin 
onun ihsan ve iyiliklerine nâil olduğunu 
yazar. Menâkıbü'l- “ârifin'de de Kara- 
tay'ın iyiliklerinden ve Mevlânâ'nın ona 
saygı duyduğundan söz edilir. İon Bibi 
ile Aksarâyi, menşur ve fermanlarda ken- 
disine “veliyyullah fi'l-arz” diye hitap edil- 
diğini kaydederler. Mübârizüddin Erto- 
kuş'a ait 669 (1270) tarihli vakfiyede Ka- 
ratay'dan “el-Emirü'r-Rabbâni” diye bah- 
sedilmektedir. Medresesi dışında yap- 
tırdığı eserler üzerindeki kitâbelerde adı- 
nı zikretmemesi tevazuunu gösterir. 
Ebü'l-Ferec de Anadolu'da halk ve yük- 
sek tabakanın ona büyük bir hürmet bes- 
lediğini yazar. 

İbn Bibi, Karatay'ın ülkenin her tara- 
fında mescid, medrese, hankah ve ker- 
vansaray gibi hayır eserleri yaptırdığını 
belirtir. Ancak vakfiye ve kitâbelerden 
tesbit edilebilen eserleri, Türkiye- Suri- 
ye arasındaki yol üzerinde, Kayseri'nin 
Bünyan ilçesi yakınlarında bulunan Ka- 
ratay Kervansarayı, Konya'daki Karatay 
Medresesi ve Antalya'daki Dârüssule- 
hâ'dan ibarettir. 
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J CELÂLEDDİN el-MAHALLİ 


(bk. MAHALLİ). 


i q 
CELÂLEDDİN MEHMED DEDE 
(bk. MEHMED CELÂLEDDİN DEDE). 


CELÂLEDDİN-i RÜMİ 
i (bk. MEVLÂNÂ CELÂLEDDÎN-i RÜMİ). 


CELÂLEDDİN es- SÜYÜTİ 
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CELÂLEYN 
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CELALİ İSYANLARI 


XVI ve XVII. yüzyıllarda 
Osmanlı idaresine karşı 
Anadolu'da meydana gelen 


isyanların genel adı. E 


“Celâl'e mensup” anlamına gelen Ce- 
lâli tabiri, XVI. yüzyıl başlarında isyan 
eden Bozoklu Şeyh Celâl'le ilgilidir. Ce- 
lâli isyanları başlangıçta, Osmanlı idare- 
sinden memnun olmayan zümrelerin ve 
Şi eğilimli Türkmen gruplarının Safevi- 
ler'in de tahrikiyle devlete baş kaldırma- 
ları şeklinde ortaya çıkmış, XVI. yüzyılın 
sonlarından itibaren büyük bir mesele 
halini alarak değişik bir mahiyet kazan- 
mıştır. Osmanlı devlet anlayışı, bu isyan- 
ları “hurüc ale's-sultân” olarak değer- 
lendirmiş ve kaynaklarda bu ifade sık 
sık kullanılmıştır. 

II. Bayezid zamanında (1481-1512) Şah 
İsmâil'in propagandası en çok Hamid ve 
Teke illerinde kendini gösterdi. Şahkulu 
(Şeytankulu) Baba Tekeli liderliğinde dev- 
lete baş kaldıranlar “devlet ve saltanat 
bizimdir” iddiasındaydılar. Yine 1. Selim 
tahta çıktığı sıralarda Nur Ali adlı bir âsi 
Tokat ve Amasya taraflarına hâkim ol- 
muştu. Çaldıran Zaferi (1514) Şah İsmâ- 
ilin tesirini azaltmakla birlikte tama- 
men ortadan kaldıramadı. 1519'da Bo- 
zoklu Şeyh Celâl adında bir kişi mehdi- 
lik iddiasıyla Tokat civarında isyan edin- 
ce bundan sonraki isyanlar, hangi gaye 
ile ve ne türden olursa olsun, halk ara- 
sında onun adına nisbetle Celâli sıfatıy- 
la anılmaya başlandı. Artık halk kendi- 
sine zarar veren her âsiyi Celâli olarak 
görüyor, kaynaklarda da âsi liderinin is- 
mi Celâli tabiriyle birlikte geçiyordu. Bo- 
zoklu Şeyh Celâl'in çıkardığı isyanın şid- 
detle bastırılmasından sonra Kanüni Sul- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 
Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


tan Süleyman'ın saltanatının ilk yılların- 
da da dini eğilimli bir dizi isyan çıktı. Sa- 
fevi tahrikleri yanında hükümetin ve 
mahalii idarecilerin mali uygulamaların- 
dan şikâyetçi olanlarla bir kısım Türk- 
men grupları devlet için oldukça büyük 
bir tehlike haline geldiler. 

Alevilik davasıyla isyan eden Sülün, 
Baba Zünnün, Domuzoğlan, Yekce (Ye- 
nice), Karaisalı cemaatinden Veli Halife 
çevrede büyük tahribat yaptılar. Âsi Ka- 
lender ise Hacı Bektâş-ı Veli sülâlesin- 
den olduğunu iddia ederek etrafına ab- 
dallar, dervişler ve müridler toplamıştı. 
Onun isyanı ile Celâlilik hareketi yeni bir 
şekil alıyordu. Artık hedef sadece mez- 
hep davası olmayıp saltanat davası şek- 
line dönüşmüş, hatta Kalender de şah 
unvanıyla anılmaya başlanmıştı. Şehza- 
de Mustafa'nın idamından (1553) sonra 
ortaya çıkan Düzmece Mustafa isyanı 
da kaynaklarda Celâlilik olarak geçmek- 
tedir (Peçuylu İbrâhim, I, 341). Şehzade 
Mustafa'nın idamından sonra Rumeli'- 
de Şehzade Mustafa olduğunu iddia eden 
bir âsi, etrafına halinden şikâyetçi ti- 
mar'lıları, çiftbozan reâyâ ve suhte*le- 
ri topladı. Bu isyanı Kanüni'yi istemeyen 
bir zümrenin desteklediği anlaşılmakta- 
dır. Düzmece Mustafa teşkilâtlanıp ken- 
disine bir veziriâzam tayin etmiş ve doğ- 
rudan doğruya devlet idaresini ele geçir- 
meyi hedef almıştı. 


Düzmece Mustafa hadisesinin ardın- 
dan Kanüni'nin diğer oğulları Selim ve 
Bayezid'in mücadeleleri yeni bir karışık- 
lığa yol açtı. Bu devirde yüksek görevle- 
rin Enderun'dan yetişenlere verilmeye 
başlanması Anadolu'daki istikrarın da- 
ha da bozulmasına sebep oldu. Seferle- 
re katılmaktan başka bulundukları böl- 
genin asayişini temin etmekle de görev- 
li olan bir kısım timar erbabı âsi Şehza- 
de Bayezid'in etrafında yer almıştı. İs- 
yanın bastırılmasından sonra başı boş 
kalan bu timar erleri işi eşkıyalığa döke- 
rek Celâliliğin kaynağını teşkil ettiler. Ay- 
rıca Bayezid'in isyanı sonrasında, maaş 
karşılığı topladığı “yevmlü” adı verilen 
silâhlı askerlerin takibata uğrayanları da 
Celâliler'e katıldı. Asayişi sağlamak için 
Anadolu'da birçok merkeze yeniçeri bö- 
lükleri yerleştirilmesi de problemlere yol 
açtı. Zira herhangi bir sebeple takibata 
uğrayan ve timarları ellerinden alınan 
sipahilerin dirlikleri bunlara ve diğer ka- 
pıkullarına veriliyordu. Kapıkullarının dir- 


likler almaları yanında ziraat vE da eİDıy, 


le uğraşmaları da halkın hoşnutsuzlu- 
ğunu ve şikâyetlerini arttırdı (Turan, s. 
37-41). 

Diğer taraftan XVI. yüzyılda Anadolu 
da önemli bir nüfus artışı olmuş (Cook, 
s. 33, 37), fakat zirai alanlardaki artış bu- 
na cevap verememişti. Bu nüfus artışı 
Anadolu'da yersiz yurtsuz bir kalabalı- 
ğın meydana gelmesine yol açtı. Toprak- 
ların yetmemesi sonucu çiftbozan olan 
bu gruplar için devlet ve ümerâ kapısın- 
da “kapı halkı” olmak tek çıkar yoldu. 
Bunların bazıları sınır kalelerine azeb, 
yeniçeri, donanmada levent ve gönüllü 
de olabiliyorlardı. İş bulamayıp boşta ka- 
lanlarsa “garip-yiğit” adları altında ço- 
ğunluğu teşkil ediyordu. Bunların bir kıs- 
mı medreselere giriyor, ancak çoğu is- 
tihdam edilemedikleri için imaretlerin 
etrafında başı boş gruplar oluşturuyor- 
lardı. Bütün bunlar bazı sosyal karışık- 
lıklara zemin teşkil ediyordu. 

ll. Selim devrinde bu başı boş kalaba- 
lık grupların zararları yavaş yavaş görül- 
meye başlandı. Bunun üzerine henüz 
büyümemiş bu tehlikeye karşı mahallin- 
de müdafaa tedbirleri düşünüldü. Hü- 
kümet, köylüler arasından seçilen bir 
yiğitbaşı ile onun idaresinde köy deli- 
kanlılarından meydana gelen otuz kırk 
kişilik mahalli koruma birliklerinin ku- 
rulmasını teşvik etti. Köy halkı bir yiğit- 
başı ve onun emrinde il erleri” seçmek 
suretiyle bu grupların saldırılarından ko- 
runmaya çalıştı. İl erleri teşkilâtı Celâli 
mücadelesinde önem kazandı. Ancak bu 
teşkilât aynı zamanda karşı tarafın güç- 
lenmesine de sebep oldu. Nitekim taş- 
radaki beyler levent bölüklerini himaye 
ederken kadılar da il erleri teşkilâtını 
geliştirmeye çalışıyorlardı. Bu rekabet 
iki taraf arasında zamanla nefreti art- 
tırdı ve bu nefret Celâliliği güçlendirdi. 
Bunların bir kısmı Celâli gruplarına ka- 
tıldı. Nitekim Celâli reislerinden Neslioğ- 
lu bir yiğitbaşı idi. 

Osmanlı iktisadi hayatındaki bozulma- 
lar da Celâli isyanlarının ortaya çıkıp ge- 
nişlemesinde önemli rol oynadı. XVI. yüz- 
yılın sonlarına doğru Osmanlı Devleti'nin 
içine düştüğü iktisadi bunalım, artan 
enflasyon halk üzerinde oldukça men- 
fi bir tesir yaptı. Çarşı ve pazarlar ayarı 
düşük parayla (züyüf akçe) doldu ve pi- 
yasadaki denge altüst oldu. Reâyânın 
bir kısmının ziraatı terketmesi kıtlık teh- 
likesini de beraberinde getirmişti. Ya- 
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rupa tüccarına hububat satılması kıtlık 
tehlikesini bir kat daha arttırıyordu. Ay- 
rıca Avrupa'da yeni yeni gelişen ticari 
anlayış çerçevesinde Avrupalı tüccarların 
Osmanlı Devleti'ni tek taraflı bir pazar 
haline getirme çabaları da ticaret den- 
gesinin bozulmasına ve önemli ölçüde 
iktisadi sarsıntılara yol açtı. 

Öte yandan devlet görevlilerinin bas- 
kıları, devlet düzeninde bozulmaya se- 
bep olan bir başka önemli husustu. Taş- 
radaki idarecilerin çoğu görevleri para 
karşılığında satın alıyorlar, bunların bü- 
yük bir kısmı da kısa bir süre için tayin 
edildiklerinden bu süre içinde çeşitli “sal- 
gun”lar salarak fazla mal ve vergi top- 
lamaya çalışıyorlardı. Nitekim bu durum 
Kitâb-ı Müstetâb'da, “Âşikâre bey' ider- 
ler kahbe-zenler mansıbı / Niçe kopma- 
sun Celâli nice olmasun kıtâl” beytiyle 
belirtilir (s. 5). Bu da halkın devlet mer- 
kezine haklı şikâyetlerine yol açıyordu. 
“Ehl-i örf” denilen taşradaki idareci züm- 
renin bu çeşit zulmü daha Kanünü'nin 
son zamanlarında başlamış ve bu du- 
rumla ilgili bir adâletnâme 1565 yılında 
imparatorluğun her köşesine gönderil- 
mişti. Bir taraftan idarecilerin zulmüne, 
diğer taraftan eşkıya saldırılarına gö- 
ğüs germek zorunda kalan ahalinin ço- 
ğu ya yurt ve köylerini terkederek (celâ - 
yi vatan) daha emin yerlere gidiyor veya 
eşkıya (Celâli) gruplarına katılıyordu. Özel- 
likle 1596'dan sonra binlerce insan Ce- 
lâli saldırılarından kurtulmak için civar- 
da emniyetli şehir ve kasabalara, İstan- 
bul'a, hatta Rumeli'ye kaçtı. Bunlardan 
bir kısmı “murâbahacılık” kurbanı olmuş- 
tu. III. Mehmed döneminde (1595-1603) 
yayımlanan adâletnâme, reâyâyı ehl-i 
örfe karşı himayeyi ve Celâliler'e karşı 
korumayı esas almıştı. I. Ahmed'in 1609'- 
da çıkardığı adâletnâme ise reâyâyı doğ- 
rudan doğruya tefecilerden, ehl-i örfün 
baskı ve haksız salgunlarından koruma- 
yı amaçlıyordu. 


Bütün bu iktisadi ve sosyal sebepler 
eşkıyalığın giderek yayılmasına yol açtı. 
II. Selim devrinde genişlemeye başlayan 
medreseli (suhte) isyanları HI. Murad dev- 
rinde yoğunluk kazandı ve bunlar gide- 
rek mahiyet değiştirip XVI. yüzyıl sonla- 
rı ile XVII. yüzyıl başlarındaki büyük Ce- 
lâli karışıklıklarına zemin hazırladı. Suh- 
teler “baş ve buğ” olarak tayin ettikleri 
reisleri etrafında teşkilâtlanmışlardı. Os- 
manlı-İran savaşlarında suhte hareketi 
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dan başlayan Osmanlı - Avusturya savaş- 
ları isyanların daha da artmasına sebep 
oldu. Her türlü eşkıyalık hareketinden 
yılmış bulunan halk bu gruplara da Ce- 
lâli demeye başladı. Bu şekilde suhte 
ayaklanmaları Celâlilik hareketlerine dö- 
nüştü. Bundan sonra Celâliler eskiye gö- 
re daha güçlü reisler etrafında toplan- 
maya başladılar. Artık daha iyi teşkilât- 
lanabiliyorlar ve devleti daha rahat teh- 
dit edebiliyorlardı. Bu liderler genel ola- 
rak azledilmiş veya gadre uğramış hü- 
kümet mensupları ile reâyâ arasında iti- 
bar kazanmış şahıslardı. Uzun süren Os- 
manlı-Avusturya savaşları döneminde ilk 
büyük Celâli isyanını başlatan Karayazı- 
ci Abdülhalim de sekbanbaşılık ve suba- 
şılık gibi görevlerde bulunduktan sonra 
Malatya taraflarında eşkiyalarla müca- 
dele eden il erlerine yiğitbaşı olmuş, ar- 
dından çevresine topladığı levent ve sek- 
banlarla Urfa civarını yağmalamıştı. Ci- 
galazâde Sinan Paşa'nın yoklaması sı- 
rasında (1596) Anadolu'ya kaçan zeâ- 
met ve timar sahipleri ile kapıkulundan 
30.000 kişi Karayazıcı'nın yanındaki âsi- 
lerin sayılarının artmasına yol açtı. Hü- 
kümete küskün mâzul beylerle alt bö- 
lük halkına mensup birçok elebaşı Kara- 
yazıcı'nın maiyetine girdiler. Âsiler kapı- 
kulu teşkilâtına benzer bir askeri teşki- 
lât da kurdular. Urfa'yı zapteden Kara- 
yazıcı rivayete göre hükümdarlığını ilân 
edip etrafa “Halim Şah muzaffer bâdâ” 
ibareli fermanlar göndermeye başladı. 
Üzerine gönderilen bir orduyu Kayseri 
civarında mağlüp ettiyse de Malatya ya- 
kınlarında Sokulluzâde Hasan Paşa'ya ye- 
nildi. Karayazıcı'nın maiyetinden arta- 
kalan Celâli toplulukları ise yeni liderle- 
rin emrinde eskisine göre daha teşki- 
lâtlı olarak faaliyetlerini sürdürdüler. 


Karayazıcı'nın yerine geçen kardeşi De- 
li Hasan'ın emrinde Şahverdi, Yularkap- 
tı ve Tavil gibi Celâli liderleri de bulunu- 
yordu. Avusturya savaşlarının bütün şid- 
detiyle sürmesi, Celâliler'in daha serbest 
hareket etmelerine ve Anadolu'nun bun- 
lara karşı müdafaasız kalmasına yol aç- 
tı. Fırsatı kaçırmayan Deli Hasan Kütah- 
ya'yı istilâ ederek Afyonkarahisar üze- 
rine yürüdü. Bu zor durum karşısında 
mesele tatlılıkla halledilerek Deli Hasan 
Bosna beylerbeyiliğine tayin edildi (1603). 
Avusturya ve İran seferleri yüzünden 
Celâliler'e karşı bir varlık gösterilemiyor- 
du. Bu sırada Kapıkulu sipahileri 111. Meh- 
med'den ayak divanı talep ederek padi- 
şaha Anadolu'da reâyânın Celâli elinde 
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ağası Gazanfer ile Kızlar ağası Osman 
mesul tutuldular (Kâtib Çelebi, Fezleke, 
I, 185-186). Bu tarihten 1608 yılına ka- 
dar Anadolu'da “büyük kaçgunluk” dev- 
ri yaşandı. Halk perişan bir vaziyette ye- 
rini yurdunu terkederek daha emniyet- 
li gördüğü mahallere, bilhassa müstah- 
kem şehir ve kasabalara kaçtı. Anado- 
lu âdeta bir harabe haline geldi (Akdağ, 
TAD, 11/2-3, s. 1-50). 

Diğer büyük bir âsi lideri olan Tavil 
Ahmed de sekbanlıktan yetişmeydi. Üze- 
rine gönderilen kuvvetleri mağlüp ede- 
rek büyük güç kazanması üzerine (1605) 
Deli Hasan örneğinde olduğu gibi ona da 
Şehrizor beylerbeyiliği teklif edildi. An- 
cak Tavil isyana devam ederek Harput 
Kalesi'ni kuşattığı gibi oğullarından biri 
de sahte fermanla Bağdat valiliğini ele 
geçirdi. Daha sonra bunların kuvvetleri 
zorlukla da olsa dağıtılabildi. 

Celâli isyanlarındaki benzer özellikler 
Canbulatoğlu isyanında daha açık şekil- 
de görülmektedir. Canbulatoğlu Hüse- 
yin Paşa İran seferine katılmakta geci- 
kince Cigalazâde Sinan Paşa tarafından 
idam edildi (1604). Bunun üzerine yeğe- 
ni Ali, Kilis ve civarında isyan edip etra- 
fa hâkim oldu. Kendisine Halep eyaleti 
valiliği verilerek isyanın büyümesi ön- 
lenmek istendi. Bir müddet sonra Şam 
ve Halep'e de hâkim olan Canbulatoğlu 
Ali, Osmanlı ordusundaki gibi piyade ve 
atlı teşkilâtı kurarak adına hutbe oku- 
tup sikke kestirdi ve bağımsızlığını ilân 
ederek Avrupa devletleriyle de temasa 
geçti. Çok tehlikeli bir hale gelen bu is- 
yan ancak 1607 yılında Kuyucu Murad 
Paşa tarafından bastırılabildi. 

Celâli Kalenderoğlu da diğerleri gibi 
devlet hizmetinde bulunmuş, beylerbeyi 
kethüdâsı ve mütesellim olmuş, hatta 
Kuyucu Murad Paşa Canbulatoğlu isya- 
nını bastırmaya giderken ona Ankara 
sancak beyiliğini vermişti. Fakat Kalen- 
deroğlu Ankara'ya bilfiil sahip olamayın- 
ca yeniden isyan etmiş, Manisa ve çev- 
resini nüfuzu altına almıştı (1607). Kara 
Said, Meymun ve Ağaçtan Piri gibi meş- 
hur Celâli reisleri de kendisine katıldı. 
Üzerine gönderilen kuwetleri mağlüp 
eden, şehirleri yakıp yıkan Kalenderoğ- 
lu daha sonra Kuyucu Murad Paşa kar- 
şısında tutunamayıp İran'a kaçtı. 

Anadolu halkı üzerindeki Celâli baskı- 
sı bilhassa Kuyucu Murad Paşa'nın sert 
ve kanlı tedbirleri sonucu tesirini kay- 
betti. Binlerce Celâli'nin ortadan kaldı- 
rılmasıyla sükünet sağlanmış, isyana me- 
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Bu temizlik harekâtı ile sağlanan sükü- 
net bir müddet daha devam etti. Ancak 
II. Osman'ın kanını dava ederek Erzu- 
rum'da isyan eden Abaza Mehmed Pa- 
şa bu süküneti bozdu. Abaza'nın Ana- 
dolu'da kolayca taraftar bulmasının bir 
sebebi de Kuyucu Murad Paşa tarafın- 
dan sindirilmiş olan Celâli kalıntılarının 
kendisine katılmasıdır. Bu isyanın bas- 
tırılmasından sonra Anadolu'da devleti 
meşgul edecek büyük çapta Celâlilik ha- 
reketi bir müddet için meydana gelme- 
di. IV. Murad'ın 1632'de devlet işlerini 
bizzat ele almasıyla Anadolu'da daha hu- 
zurlu bir dönem: yaşandı. Sultan İbrâ- 
him devri de (1640-1648) IV. Murad za- 
manında (1623-1640) sağlanan disiplin 
sayesinde kısmen sakin geçti. Sivas Va- 
lisi Varvar Ali Paşa'nın isyanına ise Sul- 
tan İbrâhim'in yersiz talepleri sebep ol- 
muştu. Ali Paşa'nın etrafına topladığı 
levent ve sekbanlar tıpkı Celâliler gibi 
hareket ettiler. Kara Haydar da Isparta 
ve Uluborlu civarında yol kesip kervan 
soyan tipik bir Celâli reisiydi. 

IV. Mehmed'in saltanatının Köprülü 
Mehmed Paşa'nın sadrazamlığına kadar 
olan ilk sekiz yıllık devresinde Anadolu 
yine karışıklıklar içine düşerek birçok 
yerde mahalli âsiler türedi, bunların ara- 
sında en azılısı Haydaroğlu idi. Bu Celâli 
lideri Kara Haydar'ın oğluydu ve baba- 
sının intikamını almak maksadıyla isyan 
etmişti. Âsi Katırcıoğlu ile birlikte hare- 
ket eden Haydaroğlu üzerine gönderi- 
len kuvvetleri mağlüp etti. Afyonkarahi- 
sarı basıp Isparta'yı haraca bağladıysa 
da Abaza Hasan Ağa tarafından yakala- 
nıp cezalandırıldı. “Celâli oğlu Celâl” olan 
Haydaroğlu'nu diğer liderlerden ayıran 
taraf daha önce devlet hizmetinde bu- 
lunmamış olmasıdır. Ardından Katırcıoğ- 
lu bir müddet etrafı yağma ve talan et- 
tiyse de sonra vazgeçip affını istedi. Bun- 
dan sonra Karaman beylerbeyi olarak 
Celâliler üzerine sefere gidecek kadar 
devlete sadakat gösterdi, hatta Fâzıl Ah- 
med Paşa'nın Girit seferine dahi katıldı. 

Bu devredeki diğer bir âsi, Gürcü Ab- 
dünnebi adlı kapıkulu süvarisiydi. Kapı- 
cılar kethüdâlığına kadar yükselip Niğ- 
de ve Bor taraflarında çiftlikler elde ede- 
rek nüfuzunu arttıran ve Safed voyvo- 
dalığını elde eden Abdünnebi, saltanat 
değişikliğinden dolayı İstanbul'a gön- 
derdiği paranın hükümet tarafından ye- 
niden talep edilmesi üzerine mağdur du- 
ruma düşmüştü. Ayrıca İstanbul'da Sul- 
tan Ahmed Vak'ası'nda öldürülen sipa- 
hilerin kanlarını da dava ediyordu. İs- 
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tanbul üzerine yürüyen Abdünnebi Üs- 
küdar'da Bulgurlu civarında yenilgiye 
uğratıldı; daha sonra, “Anadolu bizim, 
Kütahya'da otururuz, Rumeli sizin olsun” 
diyerek çekildiyse de Kırşehir mutasar- 
rıfı İshak Paşa tarafından Karapınar'da 
yakalanıp idam edildi. En büyük Celâli 
isyanını başlatan Abaza Hasan Paşa da 
bir mansıb mağduru idi. İktidara hâkim 
olan ocak ağaları tarafından mansıbi 
elinden alınmış, âdeta isyana itilmişti. 
Bu yüzden Abaza hükümet merkezine 
karşı büyük bir düşmanlık besliyordu. 
Hatta kendisini İran şahından daha güç- 
lü bir düşman olarak tanıtıyor ve, “Ru- 
meli onların, Anadolu bizim olsun” diye 
İstanbul'a haberler gönderiyordu. Ancak 
o da halka diğer âsiler gibi davrandı. Et- 
rafı yağmalayıp tahribatta bulundu. Köp- 
rülü Mehmed Paşa'nın gayretleriyle bu 
isyan da güçlükle bastırılabildi. Bundan 
sonra Anadolu'da yer yer mahalli isyan 
hareketlerine rastlanmakla beraber bü- 
yük bir isyan çıkmadı. Bu döneme ait 
kaynaklarda Celâli kelimesine tesadüf 
edilmekle birlikte daha çok “eşkıya” ve- 
ya “türedi eşkıyası” tabirleri kullanılmış- 
tır. 


Bir mezhep mücadelesi şeklinde ve 
dış tahriklerle başlayan Celâlilik daha 
sonra hükümete karşı olan zümreleri 
de içine alarak genişlemiş, mezhep mü- 
cadeleleri geri planda kalarak XVII. yüz- 
yılın ilk yarısından itibaren tamamen ida- 
reye karşı bir hareket mahiyetini kazan- 
mıştır. Bu dönemin Celâli liderleri idari 
teşkilâtın içinden geliyorlardı. Hemen 
hemen hepsi devlet teşkilâtında görevli 
iken haklı veya haksız azledilmişlerdi. 
Bazı hallerde idareye hâkim olan ocak 
ağalarının müdahaleleri de buna sebep 
oluyordu. İsyanlarını bir hak arama da- 
vası şeklinde gösteren Celâli liderlerinin 
etrafında bulunan ikinci sınıf reisler, ge- 
nellikle beylerin maiyetindeki gayri mem- 
nun görevlilerden oluşuyordu. Mansıb 
mağduru olup can korkusuyla bir lide- 
rin etrafında toplananlar, çok defa veri- 
len görevi yerine getirmemek veya gö- 
rev mahalline gitmemekle itham edilen- 
ler, sefere katılmakta gecikmiş veya hiç 
katılmamış timar sahipleri Celâli grup- 
larını teşkil ediyorlardı. Bundan başka 
alınan yenilgilerin sorumlusu olarak gös- 
terilen veya cepheden kaçmış ve taki- 
bata uğramış timar sahiplerinin de ça- 
reyi Celâliler'e katılmakta buldukları bi- 
linmektedir. 


Fâtih'in imparatorlukta yerleştirmeye 
çalıştığı merkeziyetçi idare, gittikçe ge- 
nişleyen topraklarda hâkimiyetin deva- 
mını zorlaştırmış, bilhassa Kanüni dev- 
rinde peşpeşe gelen seferler dolayısıyla 
bütün imkânlar bu yöne tahsis edilmiş- 
ti. Devlet idaresi askeri ve siyasi gaye- 
lerle Rumeli'de daha tedbirli ve dikkatli 
davranırken Anadolu'ya karşı ilgisiz kal- 
dı. Bu da Anadolu'da halkın bazı keyfi 
uygulamalarla karşı karşıya bırakılma- 
sına ve dolayısıyla infialine zemin hazır- 
lamıştı. Buna göre XVI. yüzyılda Celâli- 
liği, merkeziyetçi idareye adem-i mer- 
keziyetçi Türkmen topluluklarının karşı 
koyması şeklinde düşünmek mümkün- 
dür. Bu devirde Türkmenler daha ser- 
best ve büyük topluluklar halindeydiler. 
Onları merkeziyetçi idarenin gereği ola- 
rak kontrol altında tutma çabaları ve 
idarecilerin hatalı davranışları eşkıyalı- 
ğa yol açan sebeplerden birini teşkil et- 
mişti. Diğer taraftan Kanüni'den sonra 
tedrici bir otorite boşluğunun meydana 
gelmesi, timar rejiminin iyi işlememesi 
ve kapıkulu ocaklarının eski gücünü kay- 
betmesi Celâliliğin yayılmasına sebep 
oldu. Devlet otoritesinin zedelendiği bir 
devir de IV. Murad'ın ölümünden Köprü- 
lü Mehmed Paşa'nın sadâretine kadar 
geçen on yedi yıla yakın zamandır. Ocak 
ağalarının bir müddet devlet idaresine 
hâkim olmaları ve Kösem Sultan ile Tur- 
han Sultan'ın nüfuz mücadeleleri otori- 
te boşluğu meydana getirdi. Sadârete 
gelenlerin makamlarında fazla kalama- 
maları da devlet teşkilâtındaki düzeni 
bozdu. Köprülü Mehmed Paşa'nın pazar- 
lıkla sadârete getirildiği 1656 yılı, devlet 
otoritesinin tekrar yerleştirilmeye baş- 
landığı tarih kabul edilir. 


Celâlilik faaliyetleri bozuk ortam do- 
layısıyla her zaman pek çok taraftar bu- 
luyor, bölgenin eşkiyası ile âsi ruhlu iş- 
siz güçsüz taifesi ve çift bozan reâyâ bu 
kalabalığa katılıyordu. Devleti tehdit 
eden, katliam yapan, geçtiği yerleri yağ- 
ma ve tahrip eden bu korkutucu kala- 
balık şehirleri ve kaleleri de işgal edebi- 
liyordu. Nitekim kaynaklarda “katl-i nefs, 
gâaret-i emvâl” ifadelerine sık sık rastlan- 
maktadır. Bu sırada perişan olan köylü- 
ler şehirlere kaçtıkları gibi zenginler de 
İstanbul'a, hatta Rumeli'ye göç ediyordu. 
Celâli tehdidi altında bunalan şehir ve 
kasaba halkı ise kendilerini korumak için 
ya bunlara para, yiyecek ve giyecek veri- 
yor ya da şehir etrafını surla çevirip mu- 
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kavemet ediyordu. Ancak Celâli takibi 
için devlet tarafından gönderilen kuv- 
vetlerin de halka çeşitli zulümler yaptı- 
ğı oluyordu. Bu maksatla gönderilen bir 
liderin âsilere katıldığı veya bizzat Celâli 
reisi olduğu da vâki idi. 

Celâlilik hareketlerini kolaylaştıran ve 
âsilere cesaret veren bir diğer önemli 
husus, bir ateşli silâh olarak tüfeğin her 
yerde bol miktarda bulunmasıydı. Kanü- 
ni'nin oğlu Bayezid Anadolu'da “yevmlü” 
adıyla asker kaydederken bunların için- 
de tüfekli gruplar da yer almıştı. Baye- 
zid bunlardan Tüfengciyân adı altında 
bir sınıf teşkil etmişti. Anadolu'da âsi- 
ler arasında tüfeğin yayılması bu tarih- 
ten itibaren başlamış ve süratle artmış- 
tır. Kaynaklarda “tüfeng bâis-i fesâd”, 
“tüfeng Celâli zuhüruna bâis ve bâdi ol- 
mağın”, “tüfeng eşkıyâ eline düşüp Ce- 
lâli zuhüruna ve memleket ihtilâline bâ- 
is olduğu” ifadelerine de sık sık rastlan- 
maktadır. Celâli baskınlarından zarar gö- 
ren halk da kendilerini müdafaa etmek 
durumunda kalınca silâhlanmayı tercih 
ediyordu. Müellifi meçhul Ahvål-i Celâ- 
liyân adlı eserde halkın çiftini çubuğu- 
nu dağıtıp, öküzünü satıp at aldığı, sa- 
pan demiri yerine tüfek kullanmaya baş- 
ladığı ifade edilir (vr. 59). Diğer taraftan 
şehir ve kasabaları işgal eden Celâli top- 
lulukları kalelerde bulunan toplara el ko- 
yarak bunları da kullanmışlardır. 


Ancak devlet eşkıyalığa sebep olarak 
gördüğü tüfeğin halk arasında yayılma- 
sını hoş karşılamıyordu. Bu yüzden XVI. 
yüzyılın başından itibaren halkın elinde 
tüfek bulunması yasaklanmıştı. Zaman 
zaman da Anadolu'ya müfettişler gön- 
derilip teftiş yaptırılıyordu. Yüzyılın ikin- 
ci yarısında bu teftişler arttırılmış ve eş- 
kıya takibini de içine alacak şekilde da- 
ha planlı hale getirilmişti. Teftişler ge- 
nellikle isyanlar bastırıldıktan sonra Ce- 
lâli bakiyelerini temizlemek için yapılıy- 
ordu. Sancak beyleri ve subaşılar bu iş- 
le vazifelendirildiği gibi bazan da İs- 
tanbul'dan özel olarak görevliler gönde- 
riliyordu. Bazı geniş çaplı Celâli teftişle- 
rinde binlerce kişinin Celâli töhmetiyle 
katledildiği de oluyordu. Veziriâzam Ku- 
yucu Murad Paşa'nın yaptığı teftişle Sad- 
razam Köprülü Mehmed Paşa'nın Müfet- 
tiş İsmâil Paşa'ya yaptırttığı teftişlerde 
binlerce insan Celâli oldukları gerekçe- 
siyle katledilmişti. Bu arada Celâli baki- 
yeleriyle reâyânın elinden alınan tüfek 
sayısı ise büyük miktarlara ulaşmıştı. 
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Celâli isyanlarının kesif bir hal aldığı 
devirlerde Anadolu âdeta bir savaş ala- 
nı halini almıştı. Devlet isyanı bastırmak- 
ta çaresizliğe düşünce çeşitli yollara baş- 
vurmak zorunda kalıyordu. Bu durum- 
da ilk akla gelen şey Celâli liderlerini af- 
Tetmekti. Affedilen liderlere genellikle 
Rumeli'de serhad bölgelerinde görev ve- 
riliyordu. Ancak çok defa devlet bunları 
affedip tuğ ve sancak teslim etmekte 
gönülsüz davranmıştır. Çünkü bunların 
çok azı itaatkâr davranıyor, birçoğu es- 
ki âdetlerini tayin edildikleri bölgelerde 
de sürdürüyordu. Ayrıca devlet eski Ce- 
iâli liderlerinin emrindeki şahısları ka- 
nuna aykırı olarak kapıkuluna kaydedi- 
yor, bu da müessesenin bozulmasına se- 
bep oluyordu. Ancak yine de bu af ve 
istihdam siyaseti sayesinde bazı Anado- 
lu şehirleri Celâli kuşatmasından kurtul- 
duğu gibi sınır boylarında yapılacak as- 
keri harekâtları ve faaliyetleri daha hiz- 
lı, rahat ve kesif bir şekilde sürdürme 
fırsatı veriyor, endişelerin dağılmasını 
sağlıyordu. Zira Celâli karışıklıkları yü- 
zünden yeterli kuvvet ve malzeme tah- 
sis edilemediğinden istenilen harekât 
gerçekleştirilemiyor, zaman zaman düş- 
man karşısında bu sebeple yenilgilere 
dahi uğranılıyordu. Öte yandan Celâli ka- 
rışıklıkları sırasında yerini yurdunu ter- 
ketmiş insanları eski yurtlarına döndür- 
mek için de çok gayret sarfedilmiştir. 
Bunlara birkaç yıl vergi muafiyeti tanı- 
mak, bulundukları yerleri şenlendirmek 
yine devlete düşüyordu. 


Celâliler üzerine gönderilen askerlere 
şevk vermek, bunları menfi propagan- 
dadan uzak tutmak ve halkın da deste- 
ğini sağlamak için bu isyanların şer'i yön- 
den izahı önem kazanıyordu. Fetva ma- 
kamı Celâliliği “hurüc ale's-sultân” ve 
“sa'y bi'i-fesâd” şeklinde değerlendiri- 
yor ve âsilerin devlet başkanının emriy- 
le katledilebileceğine cevaz veriyordu. Bu 
bakımdan nefir-i âm* ilân edilerek hal- 
kın desteği sağlanıyordu. Halkın deste- 
ği, mukavemet gücünün sağlamlığı ve- 
ya zayıflığı Celâliler için hayati önem ta- 
şıyordu. 


Birkaç istisna dışında Celâli reislerin- 
de Anadolu'yu Osmanlı hâkimiyetinden 
çıkarma hevesi olmadığı gibi esasen bu 
güçte bir lider de bulunmuyordu. Diğer 
taraftan Celâlilik hareketleri yalnızca in- 
Safsızca yağma ve katliam esasına da 
dayanmıyordu. Büyük ve kalabalık grup- 
ların meskün yerlere taarruzları çok de- 
fa iâşe temini içindi. Ancak Celâli grup- 
ları disiplinden mahrum olduğundan yol- 


ları üzerindeki köy, kasaba ve şehirleri 
yağmalıyor, direnmeler olursa buraları 
ateşe veriyordu. Irza tecavüz ve kadin- 
ların dağa kaldırılması olağan hadiseler- 
dendi. Küçük gruplar süratle büyüyerek 
halk üzerinde dehşet ve korku meyda- 
na getiriyordu. Celâliler'in yağmadan ve 
soygundan başka tek düşünceleri bir li- 
der etrafında teşkilâtlanmaktı. Ancak 
bunu gerçekleştirmek şuursuz kalaba- 
liklar için kolay olmuyordu. Çok defa bir 
lider etrafında kolayca toplanabilmişler, 
fakat birliği uzun süre devam ettireme- 
mişlerdir. Binlerce insanın iâşesini temin 
etmek ve kışın barınak bulmak en önem- 
li sıkıntı idi. Bu yüzden şehir ve kasaba- 
larla köyler konak yeri olurdu. Celâli bö- 
lükleri çeşitli yerlerde yerleştirilir ve halk 
zulüm ve yokluktan inlerdi. Celâliler eğer 
mağlüp edilirse ağır şekilde cezalandı- 
rılmaları mukadderdi. Kaçabilenler ge- 
nellikle İran'a sığınmayı tercih ediyorlar- 
dı. Fakat burada teşkilâtlanıp Anadolu'- 
ya dönebilen olmamıştır. Ancak İran bu 
sayede Anadolu'nun durumunu daima 
takip etmiş ve uygun bir firsat kollamış- 
tır. Nitekim Şah Abbas'ın 1603'teki âni 
taaruzu Anadolu'daki karışıklıktan isti- 
fade etmek içindi. 


Celâliler arasında “yalancı kapıkulları” 
adı verilen bölükler de bulunuyordu. Bun- 
lar kanuna aykırı olarak alınıp daha son- 
ra ocaktan uzaklaştırılan leventler veya 
ümerâ kapılarındaki devriye bölükleri 
mensuplarıydı. Bu yüzden eski leventler 
kapıkulu tarzında altı bölüğe ait sarı, kır- 
mızı ve yeşil bayrak açıyorlardı. Celâliler 
kendilerine göre kabaca bir bölük dü- 
zeni de kurmuşlardı. Her bölüğün bir 
zorbabaşısı bulunuyor, bunlar da birer 
bayrak taşıyorlardı. Her bayrakta celi 
hattıyla zorbabaşının adı yazılı idi. Celâ- 
li gruplarının bayraklarının kesin sayıla- 
rını tayin etmek şimdilik mümkün de- 
ğildir. Bazı kaynaklarda 70.000'e varan 
Celâli gruplarından söz edilmekteyse de 
bunlar mübalağalı rakamlar olmalıdır. 
Celâli zorbabaşıları reâyâ arasında ga- 
rip isimlerle şöhret bulmuşlardı. Bunlar- 
dan bazıları Ağaçtan Piri, Tanrıbilmez, 
İnciryemez, Kabresiğmaz, Kâfir Murad, 
Şeklaz Ahmed, Deli İlâhi, Domuzoğlan, 
İsâoğlan, Günuğrusu, Dağlardelisi, Rum 
Mehmed, Yularkıstı, Kilindiruğrusu gibi 
adlar taşıyorlardı. 


Sosyal bir buhran sonucu ortaya çi- 
kan Celâli isyanları, devlet teşkilâtında 
bozulma ve otoritenin zayıflaması ile gi- 
derek büyümüştür. Bazı kaynakların Ce- 
lâli isyanlarını Cigalazâde Sinan Paşa'- 


nın Haçova firarilerini cezalandırmasına 
bağlaması doğru değildir. Binlerce insa- 
nın âsi olmasının sebeplerini başı boş le- 
ventlerde, mağdur timarlı sipahilerde, 
işsiz suhtelerde ve sahipsiz reâyâda ara- 
mak gerekir. Bu derin yarayı tedavi et- 
mek için yapılan teşebbüsler ise başarı- 
lı olamamış, I. Ahmed'in yenilik getiren 
fermanlarından bir sonuç alınamamış- 
tır. Reform mahiyetindeki yeniliklerde 
kapıkulunun gücünün azaltılması ve bu 
şekilde reâyânın himayesi esas alınmış- 
tır. Fakat yapılacak yenilikler ancak eya- 
let askerleri sayesinde uygulanabilirdi. 
Nitekim 11. Osman'ın bu yoldaki ilk te- 
şebbüsü yanında Erzurum Valisi Abaza 
Mehmed Paşa'nın yeniçeri düşmanlığı ile 
sekbanlara dayanması bu gerçeği orta- 
ya koymakla birlikte meselenin halli an- 
cak iki üç asır sonra gerçekleşecektir. 
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F R pe ‘il 
CELÂLÎ TAKVİMİ 
Büyük Selçuklu Sultanı 
Melikşah tarafından hazırlatılan 
3 güneş takvimine verilen ad. 


Sultan Melikşah'ın lakabı olan Celâlüd- 
devle'den dolayı bu adı alan takvim ay- 
rıca Meliki olarak da adlandırılır. Başlan- 
giç günü 9 Ramazan 471 Cuma'dır (15 
Mart 1079, Greenwich zamanına göre 21 
Mart). 


Selçuklu idaresinde yer alan bugünkü 
İran'da kullanılan Yezdicerd takvimi, es- 
ki Mısır takviminden alınma, her biri otu- 
zar gün çektirilen on iki ay, artı beş gün 
eklemeli, toplam 365 tam günlü bir tak- 
vimdi. Başlangıcı, IH. Yezdicerd'in tahta 
çıkış yılının yıl başı olan 16 Haziran 632 
(az gün dönümü günü) idi. Bu takvim, 
365 1/4 günlü İskender (Jülyen) takvi- 
mine göre yılda 1/4 gün hesabıyla dört 
yılda bir gün gerilemekteydi. Böylece yıl- 
başı olan 1 Ferverdin, 636 yılında 15 Ha- 
ziran'a, 640'ta 14 Haziran'a, 644'te 13 
Haziran'a... 1064'te 29 Şubat'a, 1065'te 
28 Şubat'a, 1069'da 27 Şubat'a, 1073'- 
te 26 Şubat'a ve 1077'de 25 Şubat'a düş- 
müştü. Yine bu yıllarda ilkbahar ılınımı 
günü olan 15 Mart, Ferverdin'in 15, 16, 
17, 18 ve 19. günlerine gelir olmuştu. 
Jülyen takviminin adı değiştirilmiş bir 
şekli olan İskender takvimi de bu ölçü- 
de olmamakla birlikte yanılgılı idi; me- 
selâ ilkbahar ılınımı 632'de 18 Mart'a 
gelirken 134 (veya 128) yılda bir gün ge- 
rileyerek 17, 16 ve Melikşah dönemin- 
de de 15 Mart'a düşmüştü. Buna karşı- 
lk yılbaşının her yıl mevsimler yılının 
belli bir gününe denk düşmesi ve bin- 
yıllar boyunca da değişmeksizin böyle 
kalması, gökbilimcilerin en çok istedik- 
leri bir şeydi. Geçmişte bilginlerin bu is- 
teği gerçekleştirmeye yönelik çalışma- 
ları hep başarısızlıkla sonuçlanmıştı. Bu 
defa Selçuklu Sultanı Celâleddin Melik- 
şah'ın takvimin düzeltilmesi yolundaki 
emri üzerine Ömer Hayyâm'ın başkanlı- 
ğında Ebü'i-Muzaffer İsfizâri, Meymün 
b. Necib el-Vâsıti, Abdurrahman Hâris 
ve Muhammed Hâzin'den teşekkül eden 
bir kurul oluşturuldu. Kurul Yezdicerd ve 
İskender takvimlerini inceledikten sonra 
bunları düzeltmek yerine yeni bir tak- 
vim tertibine karar verdi ve sonuç ola- 
rak Celâli takvimi ortaya çıktı. 

Celâli takvimi konusunda en eski kay- 
naklardan biri olan Zic-i Uluğ Bey'den 
(düzenlenişi 1436'dan sonra) edinilen bil- 
gilere göre (I. konu, bölüm 5), bu takvi- 
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min başlangıcı hicri 9 Ramazan 471 Cu- 
ma (15 Mart 1079), yıl başı güneşin Koç 
burcuna giriş günü, yani ilkbahar ılınımı 
günüdür. Ayları bazı bilginlere göre gü- 
neşin on iki burca girişi günlerinde baş- 
lar; bazılarına göre ise -eski Mısır takvi- 
minde olduğu gibi- her biri otuzar gün- 
lük on iki ay, artı beş ya da altı ekleme 
günlüdür. Ay adları eski Fars takvimin- 
deki gibidir; ancak sonlarına “kadim” ye- 
rine “celâli” kelimesi getirilmektedir. Bu 
takvimde yılbaşı gününü ilkbahar ılını- 
mı gününde tutmak için dört yılda bir 
gün artıklama getirilir, ancak altı yedi 
defa dört yılda bir artıklamanın ardın- 
dan bir defa 5. yıl artıklanır. Güneş Koç 
burcu başlangıcına geldiği zaman yeni 
yıl girer ve dolayısıyla Celâli yılı ilkbahar 
ılınimi noktasında (milâdi 21 Mart) baş- 
lar. Takvim yılının ilk günü veya yeni yı- 
lin ilk günü, öğle vakti güneşin Koç bur- 
cu noktasına geldiği zamandır. 

Zic-i Uluğ Bey'de mevsimler yılı or- 
talama süresi 365, 242, 534, 876, 543, 
209, 876... gün olup 365,25 olan İsken- 
der yılının söz konusu yıl süresine göre 
yanılgı payı, 134 yılda bir gün olarak 
verilmektedir. Celâli takvimi için başlan- 
giç olan 1079 yılı ilkbahar ilınımı ölçü- 
münün karşılaştırma için hangi ölçüme 
dayandırıldığı adı geçen zicde belirtilme- 
miştir. Ancak bunun için 1079'dan 134'er 
yıl gerilere gidilirse 7 X 134 = 938 yıl- 
da 141 yılına varılır ki bu yıl (139/140 
yılı), İlkçağ'ın ünlü gökbilimci- matema- 
tikçisi Batlamyus'un ılınımlar ve gün dö- 
nümü ölçümleri yılına çıkmaktadır. 

Osmanlı döneminde devletin resmi tak- 
vimi demek olan “müneccimbaşı takvim- 
leri” Celâli takvimi düzeninde hazırlanır- 
dı. Bunlarda her bir sayfa otuz günlük 
Celâli aylarına ayrılmış, on iki aydan ar- 
takalan beş ya da altı ekleme gün de en 
sonda ayrı bir sayfaya alınmıştır. Yılba- 
şı, ilkbahar ılınımı günü olan “nevrüz-i 
sultâni” idi. Meselâ 374 Celâli (1452 rü- 
mî) yılı takvimi, 1 Ferverdin mâh-ı Celâ- 
li = 19 Safer 856 hicri = 11 Mart 1764 
İskender / 1452 Jülyen = 19 Tir mâh-ı 
kadim 821 eski Fars - Yezdicerd — 20 
Aram ay (= birinci ay) maymun yılı, Türk 
günüyle başlamaktadır. Celâli yıllarının 
rümi / milâdiye çevrilebilmesi için söz ko- 
nusu olan yıla 1078 rakamının eklenme- 
si gerekmektedir. Meselâ 374 Celâli yılı — 
1452 rümi yılına denk gelmektedir. Rü- 
mi / milâdi yılından Celâli'ye geçmek için 
de verilecek yıldan 1078 çıkarılmalıdır. 

Celâli takviminde yılbaşı, müneccim- 
başı takvimlerinde olduğu gibi ya her 
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yıl yeniden ölçümlenerek veya Ömer Hay- 
yâm bilim kurulunun ortaya koymuş ol- 
duğu artıklama yöntemine göre belir- 
lenmekteydi. Kurulun bu konuda nasıl 
bir uygulama yaptığı kesin olarak bilin- 
memektedir. Ancak bu hususta değişik 
görüş ve yorumlar yapılmıştır. Meselâ 
Zic-i Ulug Bey'de kaydedildiği gibi, al- 
tı yedi kere 4. yıl ile ardından gelen 5. 
yılın artıklanması kuralı uygulanırsa alt- 
mış iki yıllık bir dönüşüm içerisindeki 4 
8 12 16 20 24 (29) 33 37 41 45 49 53 
57 (62). yılların artıklanacağı (366 gün 
çektirileceği) görülür. Böylece İskender 
takvimindeki altmış yılda on beş yıl ye- 
rine burada altmış iki yilda on beş yil 
artıklanmaktadır. Bu durumda takvim 
yılı süresi 365 15/62 = 365, 241 935... 
gün olacaktır. 

Kutbüddin-i Şirâzi'ye göre artıklana- 
cak yıllar, yedi sekiz kere 4. yıl ile bun- 
ları takip eden 5. yıldır. Burada 4 8 12 
16 20 24 28 (33) 37 41 45 49 53 57 61 
65 (70). yillar artıklanacaktır. Böylece 
İskender'deki altmış sekiz yıllık bir dö- 
nüşüm yerine yetmiş yıllık bir dönüşüm 
içerisinde on yedi yıl artıklanmış ola- 
caktır. 


Ahmed Cevdet Paşa ise 130 yılda otuz 
iki yerine otuz bir defa artıklama yapıl- 
masını, Gazi Ahmed Muhtar Paşa da ar- 
darda yedi kere 4. yılların ve ardından 
5. yılın ve dolayısıyla 4 8 12 16 20 24 
28 (33). yılların artıklanması gerektiğini 


belirtmektedir. Aynı düşüncenin Ahmed 
Şâkir Paşa tarafından da benimsendiği 
görülür. Bunların dışında kalan diğer ba- 
zı ilim adamları tarafından bir sıra altı, 
üç sıra yedi kere 4. yıllar ile bunları ta- 
kip eden 5. yıl kuralı ortaya atılmıştır. 
Buna göre 48 12 16 20 24 (29) 33 37 
41 45 49 53 57 (62) 66 70 74 78 82 86 
90 (95) 99 103 107 111 115 119 123 
(128) yılları -artıklanmalıdır. Bu şekilde 
Jülyen'deki 128 yılda otuz iki yıl yerine 
128 yılda otuz bir yıl artıklanmış olmak- 
tadır. Bu Gregoryen takviminin artıkla- 
ma usulüne de uygun düşmektedir. Çün- 
kü Gregoryen'de 400 yıllık dönüşüm içe- 
risinde her dört yılda bir artıklama ya- 
pılmakta, ancak 100, 200 ve 300 yılları 
artıklanmaksızın bırakılmaktadır. Böyle- 
ce burada sekiz yıllık boşluklar oluşuyor. 
Celâli takvimi artıklamasında ise artık- 
lanacak yılların dağılımı boşluksuz ger- 
çekleştirilmektedir. Bu durum Celâli tak- 
vimini daha iyi bir konuma çıkarmak- 
tadır. 


Takvimlerdeki yanılgı payına gelince: 


Jülyen yılı süresi olan 365,25'ten ger- 
çek yıl süresi 365,2422 çıkarılacak olur- 
sa yanılgı payı 0,0078, yani 1000 yılda 
yedi sekiz gün veya 128 yılda bir gün- 
dür. Gregoryen takviminde ise 128 yıl- 
da bir gün yerine 400 yılda üç gün ku- 
ralı uygulanmaktadır. Dolayısıyla yanıl- 
gı payı, 365,2425 olan Gregoryen yılın- 
dan gerçek yıl süresi olan 365,2422 çı- 


Celâli Takviminin Günümüzdeki Uygulaması 
(Ar = artık yı) 
CELÂLİ MİLÂDİ 
Aylar 913-914 Ar. 915-916 1991 1992 1993-94 
(1) 1 Ferverdin mâh-ı Celâli 21 Mart 20 Mart 21 Mart 
(2) 4 Ürdibehişt mâh-ı Celâlî 20 Nisan 19 Nisan 20 Nisan 
(3) 1 Hordâd mâh-ı Celâli 20 Mayıs 19 Mayıs 20 Mayıs 
(4) 4 Tir mâh-ı Celâli 19 Haziran 18 Haziran 19 Haziran 
(5) 1 Mordâd mâh-ı Celâli 19 Temmuz 18 Temmuz Oo 19 Temmuz 
(6) 1 Şehriver mâh-ı Celâli 18 Ağustos 17 Ağustos 18 Ağustos 
0) 1 Mihr mâh-ı Celâli 17 Eylül 16 Eylül 17 Eylül 
(8) 4 Âbân mâh-ı Celâli 17 Ekim 46 Ekim 17 Ekim 
(9) 1 Âzer mâh-ı Celâli 16 Kasım 15 Kasım 16 Kasım 
(10) 1 Dey mâh-ı Celâli 16 Aralık 1992 Ar. 15 Aralık 16 Aralık 1994 -95 
17 Dey mâh-ı Celâli 1 Ocak 31 Aralık 1993 4 Ocak 
18 Dey mâh-ı Celâli 2 Ocak 1 Ocak 2 Ocak 
(11) 1 Behmen mâh-ı Celâli 15 Ocak 14 Ocak 15 Ocak 
(42) 4 İsfendârmâz mâh-ı Celâli 14 Şubat 13 Şubat 14 Şubat 
15 İsfendârmâz mâh-ı Celâli 28 Şubat 27 Şubat 28 Şubat 
16 İsfendârmâz mâh-ı Celâli 29 Şubat 28 Şubat 1 Mart 
17 İsfendârmâz mâh-ı Celâli 4 Mart A Mart 2 Mart 
1 Ekleme 15 Mart 15 Mart 16 Mart 
5 Ekleme 19 Mart 19 Mart 20 Mart 
6 Ekleme — 20 Mart — 
(Burada 20 Mart günü ile başlayan yıl sıralamasındaki Celâli 
yılın altı ekleme günlü artık yıl olduğu görülmektedir.) 


karılacak olursa 0,0003 gün / yıl, yani 
10.000 yılda üç gün veya 3333 yılda bir 
gündür. 

Celâli takvimlerinin 62, 70, 130, 33 ve 
128 yıl dönüşümlü çeşitlemelerinde ya- 
nılgı payı şöyledir: 


15/62 Celâlide 10.000 yılda 2,65 gün 
17/70 » 10.000  » 6,57 » 
317/130 » 1000 >» 3,74 » 
8/33 » 10.000  » 224 » 
31/128 » 100.000 » 4,25 » 


Ahmed Cevdet, Gazi Ahmed Muhtar 
ve Ahmed Şâkir paşalar tarafından öv- 
güyle söz edilen Celâli takvimi, Gregor- 
yen'den yaklaşık 500 yıl önce tertip edi- 
len ve mevsimlere tam olarak uyan, do- 
layısıyla doğru tarihleme veren, yanılgı- 
sız takvimlerin ilk uygulamasıdır. Gregor- 
yen takvimi Celâli takvimi örnek alına- 
rak tertip edilmiştir. 
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472. 
ial A. NEecari AKGÜR 


© ia 


CELÂLİYYE 
( ase ) 
Celâleddin Hüseyin el-Buhâri'ye 
(6. 785/1384) 
nisbet edilen 
gayri Sünni bir Hint ve 


İran tarikatı. 
L- 


Hindistan'da muhtemelen XVIIL. yüz- 
yıldan sonra ortaya çıkmıştır. Mensup- 
larının tarikatın kurucusu olduğunu ka- 
bul ettikleri Celâl-i Sâni'nin kimliği ke- 
sin olarak bilinmemekle birlikte onun 
7785'te (1384) vefat eden Sühreverdiyye 
tarikatının Buhâriyye kolu şeyhlerinden 
Celâleddin Hüseyin el-Buhâri olduğu tah- 
min edilmektedir. Ancak Celâleddin Hű- 
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seyin'in yaşadığı dönemle ona mensup 
olduğunu iddia edenler arasında büyük 
bir zaman boşluğu vardır ve dolayısıyla 
Celâliyye'nin tarihi oldukça karanlıktır. 


Aslında Cemâleddin-i Sâvi'nin (6. 630/ 
1232-33) çârdarb* âdâbını benimseyen- 
lerin arta kalanlarından bir zümre olan 
Celâliyye tarikatı mensupları, Cevlakiler 
gibi Allah'a yöneliş için nefislerini öldür- 
meyi sağlamak amacıyla toplumun ge- 
lenek ve göreneklerine aykırı tutum ve 
davranışlarda bulunurlar, gerek bu dav- 
ranış gerekse kılık ve kıyafetlerine kar- 
şı toplumun gösterdiği tepkiden etki- 
lenmedikleri zaman nefislerini öldürdük- 
lerine inanırlardı. Bustânü's-seyâha mÜ- 
ellifi Zeynelâbidin-i Şirvâni (6. 1253/ 
1838) Celâliler'in kendilerini Şif saydıkla- 
rını, ilk üç halife ile Emeviler'e küfret- 
tiklerini söyler. Şirvâni'ye göre Celâliler 
namaz, oruç gibi ibadetle ilgili hususları 
bilmedikleri gibi süfilere has riyâzet, 
mücahede, zikir, evrâd ve murakabe- 
den de habersizdirler. Başta esrar ve 
afyon olmak üzere her türlü uyuşturu- 
cu madde ve içki kullanırlar, bazıları yı- 
lan ve akrep gibi canlıları yer, yılda bir 
defa kapı kapı dolaşıp dilenmeyi gerekli 
sayarlardı. Mal biriktirmeyen ve evlen- 
meyen, “Kadın haram, lokma helâl, dem 
Seyyid Celâl'in demidir” diyen Celâliler, 
şeyhlerinin sabah abdest alıp kıbleye dö- 
nerek tarikatlarının büyüklerini anma- 
sını ibadet sayarlardı. Celâliler'in bir pir- 
leri, bir de mürşidleri vardı. Pirin görevi 
irşad ve telkinde bulunmaktı. Seyyid Ce- 
lâl'in torunlarından olan mürşid Uç'ta 
oturur, Celâli dervişleri yılda bir defa 
onun yanına giderek kendisinden niyaz- 
da bulunurlardı. Aynı müellif, Seyyid Ce- 
lâleddin Hüseyin el-Buhâri'nin yaşadığı 
ve öldüğü Uç şehri sakinlerinin Celâli 
dervişlerinden ibaret olduğunu kayde- 
der. Kalenderiler'in bir kolu özellikle Hin- 
distan'da Celâliyye diye tanınmışlardır. 
Muhtemelen Zend hânedanının (1750- 
1794) son dönemlerinde yaşayan Celâli 
şeyhlerinden Gulâm Ali Şâh-ı Celâli mün- 
tesiplerinden bir kol Kaçarlar dönemin- 
de (1779-1924) Dervişân-i Devregerd-i Ce- 
lâli adını almıştır. Gulâm Ali Şâh-ı Celâli 
tarikata Şiiliği hâkim kılmış, Haydariyye 
ve Ehl-i Hakk'ın etkisi altına sokmak su- 
retiyle de onu eski hüviyetinden uzak- 
laştırmıştır. 

Ma'süm Ali Şah Celâliler'in çârdarb 
olup dünyayı gezdiklerini, bazılarının ne 
bulurlarsa pirlerine götürdüklerini, hi- 
dayet için pirlerinin huzuruna gittikle- 
rinde para ve eşya olarak neleri varsa 


orada bıraktıklarını, ondan sonra kendi- 
lerine bir külâh verildiğini, bu külâhı baş- 
larına koyup şecerelerini de boyunlarına 
astıklarını, Azrâil can almaya geldiğinde 
çok çirkin olan yüzünü görmemek için 
külâhı gözlerine kadar indirdiklerini, pir- 
lerin müridlerinin hanım ve kızlarından 
gayri meşrü bir şekilde faydalandıkları- 
nı, müridlerin de bunu hoş karşıladıkla- 
rını bildirir (Tarâ? ik, 11, 525). Ni'metulla- 
hiyye tarikatına mensup olan Ma'süm 
Ali Şah'ın ifadesine göre, Zendler döne- 
minin sonlarına doğru İsfahan'da bulu- 
nan bir Dervişân-i Devregerd-i Celâli gru- 
bunun uygunsuz davranışları yüzünden 
diğer dervişler ve özellikle Ni'metullâhiy- 
ye mensupları da Zend hânedanının ga- 
zabına uğramıştır. Cemâleddin-i Sâvi'- 
nin izinden gidenler gibi Celâliler de baş, 
kaş, sakal ve bıyıklarını tıraş etmeyi ta- 
rikatlarının ilkeleri arasında sayarlardı. 
Tırâşnâme adli mesnevi ile bazı risâle- 
lerde çârdarbın nelere delâlet ettiği an- 
latılmaktadır. Bir yoruma göre çârdarb, 
tâlibin dünya sevgisini kendi varlığından 
kovduğunu, yürürlükte olan âdetlere de- 
ğer vermediğini gösterir. 

Celâliyye tarikatı Hâksâriyye, Düde-i 
Acem, Ehi-i Hak, Gulâm Ali Şah Celâlile- 
ri gibi büyük ölçüde inanç ve uygulama 
farklılıkları taşıyan birçok kola ayrılmış- 
tır. 

Genellikle cahil olan tarikat mensup- 
ları inanç, âdâb ve meslekleriyle ilgili ko- 
nuları sır olarak kabul ettikleri için tari- 
kat hakkında bizzat kendileri tarafın- 
dan yazılı bilgi intikal ettirilmemiştir. Do- 
layısıyla bu konudaki bilgiler kendileri 
dışındaki yazarların anlattıklarıyla sınırlı 
kalmıştır. 
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5 CELÂLÜDDEVLE 


(öyle ) 
Ebü Tâhir Celâlüddevle b. Bahâiddevle 
(ö. 435/1044) 


Irak Büveyhî hükümdarı 


(1025-1044). 
L J 


383'te (994) doğdu. Babaları Bahâüd- 
devle'nin 403'te (1012) vefatı üzerine 
ağabeyi Emirü'l-ümerâ Sultânüddevle 
Celâlüddevle'yi Basra valiliğine tayin et- 


CELÂLÜDDEVLE 


ti. Celâlüddevle, Sultânüddevle'nin 415'- 
te (1024) ölümüne kadar burada kaldı. 
Onun ölümü üzerine Celâlüddevle emi- 
rü'l-ümerâ ilân edildi. Ancak bazı dev- 
let adamları Sultânüddevle'nin oğlu Ebü 
Kâlicâr'ın emirü'l-ümerâ olmasını istiyor- 
lardı. Bu tereddüt devresinde hutbeler- 
de adının ve unvanlarının zikredilmedi- 
ğini öğrenen Celâlüddevle Bağdat üzeri- 
ne yürüdü. Ancak Abbâsi halifesine bağ- 
l kuwetlerce durdurulunca Basra'ya çe- 
kildi. Daha sonra halifenin ordusundaki 
Türk emirlerin daveti üzerine Bağdat'a 
girdi (418/1027). Sultânüddevle'nin oğ- 
lu Ebü Kâlicör bazı emirlerin teşvikiyle 
Celâlüddevle'ye karşı hasmâne tavırlar 
takındı. İkisi arasındaki şiddetli müca- 
deleye halifenin ordusunda görevli olan 
Türkler de katıldılar. Sonunda Celâlüd- 
devle Bağdat'a hâkim oldu. 

Daha sonraki yıllarda hilâfet ordusu- 
nun nüfuzlu emirlerinden Bars Togan 
Celâlüddevle'yi Bağdat'tan uzaklaştıra- 
rak Ebü Kâlicâr'ı davet etti. Ancak Ce- 
lâlüddevle Dübeys b. Ali ile anlaşarak 
Bars Togan'ı mağlüp etti ve esir alarak 
öldürttü. Bu gelişmeler üzerine Ebü Kâ- 
licâr Celâlüddevle ile anlaşmaya mecbur 
kaldı; bu arada Celâlüddevle'nin kızı Ebü 
Kâlicâr'ın oğlu ile evlendirildi. Bu durum 
Celâlüddevle'nin iktidarını güçlendirdi ve 
yıllardan beri özlemini duyduğu “şehin- 
şah” unvanına kavuşturdu. 

Tuğrul Bey Celâlüddevle'ye bir elçi gön- 
dererek Irak'a gelmek niyetinde oldu- 
ğunu bildirdi. Ayrıca Tuğrul Bey Celâlüd- 
devle'den halife Kaim-Biemrillâh ve Bağ- 
dat halkına âdil davranmasını istiyordu. 
Kaim - Biemrillâh — Tuğrul Bey yakınlaş- 
masının kendisi için doğuracağı tehlike- 
yi sezen Celâlüddevle, halifeye karşı daha 
mutedil bir siyaset takip etmeye mec- 
bur kaldı. Celâlüddevle yakalandığı ve- 
rem hastalığından kurtulamayarak 5 Şâ- 
ban 435 (8 Mart 1044) tarihinde vefat 
etti (İbnü'l-Cevzi, VII, 118; İbn Kesir, XH, 
52; İbnü'l-Esir'e göre |IX, 516} 6 Şâban 
435'te ölmüştür) ve Adudüddevle ile Ba- 
hâüddevle'nin Bağdat'tan Necef'e nak- 
ledilmeden önce defnedildikleri Dârül- 
memleke'deki evinde toprağa verildi. 

Korkak ve âciz bir hükümdar olan Ce- 
lâlüddevle, kendisini Bağdat'a davet eden 
Türk askerleri üzerinde hiçbir zaman 
otorite kuramadı. Emirü'l-ümerâlık dö- 
nemi hemen her yıl çıkan askeri isyan- 
lar, Şiiler'le Sünniler arasındaki çatışma- 
lar ve ayyâr'ların çapulculuklarıyla geç- 
ti. 423-431 (1032-1040) yılları arasında 
en az beş defa sarayını terketmek zo- 
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CELÂLÜDDEVLE 


runda kalan Celâlüddevle bunların iki- 
sinde Kerh'teki Aleviler'in nakibine si- 
ğınmış, üç defa da vassâl emirlerden ve 
diğer hükümdarlardan yardım istemiş- 
tir. 423'teki (1032) isyan sırasında vezi- 
ri Amidüddevle askerler tarafından ya- 
kalanıp sokaklarda sürüklendiği gibi 
kendisi de benzeri veya daha kötü du- 
rumlarla karşılaşmıştır. Ayyârlar ve be- 
deviler halkın malını yağmalayarak ve 
yol keserek ülkede huzur birakmamış- 
lardır. Hatta ayyârlar, reisleri Burcumi 
adına hutbe okunmasını isteyecek ka- 
dar ileri gitmişlerdir. Öldüğünde nüfuz 
ve hâkimiyeti sadece Bağdat ve çevre- 
sine münhasır kalmıştı. Vâsıt, oğlu el- 
Melikü'l- Aziz'in elindeydi. Basra ve Hü- 
zistan Ebü Kâlicâr tarafından toprakla- 
rına katılmıştı. 


Celâlüddevle oyun ve avcılığa, özellikle 
çevgâna düşkündü. İyi bir hattat ve sa- 
mimi bir Şil idi. Hz. Ali ve Hz. Hüseyin'in 
türbelerini ziyarete giderken onlara say- 
gısından dolayı en az 1 fersahlık (6-8 km.) 
mesafeyi yürüyerek katederdi. Meşhur 
edip Nasr b. Ya'kub ed-Dineveri ile Şâfil 
fakihi Mahmüd b. Hasan el-Kazvini onun 
yakın dostlarıydı. 
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DMBİ, 1, 632. 
[a AYDIN TANERİ 
5 N . f o 
CELÂLZÂDE MUHYİDDİN AMÂSİ 


Fâtih Sultan Mehmed devrinde 
şöhret bulan Osmanlı hattatı. 


Amasyalı olup meşhur hattat Celâl 
Amâsi'nin oğlu, Cemali Amâsi'nin kar- 
deşi, Şeyh Hamdullah'ın halazadesidir. 
Amasya'da valilik yapan Şehzade ll. Ba- 
yezid'in sanatkârları teşvik ve himaye 


etmesi sonucu bir kültür ve sanat mer- 
kezi haline gelen bu şehirde yetişmiş- 
tir. Aklâm-ı sitte'yi babasından öğre- 
nerek icâzet aldı. İçinde bulunduğu çev- 
renin hat sanatına olan rağbet ve des- 
teğiyle kendini yetiştirerek Fâtih devri- 
nin (1451-1481) ünlü hattatları arasına 
girdi. 

Hayatı hakkında çok az bilgi bulun- 
makla beraber Celâlzâde'nin yaklaşık 
100 yıl yaşadığı ve Kanüni Sultan Süley- 
man zamanında da hayatta olduğu bi- 
inmektedir. Gülzâr-ı Savâb'da kayde- 
dildiğine göre Kanüni cülüsunun ilk ay- 
larında, dedesinin dostu Şeyh Hamdul- 
lah'ı Saraya davet ederek kendisinden 
bir Mushaf-ı Şerif yazmasını istedi. Ham- 
dullah ihtiyarlığını ileri sürerek Celâlzâ- 
de'yi tavsiye etti. Bunun üzerine Celâlzâ- 
de Amasya'dan davet edilerek bir mus- 
haf yazmakla görevlendirildi. Mushafın 
yazılması bittikten sonra kendisine 1000 
filori câize verildi. Ayrıca İstanbul'da kal- 
ması için yapılan teklifi kabul etmeyip 
memleketine döndü ve orada vefat etti. 

Anadolu'nun yedi büyük hat üstadın- 
dan biri kabul edilen Celâlzâde Muhyid- 
din'in yazısının bilinen tek örneği, Ekrem 
Hakkı Ayverdi koleksiyonunda bulunan 
nesih hatla yazılmış “Kasidetü'l-bür”e”- 
dir. XV. yüzyıl Osmanlı hattının karakte- 
rini taşıyan bu eser, onun Yâküt el-Müs- 
ta'sımi yolundan farklı, daha sevimli ve 
yuvarlak harfleriyle yeni bir üslübun sa- 
hibi olduğunu göstermektedir. Menâ- 
kıb-ı Hünerverân'da, “Celâloğlu ki hat- 
tât-ı cihândır / Naziri gelmemiş nesh ü 
celide" beytiyle onun nesih ve celide üs- 
tat olduğu ifade edilmektedir. 


Celâlzâde 
Muhyiddin 
Amâsi'nin 
nesih hatla 
istinsah 
ettiği 
Kaşidetü'i- 
Bürde'nin 
ilk sayfası 
(Ayverdi, 
Fatih 

Devri 


Hattatları, 
rs. 27) 
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E Aa 
CELÂLZÂDE MUSTAFA ÇELEBİ 
(6. 975/1567) 


Osmanlı tarihçisi, nişancı. 


“Koca Nişancı” lakabı ile şöhret bul- 
muştur. Meslek hayatı Rumeli'nin çeşit- 
li kazalarında geçen Tosyalı Kadı Celâ- 
leddin'in (6. 935/1528) üç oğlunun en 
büyüğüdür. Doğum tarihi kesin olarak 
bilinmemekle beraber kendisi Selimnâ- 
me adlı eserinde, 964'te (1557) nişancı- 
lıktan emekli olduğunda yaşının yetmi- 
şe yaklaştığını belirttiğine göre 895-896 
(1490-1491) yıllarında doğduğu kabul 
edilebilir. Medrese tahsilini Sahn-ı Se- 
mân dânişmendliğine kadar sürdüren 
Celâlzâde Mustafa, 922'de (1516) Vezir 
Piri Mehmed Paşa ile nişancı Seydi Bey'in 
himayesiyle Divân-ı Hümâyun kâtipliği- 
ne tayin edilerek devlet hizmetine girdi. 
Yavuz Sultan Selim'in vezirlerden gizli 
tutmak istediği işlere ait yazıları kale- 
me aldırdığı Mustafa Çelebi, padişahın 
bizzat yazdırdığı fermanlarda usule ay- 
kırı gördüğü ifadelerin düzeltilmesini ar- 
zetmekten çekinmezdi. Aynı zamanda Pi- 
ri Paşa'nın altı yıl süreyle tezkireciliğini 
de yaptı. Piri Paşa'nın 1523'te emekliye 
ayrılmasıyla veziriâzamlığa devlet işle- 
rinde hiç tecrübesi olmaksızın doğrudan 
doğruya saraydan terfi ettirilen İbrâhim 
Paşa, Celâlzâde'yi geniş bilgi ve becerisi 
sebebiyle aynı hizmette kullandı. 1524'- 
te İbrâhim Paşa, Hâin Ahmed Paşa'nın 
isyanından sonra incelemeler ve yeni dü- 
zenlemeler yapmak üzere Mısır'a gön- 
derildiğinde Celâlzâde Mustafa'yı da be- 
raberinde götürdü. Bu çalışmaların so- 
nucunda çıkarılan yeni Mısır kanunnâ- 
mesinin düzenlenmesinde Mustafa Çe- 
lebi önemli bir rol oynamış olmalıdır. 


Celâlzâde Mısır'dan döndükten hemen 
sonra reisülküttâb oldu (931/1525) ve 
on yıl bu görevi sürdürdü. Reisülküttâb 
olarak Kanüni Sultan Süleyman'ın ira- 
keyn Seferi'ne katılan Celâlzâde Musta- 
fa Çelebi, Bağdat'a girildikten üç gün 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


260 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


sonra toplanan divanın kararıyla, yolda 
ölmüş olan Seydi Bey'in yerine nişancılı- 
ğa tayin edildi (Aralık 1534). 


XVI. yüzyılda bir nişancıda aranan baş- 
hca iki özellik, resmi yazışmaların “inşâ”- 
sında ustalık ve devlet kanunlarında uz- 
manlıktı. Yirmi üç yıl aralıksız olarak ni- 
şancılık hizmetinde bulunan Mustafa 
Çelebi bu niteliklerin ikisine de tam ola- 
rak sahipti. Ferman, menşur, nâme gibi 
padişah adına çıkarılan yazılarda Celâl- 
zâde'nin kullandığı hitaplar ve ifade bi- 
çimleri, en az XVII. yüzyılın ilk çeyreğine 
kadar Osmanlı bürokrasisinde örnek tu- 
tulmuştur. Kendisinden sonra düzenle- 
nen birçok kanunnâmede kanunların ge- 
çerliliği için Celâlzâde'nin yetkili merci 
olarak anıldığı görülmektedir. Sağlam 
bir medrese öğrenimi görmüş olan Ce- 
lâlzâde, Osmanlı örfi hukukunu oluştu- 
ran kanunların yalnız birbiriyle değil ay- 
nı zamanda şeriatla bağdaşmaları yo- 
lunda çok emek vererek bu hususta Şey- 
hülislâm Ebüssuüd Efendi ile iş birliği 
yapmıştır. Osmanlı kanunlarının tutarlı 
ve kullanışlı bir hukuk sistemi olarak 
geliştirilmesinde, nişancıya “müfti-i kâ- 
nün” denilecek kadar bu hukukun iti- 
barının artmasında, hatta Sultan Süley- 
man'a “Kanüni” lakabının verilmesinde 
Celâlzâde Mustafa'nın büyük payı oldu- 
ğu şüphesizdir. Hizmetleri padişah ta- 
rafından takdir edilerek has'ları o za- 
mana kadar hiçbir nişancıya nasip ol- 
mayan 300.000 akçeye çıkarıldı. 1557'- 
de emekli olduğunda Kanüni onu iki yön- 
den mükğfatlandırdı. Seleflerinden hiç- 
birine gösterilmemiş bir lutuf olarak ni- 
şancılık haslarının tamamını üstünde bi- 
raktığı gibi törenler ve seferlerde padi- 
şahın maiyetinde bulunma şerefini bah- 
şeden müteferrikalık rütbesine de ka- 
vuşturdu. Nev'izâde Atâi ve Peçuylu İb- 
râhim Celâlzâde'nin müteferrikabaşı ol- 


Celâlzâde 
Mustafa 
Çelebi'nin 
Nişancı 
camii 
haziresindeki 
mezarı - 
Eyüp / 
İstanbul 


masından bahsediyorlarsa da yetmiş 
yaşlarında bulunan ve askeri tecrübesi 
olmayan bir kişinin ocağın kumandanlı- 
ğına getirilmiş olabileceği şüphelidir. 

Celâlzâde'yi yakından tanıyan ve onun 
hayranı olan Gelibolulu Mustafa Âli'nin 
Künhü'l-ahbâr'da anlattığına göre ni- 
şancılıktan çekilmesine Veziriâzam Rüs- 
tem Paşa'nın bir oyunu sebep olmuştur 
(bk. Uzunçarşılı, Belleten, sy. 87, s. 398). 
Rüstem Paşa Celâlzâde'yi sevmediği için 
kendisine, nişancılıktan çekildiği takdir- 
de yerine o sırada divan kâtibi bulunan 
oğlu Mahmud'un tayin edileceğine dair 
söz vermiş, bunun üzerine Mustafa Çe- 
lebi istifa etmiştir. Ancak yerine oğlu 
getirilmeyip reisülküttâblık ve defterdar- 
lık hizmetlerinde bulunmuş olan Eğri 
Abdizâde Mehmed Bey tayin edilmiştir. 
Celâlzâde ise emekli olduktan sonra ka- 
leme aldığı eserlerde kendi özgeçmişin- 
den bahsederken bu hususu sükütla ge- 
çiştirerek nişancılıktan sırf yaşlılık sebe- 
biyle çekildiği intibaını vermektedir. Mü- 
teferrika olarak katıldığı Sigetvar seferi 
esnasında Eğri Abdizâde Mehmed'in âni 
ölümü üzerine yeniden nişancılığa geti- 
rilen (1566) Celâlzâde Mustafa'nın bu ta- 
yini Kanüni Sultan Süleyman'ın ölümü- 
nün gizli tutulduğu günlere rastlamak- 
tadır. On üç ay kadar süren bu ikinci ni- 
şancılığı ölümüyle sona ermiştir. 

Kaynakların hepsi Celâlzâde Mustafa'- 
nın cömertliğinden ve şefkatinden bah- 
setmektedir. Eyüp'te kendisine atfen 
Nişancı (bir zamanlar Nişancılar) adını alan 
semtte yaptırdığı bahçeli konak, âlim 
ve ediplerin sürekli uğradıkları bir yer 
olmuştu. Bu kişilerle sohbetten çok hoş- 
lanan Mustafa Çelebi şairlerin himaye- 
sini de üstlenerek onlara yüksek câize- 
ler verirdi. Eyüp'te evinin yakınında bir 
cami, bir Halveti tekkesi ve Mimar Si- 
nan'ın eseri olan bir hamam yaptırmış- 
sa da bunlardan yalnız cami (Nişancı Ca- 
mii) bugün ayakta kalmış durumdadır. 
Celâlzâde Mustafa'nın mezarı bu cami- 
nin bahçesinde, kendisinden önce ölen 
(1565) kardeşi Celâlzâde Sâlih Çelebi'nin 
kabrinin yanındadır. 

Eserleri. A) Tarihe Dair Eserleri. 1. Taba- 
katü'l-memâlik*. Tam adı Tabakatü'1- 
memâlik ve derecâtü'l-mesâlik olan 
eser, Kanüni Sultan Süleyman dönemi- 
nin 1555 yılına kadarki olaylarını ihtiva 
eder. Bazı bölümlerine Fetihnâme-i Ro- 
dos, Mohaçnâme ve Fetihnâme-i Ka- 
raboğdan adlarıyla ayrı olarak da rast- 


CELÂLZÂDE MUSTAFA ÇELEBİ 


lanmaktadır. Birkaç aşamada yazıldığı ve 
ilk tertibinin 1534'e kadar tamamlandı- 
ğı anlaşılan (bk. Kappert, Geschichte, s. 
13-14) Tabakatü'l-memâlik son şeklini 
Celâlzâde'nin emekli oluşundan sonra ve 
en geç 968'de (1561) almıştır. Eserin tıp- 
kıbasımı Petra Kappert tarafından yapıl- 
mıştır (Wiesbaden 1981). 2. Meâsir-i Se- 
lim Hâni. Daha çok Selimnâme adıyla 
anılan ve Tabakâtü'l-memâlik tamam- 
landıktan sonra yazılan eser, Yavuz Sul- 
tan Selim'in şehzadeliği, kardeşleriyle 
olan taht mücadelesi ve saltanat döne- 
minin olaylarını anlatır. Eserin önsözün- 
de, Sultan Selim hakkında yazılmış ki- 
tapların hepsinin olayların iç yüzünden 
habersiz kişilerin duydukları yanlış ri- 
vayetlere ve uydurmalara dayandığını, 
kendisinin ise devlet idaresindeki mev- 
kiinden dolayı gerçekleri bildiğini ileri 
süren Celâlzâde, özellikle Selim'in baba- 
sına karşı ayaklanmış olduğu görüşünü 
yalanlamak çabasındadır. Müellif, padi- 
şahın askeri seferlerini menzil menzil 
anlatan “rüznâme” niteliğindeki özlü bö- 
lümlerin dışında genellikle süslü bir üs- 
lüp kullanmaktadır. Sanatkârane inşâ- 
sıyla ve aralara soktuğu manzum yorum- 
larıyla Celâlzâde Mustafa, olayların ob- 
jJektif ayrıntılarını kaydetmekten çok olup 
bitenleri belli bir görüş açısından değer- 
lendirmeyi amaçlamaktadır. Osmanlı Dev- 
leti'ni idealleştirmek, gerek dış düşman- 
larını gerekse iç düzenini tehdit eder gö- 
rünen kişileri kötülemek eğilimlerini ta- 
şıyan bu görüş gereğince Sultan Selim, 
padişahlığı ve zaferleri doğuştan takdir 
edilmiş bir şehzade olarak gösterildiği 
gibi başlıca rakibi Şehzade Ahmed ve 
onun tarafını tutan vezirler Allah'ın ira- 
desini anlamamakla, sefahate düşkün- 
lük ve sorumsuzlukla suçlanmaktadır. 
Meâsir-i Selim Hâni'nin Selim'in cülü- 
suna kadarki kısmının tenkitli metni ve 
İngilizce çevirisi Oxford Üniversitesi'nde 
doktora tezi olarak hazırlanmıştır (bk. 
bibl.). Bütün metni ise asli diliyle trans- 
kripsiyonlu ve ayrıca günümüz Türkçe'- 
sine daha yakın bir dile aktarılmış ola- 
rak Kültür Bakanlığı yayınları arasında 
çıkmıştır (Ankara 1990). İlmi bir iddiası 
olmayan ve yer yer yanlışlar ihtiva eden 
bu yayın Celâlzâde'nin Selimnâme'si 
hakkında genel bir fikir verebilir. 

B) Din ve Ahlâkla İlgili Eserleri. 1. Mevd- 
hibü'l-hallâk fi merâtibi'l-ahlâk. Emek- 
lilik döneminde yazılan eser, elli altı bab 
halinde ahlâkı ilgilendiren çeşitli konu- 
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ları ele almaktadır. 2. Delâil-i Nübüvvet-i 
Muhammedi” ve Şemâil-i Fütüvvet-i 
Ahmedi, 1552-1557 yılları arasında ka- 
leme alınmış görünen bu eser, Molla Mis- 
kin diye tanınan Horasanlı Muinüddin 
Muhammed b. Abdullah el-Ferâhi'nin (6. 
954/1547) Me 'âricü'n-nübüvve fi me- 
dârici'l-fütüvve adlı Farsça siyer kita- 
bının Türkçe çevirisidir. 3. Hediyyetü'7- 
mü'minin. Çeşitli dini konulara dair kü- 
çük bir risâledir. 4. Cevâhirü'l-ahbâr fi 
hasâili'l-ahyâr. Ebü Hafs Sirâcüddin 
Ömer b. İbrâhim el-Ensâri'nin Kur'an” 
daki Kıssa-i Yüsuf'a dair Zehrü71-kimâm 
adlı Arapça eserinin Türkçe tercümesi 
olup 972'de (1565) yazılmıştır (din ve 
ahlâkla ilgili eserleri ve bunların yazma nüs- 
haları hakkında daha geniş bilgi için bk. 
Uzunçarşılı, Belleten, sy. 87, s. 411-415). 


Eserlerinin çoğunda kendi manzume- 
leri bulunan, bazı kaside ve gazelleri ol- 
duğu da bilinen Celâlzâde Mustafâ'nın 
divanı yoktur. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Celâlzâde, Tabakâtü'(-memâlik ve derecâtü’l- 
mesâlik (faksimile nşr. P. Kappert: Geschichte 
Sultan Süleymân Kânünis von 1520 bis 1557, 
oder Tabakât ül-Memaâlik ve Derecât ül-Mesâ- 
lik von Celâlzâde Muştafa genannt Koca Ni- 
şâncı), Wiesbaden 1981; a.mlf., Selimnâme 
(nşr. Ahmet Uğur — Mustafa Çuhadar), Anka- 
ra 1990; Celia J. Kerslake, A Critical Edition 
and Translation of the Introductory Sections 
and the first Thirteen Chapters of the “Selim- 
name” of Celâlzâde Mustafa Çelebi (doktora 
tezi, 1975), Oxford University; a.mif., "The Se- 
lim-nâme of Celal-zâde Mustafâ Çelebi as 
a Historical Source”, Turcica, IX/2-X, Paris 
1978, s. 39-51; Sehi, Tezkire, s. 33-34; Âşık Çe- 
lebi, Meşâirü'ş-şuarâ, vr. 1349-1354; Latifi, Tez- 
kire, s. 335-337; Atâ, Zeyl-i Şekaik, s. 113-114; 
Peçuylu İbrâhim, Târih, s. 43; Uzunçarşılı, Mer- 
kez - Bahriye, s. 215, 220, 225-226; a.mlf., 
“Onaltıncı Asır Ortalarında Yaşamış Olan 
İki Büyük Şahsiyet: Tosyalı Celâlzâde Mus- 
tafa ve Salih Çelebiler", TIK Belleten, XXII / 
87 (1958), s. 391-441; U. Heyd, Studies in Old 
Ottoman Criminal Law (nşr. V. L. Ménage), 
Oxford 1973, s. 23-26; Josef Matuz, Das Kanz- 
leiwesen Sultan Süleymans des Prâchtigen, 
Wiesbaden 1974, s. 30-32, ayrıca bk. İndeks; 
Petra Kappert, "Mustafa b. Celâls “Tabakât 
el-memâlik" als Quelle für die osmanische 
Geschichte des 16. Jahrhunderts", Studi Pre- 
ottomani e Ottomani: Atti del Convegno di 
Napoli 1974, Napoli 1976, s. 135-141; Cornell 
H. Fleischer, Bureaucrat and Intellectual in the 
Ottoman Empire: The Historian Mustafâ Âli 
(1541-1600), Princeton 1986, bk. İndeks; Agâh 
Sırrı Levend, “Ümmet Çağında Ahlâk Kitap- 
larımız", TDAY Belleten, sy. 234 (1963), s. 98; 
M. Tayyib Gökbilgin, “Celâl -zâde”, ÍA, HI, 61- 
63; V. L. Ménage, "Djalâlzâde Muştafâ Cele- 


bi", EI? (İng.), Il, 400. 
m CELIA J. KERSLAKE 


262 


© CELÂLZÂDE SÂLİH ÇELEBİ | 
(6. 973/ 1565) 


Kanüni Sultan Süleyman devrinin 
L tanınmış âlimi. E 


Nişancı Celâlzâde Mustafa Çelebi'nin 
kardeşidir. Babasının kadılığı sırasında 
900 (1494-95) yılı civarında Vulçitrin'de 
doğdu. Tahsilini tamamladıktan sonra 
Kemalpaşazâde'ye intisap ederek dersle- 
rine devam etti. Ayrıca Hattat Şeyh Ham- 
dullah'tan hat dersleri aldı; Kemalpaşa- 
zâde'nin tarihe ve fıkha dair bazı eser- 
lerini temize çekti. 


1520'de Kanüni Sultan Süleyman'ın 
tahta çıkışı münasebetiyle, âdet üzere 
bütün ulemâya dânişmend”lerinden ile- 
ri gelenlerini mülâzım verme hakkı ta- 
nındığında, Kanüni'nin hocası Hayreddin 
Efendi'nin yeterli sayıda talebesi olma- 
dığından Sâlih Çelebi Kemalpaşazâde'- 
den ayrılarak Hayreddin Efendi'nin ta- 
lebeleri arasında mülâzım oldu. Ancak 
bu hareketi vefasızlık sayılarak tenkit 
edildi (Kınalızâde, I, 548). Böylece 25 ak- 
çe yevmiye ile Edirne'de Saraciye Med- 
resesi müderrisliğine gönderildi. Bu gö- 
revi sırasında Kanüni'nin Belgrad, Ro- 
dos ve Budin seferlerine dair eserini ka- 
leme aldı. Ayrıca Veziriâzam İbrâhim Pa- 
şa'nın faaliyetleri hakkında yazdığı ve 
muhtemelen ağabeyi Mustafa Çelebi va- 
sıtasıyla paşaya sunduğu manzumeleri 
çok beğenildi ve görevi İstanbul Murad 
Paşa Medresesi'ne nakledildi. Burada 
uzun süre müderrislik yaptıktan sonra 
1535'te 40 akçe ile Divanyolu'nda Atik 
Ali Paşa Medresesi'ne geçti. Veziriâzam 
Ayas Paşa'ya yazdığı kasideleri beğeni- 


lerek bir süre sonra Sahn-ı Semân mü- 
derrisliğine getirildi (1536). Bu sırada 
Kanüni'nin isteği üzerine Firüz Şah hikâ- 
yelerini kısa zamanda Farsça'dan Türk- 
çe'ye tercüme ederek padişaha takdim 
etti. Ardından da 1542'de Edirne Beya- 
zıt Medresesi müderrisi oldu. 


Sâlih Çelebi, ilme ve talebe yetiştir- 
meye olan hevesi sebebiyle daima mü- 
derrisliği tercih etmişse de meslek ha- 
yatında bazı önemli kadılıklarda da bu- 
lunmuştur. 1544'te Halep kadılığına ta- 
yin edilince buraya gitmek zorunda kal- 
mış, iki ay sonra Mısır Beylerbeyi Hadım 
Dâvud Paşa hakkındaki ithamları araş- 
tırmak ve Mısır evkafını teftiş etmekle 
görevlendirilmiş, bu zor işi de kısa za- 
manda tamamlayarak İstanbul'a dön- 
müştür. Bu sırada Halep kadılığı yeni- 
den kendisine verilmek istendiyse de ka- 
bul etmediğinden İstanbul Beyazıt Med- 
resesi müderrisliğine tayin edildi (1546). 
Ancak bu görevi kısa sürdü, tekrar ka- 
dılık mesleğine geçerek önce Şam, ar- 
dından Mısır kadılığına getirildi. Üç yıl 
kadar kaldığı bu görevden 1550'de 80 
akçe yevmiye ile emekli oldu, ücreti da- 
ha sonra 100 akçeye yükseltildi. 


Hayatının bundan sonraki yıllarını Eyüp 
Nişancası'nda ağabeyi Mustafa Çelebi'- 
nin camii yakınındaki evinde geçiren Sâ- 
lih Çelebi, zamanını ilmi araştırma ve 
eser telifiyle geçirdi. Bu sırada Şehzade 
Bayezid'in isteği üzerine Cemâleddin Mu- 
hammed Avfi'nin tarih ve ahlâka dair 
Farsça eserini Türkçe'ye çevirdi. Şehza- 
de de 100 akçelik emekli maaşına denk 
bir ücretle isteği üzerine Eyüp Medre- 
sesi müderrisliğinin kendisine verilme- 
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sini sağladı (1558). Üç yıl sonra gözleri- 
ne perde inince müderrislikten ayrılmak 
zorunda kaldı. Vefatında Eyüp'te ağa- 
beyinin yaptırdığı Nişanca Camii hazire- 
sine defnedildi. Manzum mezar taşı ki- 
tâbesi Mustafa Çelebi'ye aittir. 

Sâlih Çelebi'nin hak ve adalet kavram- 
larına bağlı olduğu, özellikle Mısır, Şam 
ve Halep'te kadılık yaptığı dönemlerde 
zorbalığı önlediği ve mazlumları himaye 
ettiği kaynaklarda belirtilir. Kadı iken 
merkeze sunduğu tayin tekliflerinde çok 
titiz ve dürüst davrandığı, o bölgelerin 
Arap tarihçileri tarafından da kaydedilir. 

Eserleri. Sâlih Çelebi çok yönlü bir mü- 
ellif olup başta tarih olmak üzere ede- 
biyat, gramer ve fıkıh alanlarında çeşitli 
eserler kaleme almıştır. 

A) Tarihe Dair Eserleri. 1. Târih-i Sul- 
tân Süleymân. Bilinen tek nüshası Leip- 
zig Stadtbibliothek'te bulunan (H. O. 
Fleischer — F. Delitzsch, s. 522, nr. 288) 
eser, Kanüni Sultan Süleyman'ın cülüsun- 
dan itibaren 935 (1528) yılına kadar ce- 
reyan eden olayları içine alır. F. Tauer, 
eserde mukaddimeden sonra 779-1943 va- 
rakları arasında Kanüni'nin cülüsu, Can- 
birdi Gazâli isyanı, Belgrad Seferi, Rodos 
Seferi, Mısır'da cereyan eden olaylar, 
Mohaç Muharebesi ve Anadolu'daki is- 
yanların konu edildiğini, 197. varağa ka- 
dar da padişahın Vize taraflarına ava gi- 
dişi anlatılarak eserin bitirildiğini yazar. 
Sâlih Çelebi'nin tarihe dair eserleri üze- 
rinde bir inceleme yapmış olan Hüseyin 
G. Yurdaydın ise bu eserin bazı kısımla- 
rının müstakil yazma nüshalar halinde 
çeşitli kütüphanelerde bulunduğunu, Âşık 
Çelebi ve Kınalızâde Hasan Çelebi tara- 
fından Celâlzâde Sâlih'in Belgrad, Ro- 
dos ve Mohaç seferlerinin tarihlerini yaz- 
dığının belirtildiğini, aslında bunların ese- 
rin çeşitli kısımlarının muhtelif istinsah- 
ları olduğunu kaydeder. Bu nüshalardan 
bazılarının müstakil eser özelliği taşıdı- 
ğını da belirten Yurdaydın, Mohaç Sefe- 
ri'ne ait kısmın Topkapı Sarayı Müzesi 
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Kütüphanesi'nde (Revan, nr. 1280) yer 
alan ve 1530 Ağustosunda tamamlanan 
Târih-i Budin (Târih-i Feth-i Budin) adıy- 
la kayıtlı müellif nüshasını buna örnek 
olarak gösterir. Bunun Târih-i Üngü- 
rus adıyla kayıtlı ikinci bir nüshası Top- 
kapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'nde (HI. 
Ahmed, nr. 3096), Mohaçnâme adıyla ka- 
yıtlı diğer bir nüshası ise İstanbul Üniver- 
sitesi Kütüphanesi'ndedir (TY, nr. 1285). 
Rodos Seferi'ne ait kısmın (Rodos Kal'ası 
Fetihnâmesi) müstakil bir nüshası, Viya- 
na'da (Nationalbibliothek, H. O., nr. 159) 
bulunan bir yazmanın 194-393 varakla- 
rı arasında yer almakta ve içindeki bir 
kayıtta bunun Celâlzâde Sâlih'in “mu- 
sannif nüshasından” istinsah edildiği be- 
lirtilmektedir. Agâh Sırrı Levend, Sâlih 
Çelebi'nin Leylâ vü Mecnün adlı mes- 
nevisi ve Münşeğt'ı ile birlikte Belgrad 
Fetihnâmesi'nin bir nüshasının kendi- 
sinde bulunduğunu yazar (Gazavatnâme- 
ler, s. 379). 2. Târih-i Mısır. Müellif, Sü- 
yüti, İbn Makrizi ve Melik İsmâil gibi Arap 
müelliflerin eserlerinden faydalanarak 
kaleme aldığı bu eserine Mısır evkafını 
teftişle görevlendirildiği 1544 yılında 
başlamış, görevini tamamlayıp 1547'de 
İstanbul'a döndüğü zaman bitirmiştir. 
Eserde kâinatın yaratılışından itibaren 
953'e (1546) kadar bütünüyle Mısır tari- 
hi, Mısır'da cereyan eden belli başlı olay- 
lar, imar faaliyetleri ve özellikle Mem- 
lükler ve Osmanlılar zamanında Mısır'ın 
tarih ve coğrafyası yer yer menkibeler 
de eklenerek anlatılmıştır. Târih-i Mı- 
sır'ın İstanbul Üniversitesi (TY, nr. 778, 
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1524, 2588, 4134, 4404), Topkapı Sarayı 
Müzesi (Revan, nr. 1405) ve Süleymaniye 
(Esad Efendi, nr. 2176; Damad İbrâhim 
Paşa, nr. 920; Hâlet Efendi, İlâve, nr. 190) 
kütüphanelerinde çeşitli nüshaları mev- 
cuttur. Eser ayrıca İspanyolca'ya da ter- 
cüme edilmiştir (Babinger, s. 112). 

B) Diğer Eserleri. 1. Kıssa-i Behmen 
Şâh b. Firüz Şâh (Kıssa-i Firüz Şâh Ter- 
cümesi). 1536'da Sahn-ı Semân müder- 
risi olduktan sonra Kanüni Sultan Süley- 
man'ın isteği üzerine Farsça'dan tercü- 
mesine başladığı bu eser sekiz cilttir. 
Sâlih Çelebi, her cildin sonunda o cildi 
hangi tarihte ve ne kadar zamanda ta- 
mamladığını belirtmiştir. Eserin İstan- 
bul Üniversitesi Kütüphanesi'nde bazı- 
larının baş tarafı eksik beş cildi ile İs- 
tanbul Belediyesi Atatürk Kitaplığı'nda 
yine baş tarafı eksik üç cildi mevcuttur 
(Uzunçarşılı, s. 429-430). Ayrıca IV. cildi 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'n- 
de bulunmaktadır (Revan, nr. 1485). Bu 
tercümenin zamanında çok beğenildi- 
ği kaynaklarda belirtilmektedir. 2. Ter- 
cüme-i Cevâmiu'l- hikâydât ve levâ- 
miu'-rivâyât. Cemâleddin Muhammed 
Avfi'nin aslı Farsça olan eserini Kanü- 
ninin oğlu Şehzade Bayezid'in isteği üze- 
rine tercüme etmiştir. Tarih ve ahlâka 
dair olan eserde yer yer konulara uygun 
hikâyeler de anlatılmıştır. Üç büyük cilt- 
ten meydana gelen tercümenin Süley- 
maniye (Hekimoğlu Ali Paşa, nr. 603), Top- 
kapı Sarayı Müzesi (Revan, nr. 1086), Nu- 


ruosmaniye ve Millet kütüphanelerinde 
nüshaları mevcuttur (Uzunçarşılı, s. 436- 
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437). 3. Divan. “Sâlih” ve “Salâhi” mah- 
laslarıyla Arapça, Farsça ve Türkçe şiir- 
ler yazan Sâlih Çelebi'nin divanı, hayatı- 
nın sonlarına doğru gözlerine perde in- 
dikten sonra hatırında kalan manzume- 
lerini dikte ettirmek suretiyle meydana 
gelmiştir. Divanın tezhipli ve ta'lik hatla 
yazılmış güzel bir nüshası Nuruosmaniye 
Kütüphanesi'nde (nr. 3846). bulunmak- 
tadır. Divanın sonunda “Dürer-i Nesâ- 
yih” adlı seksen beyitlik nasihatnâme 
şeklinde bir manzume ile küçük yaşta 
kaybettiği oğlunun acısıyla kaleme aldı- 
ğı “Leylâ vü Mecnun” adlı diğer bir man- 
zume yer almaktadır. 


Sâlih Çelebi'nin bunlardan başka Mif- 
tâhu'l-“ulüm, el- Mevâkıl, el- Vikâye 
şerhlerine ve Islâhul-İzâh'a hâşiyeleri 
bulunmaktadır (Uzunçarşılı, s. 437-438). 
Ayrıca gözlerine perde inmesi sebebiyle 
temize çekemediği müsvedde halinde 
kalmış başka çalışmalarının da olduğu 
gerek kendisi gerekse Atâi tarafından 
ifade edilmiştir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Âşık Çelebi, Meşâirü'ş-şuarâ, vr. 214?-216?; 
Latifi, Tezkire, s. 218; Kınalızâde, Tezkire, |, 
548-551; Atâl, Zeyl-i Şekâik, s. 47-49; Müsta- 
kimzâde, Tuhfe, s. 229; Hammer (Atâ Bey), VI, 
151; Sicill-i Osmânı, Il, 300; H. O. Fleischer — 
F. Delitzche, Catalogus Librorum Manuscripto- 
rum Qui in Biblitoheca Senâtoria Civitatis 
Lipsiensis Assenvantur, Cadices Orientalium 
Linguarum, Grimde 1838, s. 522, nr. 288; Os- 
manlı Müellifleri, Il, 278; Levend, Gazavatnâ- 
meler, s. 38, 40-42, 47, 379; a.mlf., Leylâ ve 
Mecnun Hikayesi, Ankara 1959, s. 278 vd.; 
Babinger (Üçok), s. 111-113; Abdülkadir Öz- 
can, “Historiography in the Reign of Süley- 
man the Magnificent", The Ottoman Empire 
in the Reign of Süleyman the Magnificent, İs- 
tanbul 1988, Il, 185-187; F. Tauer, “Addition â 
mon ouvrage, Histoire de la Campagne du 
Sultan Süleyman I er contre Belgrade en 
1521, tirées de l'histoire de Süleyman I er 
par Dielâlzade Sâlih Efendi", Ar.O, VII/1-2 
(1935), s. 191-196; İ. Hakkı Uzunçarşılı, *Onal- 
tıncı Asır Ortalarında Yaşamış Olan İki Bü- 
yük Şahsiyet: Tosyalı Celâlzâde Mustafa ve 
Salih Çelebiler", TTK Belleten, XXII /87 (1958), 
s. 422-441; Hüseyin G. Yurdaydın, *Celâl-zâde 
Salih'in Süleymannâmesi”, AĞİFD, XIV (1967), 
s. 1-12; Tayyib Gökbilgin, “Celâl-zâde”, /A, ili, 
63-64; J. R. Walsh, “Djalâlzâde Şâlih Celebi”, 


Er (İng.), I, 400-401. P 
gI Al pia 
ği CELÂYİRLİLER iz 
, 1340-1431 yılları arasında 
İran'ın batısı ile Kuzey Irak'ta 
C hüküm süren Moğol hânedanı. 


Hânedana adını veren Celâyir büyük 
bir Moğol kabilesidir. Bu kabile Moğo- 
listan'ın doğusunda Onon ırmağı kıyıla- 
rında ve Moğolistan'ın merkezi Karaku- 
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rum civarında göçebe olarak yaşıyordu. 
X. yüzyılda Hıtaylar'ın saldırılarına uğ- 
rayan Celâyirliler zayıfladılar. Ancak bir 
müddet sonra toparlanarak Cengiz Han'ın 
kabilesi olan Kıyâtlar'a saldırıp kayıp ver- 
dirmelerine rağmen Cengiz Han'ın ata- 
larından Kaydu'nun şiddetle karşılık ver- 
mesinden sonra onlarla anlaşmışlar ve 
daima dost ve müttefik kalmışlardır. 


Celâyirliler, Cengiz Han'ın seferlerine 
yardımcı kuvvet olarak katılıp onun cep- 
helerde galip gelmesine yardımcı olmuş- 
lardır. Meselâ Cengiz'in Çin seferinde or- 
dunun sol kanat kumandanı olup Çin'in 
kuzey kısımlarının ele geçirilmesinde bü- 
yük yararlık gösteren, Cengiz'in gelişen 
olaylar sebebiyle Çin'den ayrılarak Tür- 
kistan ve Mâverâünnehir seferlerine çık- 
tığı sırada kendisine Çin'de vekâlet edip 
ordusunu idare eden Moğol kumandanı 
Mukalı Noyan, Celâyirliler'in Cat kabilesi 
reislerindendi. Bunun oğulları da sonra- 
ları yine devlet hizmetinde önemli mev- 
kilerde bulunmuşlardır. 


Cengiz Han Moğol, Türk, Tibetli vb. 
kavimlerin boylarını dağıtarak kendi as- 
li kuvvetleriyle karıştırıp meydana ge- 
tirdiği yeni ordu birliklerine Celâyirliler'i 
de dahil etmişti. Bu sebeple Celâyirliler 
Moğolistan, Çin, Türkistan, Mâverâün- 
nehir ve Kıpçak bölgesine kadar çeşitli 
sahalara dağılmışlar, bir kısmı da İlhan- 
ların maiyetinde İran ve Irak'a kadar 
yayılmışlardır. 

İçinde yaşadıkları kavimlere göre nü- 
fus bakımından daha az olmaları, coğ- 
rafi yerleşmeye göre Moğol kalmalarını 
da zorlaştırmıştır. Moğolistan'da kalan- 
ların dışında Çin'dekiler Çinlileşiyor, Tür- 
kistan, Kıpçak, İran ve Irak'takilerin bü- 
yük bir bölümü dinin de tesiriyle Türk- 
ler'in içerisinde benliklerini kaybediyor- 
lardı. Çağatay ve Timur'un kumandanla- 
rıyla İlhanlılar'in devlet idaresinde önem- 
li mevkilerde bulunan Celâyirliler'in sa- 
yısı bir hayli kabarıktır. İlhanlı Devleti'- 
ne hizmet eden Celâyirliler'in en meş- 
hurları ise Hülâgü ile Bağdat'a giren ve 
Suriye seferine katılan İlkân Noyan ile 
Geyhatu zamanında beylerbeyilik yapan 
oğlu Ak Boğa ve bunun Gazan Han ve 
Olcaytu zamanında valilik yapan oğlu 
Emir Hüseyin'dir. 

İlhanlı Hükümdarı Ebü Said Bahadır 
Han'ın ölümüyle başlayan taht kavgala- 
rı sırasında bağımsız bir devlet kurmak 
için fırsat bekleyen Emir Hüseyin'in oğ- 
lu Hasan, önce şehzadelerden Muham- 
med'i destekleyerek onun ilhan olması- 
nı sağladı; ancak şehzadeler arasındaki 
kanlı mücadeleleri kışkırtmaktan da ge- 
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ri durmadı. Bu karışıklıklardan faydala- 
narak büyük dedesi İlkân'a nisbetle İl- 
kânlılar, kabilesine nisbetle de Celâyirli- 
ier adıyla anılan bağımsız bir devlet kur- 
du (1340). Emir Çoban'ın torunu Şeyh 
Hasan'la karıştırılmaması için kendisi 
daha ziyade Hasan-ı Büzürg diye anıl- 
mıştır. 


Hasan'ın ölümünden sonra yerine oğ- 
lu Şeyh Üveys geçti (1356). Üveys 1358'- 
de Azerbaycan ile Tebriz'i, 1364'te Mu- 
sul ve Diyarbekir'i ele geçirerek devletin 
sınırlarını genişletti. Üveys'in oğlu Şeyh 
Hüseyin, İran'ın doğu bölgesinde bulunan 
Muzafferiler ve Karakoyunlular ile mü- 
cadeleye girdi (1374). Hüseyin'in 1382'- 
de ölümüyle devlet zayıflamaya başladı 
ve onun iki kardeşi Ahmed ile Bayezid 
arasında paylaşıldı. 


Sultan Ahmed Celâyir'e Azerbaycan ve 
Irak, Bayezid'e ise geri kalan bölgelerle 
Irâk-ı Acem verildi. İki kardeş arasında- 
ki mücadele 1384'te Ahmed'in Bayezid'i 
esir alması ile sonuçlandı. Timur'un bu 
tarihten başlayarak Kuzey İran ile Erme- 
nistan'ı ve daha sonra 1393'ten itiba- 
ren de Bağdat, Diyarbekir ve el-Cezire 
bölgelerini ele geçirmesi, Ahmed Celâ- 
yiri Memlük sultanına sığınmaya mec- 
bur ettti. Ancak Ahmed, Timur Semer- 
kant'a dönünce Memlük Sultanı Ber- 
kuk'un yardımı ile Bağdat'ı geri aldı. Da- 
ha sonra Karakoyunlu Kara Yüsuf ile bir- 
likte Timur'a karşı giriştikleri mücade- 
leyi kaybedince tekrar Mısır'a kaçtılar 
(1400). Fakat Timur'dan korkan Mısır 
hükümdarı onları kabul etmeyince Os- 
manlı Hükümdarı Yıldırım Bayezid'in ya- 
nına gittiler. Timur'un Yıldırım Bayezid'- 
den bunları kendisine teslim etmesini 
istemesi ve bu isteğin Yıldırım Bayezid 
tarafından reddedilmesi, Ankara Sava- 
şı'na (1402) sebebiyet veren olaylardan 
biridir. Sultan Ahmed Celâyir, Timur - Yıl- 
dırım mücadelesini fırsat bilerek Bağ- 
dat'ı ele geçirdiyse de daha sonra bura- 
yı Karakoyunlu Kara Yüsuf'a bırakmak 
zorunda kaldı ve ancak Timur'un 1405'- 
te ölümünden sonra tekrar Bağdat'a hâ- 
kim olabildi. Bir müddet sonra Karako- 
yunlular'la arası açılan Sultan Ahmed 
onlarla yaptığı mücadeleyi kaybedince 
kaçmaya çalışırken yakalanıp çocuklarıy- 
la birlikte öldürüldü (813/ 1410). 


Ahmed'in ölümünden sonra Celâyirli- 
lerin başına henüz küçük yaşta bulu- 
nan Şah Veled, ardından Şah Mahmud, 
Üveys ve Muhammed tahta geçmişler- 
dir. Sultan Ahmed Celâyir'in torunu olan 
Hüseyin son hükümdar olarak tahta ge- 
çip bazı yerleri ele geçirdiyse de Karako- 
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yunlu Şah Muhammed b. Kara Yüsuf'un 
saldırısına mâruz kalınca Hille Kalesi'ne 
kaçtı. Uzun bir kuşatmadan sonra Ka- 
rakoyunlular kaleyi ele geçirip Hüseyin'i 
öldürdüler (1431). Bu şekilde Celâyirliler 
hânedanı son bulmuş oldu. 

Celâyirliler teşkilât bakımından İlhanlı 
Devleti ile tam bir benzerlik içindedir. 
Esasen devletin kurucuları ve ilk yıllar- 
da idari kadroya tayin edilenler daha ön- 
ce İlhanlılar'ın hizmetinde çalışmış kim- 
selerdi. İdari teşkilât şu divanlardan olu- 
şuyordu: Divân-ı saltanat, divân-ı vezâ- 
ret, divân-ı istifâ, divân-ı işrâf, divân-ı 
uluğ bitikçi, divân-ı nazar, divân-ı kazâ 
ve divân-ı inşâ. Celâyirliler zamanında 
çok sayıda Türk Irak'a yerleşmiş ve Türk- 
çe Arapça'dan sonra ikinci önemli dil ha- 
line gelmiştir. Yine bu dönemde Bağdat 
ve çevresi imar edilmiş, ilim ve sanat er- 
babi hânedan mensupları tarafından ko- 
runmuştur. 
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CELI 


(A) 


Hat sanatında her cins yazının 


iri yazılan şekline verilen ad. -j 


Celi kelimesi bir yazı çeşidini değil ka- 
rakterini ifade eder. Hemen bütün hat 
nevilerinde yazının, bir yazı cinsi meşke- 
dilirken kullanılan meşk kaleminden da- 
ha geniş bir kalemle yazılan iri şekline 
celi denir. Emeviler'in son ve Abböâsiler'in 
ilk asrında (11 / VIII) küfinin tâdil edilme- 
siyle ortaya çıkmaya başlayan aklâm-ı 
sitte*nin ve aynı tipteki değişik isimleri 
olan yazıların iri olanlarına celi yerine ce- 
lil adı verilmekteydi. Büyük boydaki kâ- 
ğıtlarda kullanılması dolayısıyla tümâr 
adı da verilen celi, diğer yazıların baba- 
sı (ebü'i-aklâm) telakki edildiği gibi ka- 
lem ağzının enini tesbit etmekte bir ge- 
nişlik birimi olarak da kullanılıyordu. Kal- 
kaşendi (6. 821 /1418), tümâr yazıda ka- 
lem ağzı eninin 24 beygir kuyruğu kılı 
(15 mm.) olduğunu bildirir, yani ona gö- 
re celide asgari ölçünün bu olduğu an- 
laşılmaktadır. Yine onun ifadesine göre 
tümüârın üçte biri ölçüsünde olduğu ka- 
bul edilen sülüs yazı kaleminin ağız eni 
247/3 = 8 kıl (5 mm.) idi. Ayrıca sülüs ya- 
zida dikey bir harf olan elifin boyunu bul- 
mak için sülüsün birim ölçüsü olan 8 ra- 
kamını kendiyle çarpmak gerekiyordu. 
Bu hesaba göre elifin ve dolayısıyla ke- 
şide verilmeyen ufki bir harfin boyu (me- 
selâ B | ~ ] harfi) 8 X 8 = 64 kıl (40 mm.) 
idi. Bu ölçüler bugün hattatların benim- 
sediği ölçülerden pek farklı değildir. Es- 
kiden beri ve bugün, meselâ sülüs ve 
nesta'lik yazılarında kalem ucunun ge- 
nişliği 2,5-3 mm., nesihte ise i mm. ka- 
dardır. Bu yazılardan biri bu ölçülerin üs- 
tünde bir kalınlıkta yazılırsa o yazı ce- 
lileşiyor demektir. Hattatlar genellikle 
meşk kaleminin üç misli genişliğinde ya- 
zılan bir yazıyı celi olarak kabul ederler. 
Yalnız celi-divani bir istisna olarak bu 
ölçülere uymaz, yani divani geniş bir 
kalemle yazılmakla celi- divani adını al- 
maz. 

Celi yazılar, yazılacak yerin yüksekli- 
ğine ve mekânın ölçüsüne göre hazırla- 
nır. Harflerin incelik ve kalınlıkları, harf 
aralıkları, bünyeleri mesafe ve mekâna 
göre hesaplanır. Celi hatların yazılması 
çok zor olduğundan önce kalıpları yapı- 
lır. Sonra iğnelenip kömür tozuyla silki- 
lerek yazı bunun üstünden zemine akta- 
rılır, bu kalıp üzerinden yazılır veya mer- 
mere hakkedilir. 
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CELİ 


İbnü'n-Nedim, Velid b. Abdülmelik dev- 
rinde (705-715) Mescid-i Nebevi'nin kıb- 
le duvarına celi-küfi hatla Şems süresi- 
ni yazan Hattat Sa'd'ın ilk “celi-nüvis” ol- 
duğunu kaydeder. Ancak bu tarz küfinin 
ayrı bir adı olup olmadığı bilinmemekte- 
dir. Bundan sonraki devirde küfi dışın- 
da kullanılan ve herhangi bir örneği za- 
manımıza intikal etmeyen celi yazılara 
da “kalemü"-celil” denilmekteydi. 

Aklâm-ı sitte adı verilen muhakkak, 
reyhâni, sülüs, nesih, tevki' ve rika' ya- 
zılarından her birinin celi olarak yazıla- 
cağı akla gelirse de yalnız muhakkak, 
sülüs ve pek az olarak da nesih yazıla- 
rının celi şeklinde yazıldığı görülür. İlk 
ikisine “celilü'l- muhakkak” ve “celilü's - 
sülüs” adı verilmektedir. Reyhâni muhak- 
kakın küçüğüdür. Bu sebeple yalnız mu- 
hakkakın celisi mümkündür. Tevki' ile 
rika' kullanıldıkları yerler itibariyle kabul 
edilmiş ölçülerin dışına çıkmadıkları için 
bunların da celi şekilleri düşünülemez, 
ancak rikâ' celi yazılmış olsa tevki' gibi 
olur. Celi yazılması mümkün olan yazı- 
lardan muhakkak ile celisi, herhalde faz- 
la yer kapladığı ve istife uygun gelme- 
diği için, bilhassa Osmanlı sanatkârları- 
nın elinde gelişen sülüs ve celisi sebe- 
biyle bütün İslâm ülkelerinde XVI. yüzyıl- 
dan itibaren yerini sülüs ve celi- sülüse 
bıraktı. Reyhâninin yerini de nesih alın- 
ca celi olarak ortada yalnız sülüs ve nes- 
hin celisi kaldı. Aklâm-ı sitte ile birlikte 
geliştiği ileri sürülen ve menşei Emevi- 
ler devrine kadar geriye götürülen, Ana- 
dolu Selçukluları devrinde kullanıldığı 
İbn Bibi'nin tarihinden öğrenilen siyâkat 
yazısının ise maliye kayıtlarını tutmaya 
yaradığı için celi şekli yoktur. 

Aklâm-ı sitteden sonra XI-XII. yüzyıl- 
larda tarih sahnesine çıkmaya başlayan 
ve İranlı sanatkârlar tarafından icat edi- 
len ta'lik adlı yazı, XVI. yüzyıla kadar di- 
vanlarda ve yazışmalarda kullanılmıştır. 
Celi şekli yazılmayan bu yazıdan sonra 
yine İran'da XIV. yüzyılda icat edilen nes- 
ta'lik adlı yazı yaygınlaşınca sülüs celi- 
siyle birlikte celi-nesta'lik de bütün İs- 
lâm ülkelerinin ortak yazısı oldu. 

Bu yazıları Türkler'in icat ettiği diva- 
ni, celi-divani ve rik'a yazıları takip etti. 
Bunlardan yalnız celi-divani ile rik'a celi 
tarzında yazılabildi. Divaninin ise kulla- 
nıldığı yer ve gördüğü vazife dolayısıyla 
celi şeklinde yazılması mümkün değil- 
dir. Bu sebeple İslâm yazı çeşitlerinden 
yalnız küfi, celi- sülüs, celi-nesih, celf- 
nesta'lik, celi-divani ve celi-rik'a yazıları 
kullanılmaktadır. 
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CELİ 


Celi yazı yazan hattatlara celi-nüvis 
denir. Herhangi bir yazının celi şeklini 
yazmak zor olduğundan bu sahada ken- 
dini göstermiş hattatlar sayılıdır. En us- 
ta celi-nüvisler Türk sanatkârlar arasın- 
dan çıkmış olup İran'da celide güçlü sa- 
natkârlar yetişmemiştir. Kendi anlayış- 
larına göre celi aklâm-ı sitteye istikamet 
verenlerin en önemlileri, Timur'un toru- 
nu Baysungur Mirza (6. 1433) ile Ali Ri- 
zâ-yi Abbâsi'dir (XVII. yüzyıl). Diğer İs- 
lâm ülkelerinde ise kayda değer önemli 
sanatkârlar tanınmamaktadır. 


Celi- Sülüs. Sülüs yazı 2,5-3 mm. ge- 
nişliğindeki bir kalemle yazıldığına göre 
bu ölçünün üzerindeki bir kalınlıkla ya- 
zılan yazıya celi-sülüs denilir. Hattatlar 
ise daha ziyade bu ölçünün üç misli ge- 
nişliğindeki yazıyı celi sayarlar. Türk hat- 
tatları arasında genellikle celi-sülüs ye- 
rine yalnızca celi sözü kullanılmaktadır. 
XVI. yüzyıldan itibaren celi-muhakkakın 
da yerini alan ve halen rağbet gören ce- 
li- sülüs, levha yazılmasında kullanılmak- 
la beraber yaşama alanını daha ziyade 
mimari yapıların kitâbelerinde, duvarla- 
rında ve kubbelerinin içinde bulmuştur. 


Aklâm-ı sittede olduğu gibi celi de Türk 
ve İranlı hattatların elinde uzun zaman 
alan bir gelişme gösterdi. İranlılar, son 
Abbâsi halifesi Müsta'sım -Billâh'ın sa- 
ray hattatı Yâküt el-Müsta'sımi'nin (6. 
698/ 1299) sülüs yazılarından istifade 
ederek celi-sülüsü geliştirmeye gayret 
ettilerse de bu sanatkârın üslübu için- 
de kaldılar ve sülüste olduğu gibi celi- 
sinde de dikkate değer bir gelişme gös- 
teremediler. Anadolu Selçukluları dev- 
rinde de kayda değer bir gelişme tesbit 
edilememiştir. Devamlı bir arayış içinde 
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olan Osmanlı sanatkârları ise XVII. yüz- 
yıla kadar istif hususunda az çok Selçuk- 
lular'ın etkisinde kalmış olmakla birlik- 
te daha XIV. yüzyılda bir Osmanlı üslü- 
bunun temellerini atmayı başardılar. Mu- 
rad Hüdâvendigâr devrinde yapılan Ed- 
remit-Tuzla'daki Hüdâvendigâr Camii 
(768 / 1366) ile İznik'teki Nilüfer Hatun 
İmareti'nin (791 / 1389) yazıları bunun ilk 
örnekleridir. 


Osmanlı celi- sülüsünün ilk güzel ör- 
neğine Fâtih Sultan Mehmed devrinde 
(1451-1481) rastlandığı için gelişme tari- 
hinin başlangıcını 1453 yılı olarak kabul 
etmek gerekir. Bu tarihten sonra ol- 
gunluk devri olan XIX. yüzyılın başlarına 
kadar tedrici bir gelişme safhası içinde 
yetişen büyük sanatkârlardan her biri 
celiye katkıda bulundu. Ali b. Yahyâ es- 
Süfi (Fâtih devri) ve Hasan Çelebi'nin (6. 
1594) ardından Kasım Gubâri (6. 1625), 
Teknecizâde İbrâhim'den (6. 1689) son- 
ra Mehmed Bursevi (ö. 1740), Mustafa 
b. Süleyman (6. 1744) ve Moralı Beşir Ağa 
(6. 1752) gibi ünlülerin elinde işlenen bu 
yazı, nihayet Mustafa Râkım'ın (6. 1826) 
kaleminde en güzel şekline ulaştı. Bu- 
gün de hattatlar Râkım'ın kurduğu mek- 
tebin kurallarına bağlıdırlar. Hâşim Efen- 
di (6. 1845), Çarşambalı Ârif Bey (6. 1892), 
Abdülfettah Efendi (ö. 1896), Sâmi Efen- 
di (6. 1912), Nazif Bey (6. 1913), İsmâil 
Hakkı Altunbezer (6. 1946), Macit Ayral 
(6. 1961), Mustafa Halim Özyazıcı (6. 1964) 
ve Hamit Aytaç (6. 1982) bu mektebin en 
ünlü hattatlarıdır. 


Türk hattatları uzun çalışmalar sonu- 
cunda XIX. yüzyıl başında bu yazıyı gü- 
zelliğinin doruğuna ulaştırdılar. Bu yüz- 
yılda Mahmud Celâleddin (6. 1829) adın- 


Celi - sülüs 
levha 

(İÜ Ktp.. 
İbnülemin, 


nr. 757/248) 


Çırçırlı Ali Efendi'nin celi - sülüs levhası 
GÜ Ktp., İbnülemin, nr. 13) 


daki bir hattat celide kendi adıyla anılan 
bir ekol kurmuşsa da üslübu sert bir gö- 
rünüme sahip olduğu için Sultan Abdül- 
mecid ile Mehmed Tâhir Efendi (6. 1846) 
ve daha birkaç hattat dışında kimse ta- 
rafından takip edilmediğinden gelişme 
göstermemiştir. 

Celi -sülüste Mustafa Râkım ile Mah- 
mud Celâleddin arasında olmakla birlik- 
te üslübu daha ziyade birinci hattata ya- 
kın olan Kazasker Mustafa İzzet (6. 1876) 
ve bu ekolün temsilcilerinden Abdullah 
Zühdi Efendi (6. 1879) ile Mehmed Şefik 
Bey de (6. 1880) değerli sanatkârlardır. 

Celi- Nesta'lik. Nesta'likin meşk kale- 
minin eni 2,5-3 mm. kadar olduğuna gö- 
re bu ölçüyü aşan nesta'likin celi-nes- 
ta'lik olması gerekir. Hattatlar ise ge- 
nellikle bu ölçünün üç misli genişliğinde- 
ki kalemle yazılan yazıyı celi-nesta'lik 
olarak kabul ederler. Celi-nesta'likle nes- 
ta'lik arasında ancak birkaç noktada fark 
vardır. Celide elifler ve çanaklı harfler 
yarım nokta fazla uzun ve geniş yazılır. 


Levha ve kitâbelerin yazılmasında bol- 
ca kullanılan bu yazı, IX. (XV.) yüzyılda 
kuralları Mir Ali Tebrizi tarafından tes- 
bit edilen nesta'likle birlikte gelişmiştir. 
Fakat İranlılar ince nesta'likte gösterdik- 
leri ustalığı celisinde ortaya koyamadı- 
lar. Buna karşılık Türk hattatları büyük 
bir maharet göstererek bu yazıyı en gü- 
zel bir şekilde yazmayı başardılar. Afga- 
nistan, Hindistan ve Mâverâünnehir ül- 
keleri gibi Türkiye de XVIII. yüzyılın son- 
larına kadar nesta'lik ve celi-nesta'likte 
İran ekolünün etkisinde kalmıştır. An- 
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cak bu devirde yetişen Yesâri Mehmed 
Esad'ın (6. 1798) yazılarında milli bir ka- 
rakter ve zevkin izleri görülmeye baş- 
ladı. Oğlu Yesârizâde Mustafa İzzet (6. 
1849) bu üslübu işleyerek XIX. yüzyılın 
ilk çeyreğinde Türk nesta'lik ve celf- nes- 
ta'lik ekolünü kurmuştur. Sultan 11. Mah- 
mud devrinde yapılmış olan tarihi bina- 
lardaki kitâbelerin çoğu onun tarafın- 
dan yazılmıştır. Bunlar arasında Nusre- 
tiye Camii Sebili, 11. Mahmud Türbesi'nin 
ve Bâbiâli'nin kitâbeleri kendisinin en 
güzel yazılarındandır. Yesârizâde Mus- 
tafa İzzet ekolünün ilk temsilcilerinden 
olan Kıbrısizâde İsmâil Hakkı (6. 1862), 
Ali Haydar Bey (6. 1870), Kazasker Mus- 
tafa İzzet Efendi, Çarşambalı Ârif Bey ve 
Abdülfettah Efendi'den sonra yetişen 
ve Yesârizâde ekolünün bir kolunu ku- 
racak kadar usta bir hattat olan Sâmi 
Efendi, Yesârizâde'den sonra bu vadide 
ikinci büyük sanatkârdır. Talebeleri ara- 
sında en tanınmışları Nazif Bey, Ömer 
Vasfi (6. 1928), Aziz Efendi (ö. 1934), Meh- 
met Hulüsi Yazgan (6. 1940) ve Necmet- 
tin Okyay'dır (6. 1976). Ayrıca Mustafa 
Halim Özyazıcı, Kemal Batanay (6. 1981) 
ve Hamit Aytaç da bu eski kuşağın son 
büyük temsilcileridir. 

Celi- Divani. Türk hattatları tarafından 
icat edilen bu yazı çeşidi, divaninin celisi 
yani irisi mânasına geliyorsa da ikisi ara- 
sında oldukça fark vardır. Ne zaman ve 
“kimin tarafından icat edildiği bilinmeyen 
bu yazının gelişmesinde, divaniye istika- 
met verdiği bildirilen Tâceddin'in (XVI. 
yüzyıl) rolü olduğu muhakkaktır. XVI. yüz- 
yılın celi- divani yazılarında harfler he- 
nüz cılız bir görünüme sahip olmakla bir- 
likte bu tarzın daha önceki bir tarihte 
meydana çıktığı anlaşılmaktadır. Bu de- 
„irde bilhassa ( $ 5: İspir) 
gibi harflerin “çanak” denilen alt Kısım- 
ları fazla geniş olduğu gibi istif de (kom- 
pozisyon} çok zayıftır. 

Celi- divani, kusurlarından yavaş yavaş 
kurtularak en güzel şekline XIX. yüzyıl- 
da Divân-ı Hümâyun'da ulaşmıştır. İstif 
bakımından giriftlik arzetmesine karşı- 
lik (3 “5 «2 “İ) harfleri kendinden son- 
raki harfle birleşmediği için bu yazının 
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okunuşu bir dereceye kadar divaniden 
daha kolay görünmektedir. Mehmed Şe- 
fik Bey celi-divaninin azametli görünü- 
şünden istifade ederek bazı tipik levha- 
lar vücuda getirmiştir. 

Celi-divani divaniye nisbetle daha ge- 
niş bir kalemle yazılır. Harfleri daha süs- 
lüdür. İstifli yazılır. Harfler sülüsteki gi- 
bi birbirini keser. Kompozisyon icabı sa- 
tırda boşluk bırakılmamasına dikkat edi- 
lir. Anatomisi daha girifttir. Aklâm-ı sit- 
tede kullanılan hareke çeşitleri bu yazı- 
da da kullanılır. Harfler ve kelimeler ara- 
sında kalan boşluklar süs işaretleri ve 
küçük noktalarla doldurulur. 

Bu yazı temliknâmelerde, fermanlar- 
da, menşurlarda ve antlaşmalarda kul- 
lanılmıştır. Biri altın, biri siyah mürek- 
keple (bazan kırmızı, siyah, hatta yeşil mü- 
rekkeple) yazılan satırların sonu divanide 
olduğu gibi yukarı doğru yükselir. Baş- 
ta süslü bir tuğrayı da ihtiva eden böyle 
resmi bir yazı, geniş ebadı ve uzun bo- 
yu ile muhteşem bir görünüş arzeder. 
Gerek divani gerekse celi- divani, yazılış- 
ları kadar okunuşlarıyla da büyük me- 
leke istedikleri, ayrıca satıra bir harf ve- 
ya kelime ilâvesi yahut çıkarılması he- 
men hissedileceği için devletin resmi ya- 
zışmalarına tahsis edilerek ciddiyet te- 
min edilmiştir. 

Resmi evraka imza atma âdeti olma- 
dığı için (XIX. yüzyıldan itibaren bazan ve- 
sikaların arkasına onu yazank hattat imza 


Ali Alparslan hattıyla celi - divani levha 


CELİL 


atmıştır) Divân-ı Hümâyun'dan çıkan di- 
vani ve celi-divani vesikaların kimler ta- 
rafından yazıldığını bilmek mümkün de- 
ğildir. Divaniyi yazan bir hattat celi-diva- 
niyi de kolaylıkla yazdığı için bu iki yazı- 
nın hattatları müşterektir. 
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j CELİL i 
( Hal ) 
Allah'ın isimlerinden 
L (esmâ-i hüsnâ) biri. J 


“Azamet sahibi, büyük, yüce ve münez- 
zeh olmak; uzun ömürlü olmak” mâna- 
larına gelen celâl (veya celâle) kökünden 
türemiş bir sıfattır. Allah'a nisbet edil- 
diğinde “hiçbir kayıt ve kıyas kabul et- 
meksizin azamet sahibi, kadrü kıymeti 
ve mertebesi en yüce olan” gibi anlam- 
lar taşır. Kur'ân-ı Kerim'de aynı muhte- 
vada olmak üzere zü'l-celâl terkibiyle iki 
âyette yer almıştır (er-Rahmân 55/27, 78). 
Hadislerde ise doksan dokuz isim için- 
de sayılmakta (İbn Mâce, "'Du'â”, 10; Tir- 
mizi, “Da“avât", 82), ayrıca Allah için tâ- 
zim ifade eden “azze ve celle” (daima ga- 
lip ve azamet sahibi olan) cümlesinde ve 
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daha başka kelime kalıplarıyla Allah'ı 
niteleyen bir kavram olarak geçmekte- 
dir (bk. Wensinck, Mu “cem, "cH" md.). 


Celâl kelimesinin if'âl babından gelen 
iclâl masdarının taşıdığı sözlük mânala- 
rından hareketle celil isminin muhteva- 
sını belirlemek de mümkündür. 1. Celil, 
Allah'ın zâtını sıfatlarından tecrit etme- 
nin (ta'tii) mümkün olmadığını ifade et- 
tiği gibi zâtına izâfe edilecek sıfatların 
yaratılmışlık özellikleri (teşbih) taşıma- 
dığını da ifade eder. Ayrıca O, varlığına 
delil teşkil edecek hârikulâde mükem- 
mel nesneleri yaratması, duyularla id- 
rak edilmekten ve mahiyetinin akıl yo- 
luyla kavranılmasından münezzeh bu- 
lunması açısından da celil yani yüce ve 
aşkındır. 2. “Fail” kalıbındaki bir sıfatın 
“mef'ül” mânasına da kullanılabildiği göz 
önüne alınarak celilin “kendisine tâzim 
edilen, ulühiyeti ve aşkınlığı benimse- 
nen" anlamını ifade edebileceği düşünül- 
müştür. 3. Celâlin taşıdığı “uzun ömürlü 
oluş" şeklindeki sözlük anlamı, zaman- 
dan münezzeh bulunan Allah'a nisbet 
edildiğinde “varlığının başlangıcı olma- 
ma” (kıdem) anlamına dönüşür. Bu açı- 
dan celil “kadim” mânasına gelir. Celil 
bu üç anlamıyla Allah'ın zâti isimleri ve 
tenzihi sıfatları grubuna girer. 4. Celâl 
kökü iclâl (yüceltmek) masdarı ile eş an- 
lamlı kabul edilirse celil “müminleri yü- 


celten, onların amellerini kabul edip mü- 
kâfatlarını arttıran” mânasına gelir. 5. 
İclâlin bir anlamı da “vermek” (i'tâ) ol- 
duğundan celil “bol bol veren, lutufta 
bulunan” anlamını da taşır. Bu sonuncu 
kullanışlar bakımından celil, Allah'ın kâ- 
inat ve insanla ilgili isimleri ve fiili sıfat- 
ları grubuna girer. 


Esmâ-i hüsnâ içinde yer alan kebir, 
celil ve azim isimleri yakın anlamlı keli- 
meler olmakla birlikte kebir Allah'ın zâ- 
tının, celil sıfatlarının, azim ise hem zât 
hem de sıfatlarının kemalini ifade et- 
mek için kullanılmıştır. Gazzâli'nin de 
belirttiği gibi (e/-Maksadü'l-esnâ, s. 38) 
doksan dokuz isim içinde eş anlamlı ba- 
zı kelimelerin tekrar niteliğinde yer al- 
dığı zannedilirse de gerçekte durum böy- 
le değildir. Çünkü sözlük anlamları ya- 
kın veya aynı olsa bile kelimelerin çeşit- 
li alanlarda kullanılmalarıyla kazandık- 
ları mânalar, aralarında muhteva farklı- 
lıkları meydana getirmektedir. 

Celilin fi'l-i mâzisini oluşturan celle 
ile “daima galip ve üstün” anlamındaki 
aziz isminin mâzisini oluşturan azze fiil- 
leri, “azze ve celle” şeklinde İslâmi me- 
tinlerde Allah'ı tâzim için en çok kulla- 
nılan cümlelerden biri olmuştur (bk. CEL- 
LE CELÂLUH |; ayrıca bk. ZÜ’1- CELÂL ve'l-İK- 
RÂM). 
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1726-1834 yılları arasında 
Musul eyaletinde birçok ferdi 
valilik yapmış olan bir yerli aile. 


Ailenin ilk ferdi olarak bilinen Abdül- 
celil'in hıristiyan olduğu, Musul paşası- 
nin maiyetinde bulunduğu ve mezarının 
da bir kilise avlusunda olduğu hakkın- 
daki bilgiler ancak bir rivayet olarak kal- 
mıştır. Aile Abdülcelil'in oğlu İsmâil'den 
itibaren belirginlik kazanmaktadır. İyi 
bir tahsil görmüş olan İsmâil çeşitli dev- 
let hizmetlerinde bulunduktan sonra 
Musul valisi olmuştur. İsmâil Paşa'nın 
oğulları Hacı Hüseyin ile Abdülfettah'ın 
da Musul valiliği yaptıkları bilinmekte- 
dir. Özellikle Hacı Hüseyin Paşa, sekiz 
defa Musul valiliği yapması ve İran'daki 
Kaçar hânedanının akınlarına karşı Mu- 
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sul'u başarı ile savunması sebebiyle aile- 
nin en tanınmış ferdi olmuştur. 1730'- 
dan vefatına kadar (1759) devlet hizme- 
tinde çalışan Hüseyin Paşa Musul valili- 
ği dışında Amasya, Bağdat, Basra, Er- 
zurum, Sivas, Kars gibi yerlerde de mu- 
tasarrıflık ve valilik yapmıştır (Sicill-i Os- 
mâni, Il, 209-210). 

1733'te Şah Tahmasb'ın kumandan- 
larından Nergis Han'ın idaresindeki bir 
ordu Musul'a bir baskında bulundu; an- 
cak Hüseyin Paşa tarafından buna şid- 
detle karşı konularak baskında birçok 
elebaşı öldürüldü, diğerleri de geri çekil- 
mek zorunda bırakıldı. 1743'te de Nâdir 
Şah büyük bir ordu ile Kerkük ve Erbil'- 
den geçtikten sonra İran reisülulemâsı 
imzasıyla Musul müftüsüne gönderdiği 
mektubunda kan dökülmeden şehrin 
teslimini istemişti. Bu durum karşısın- 
da Hüseyin Paşa halkı Kızılcami'ye top- 
layarak tehlikeyi anlatınca halk galeya- 
na gelerek şehri İran saldırısına karşı 
korumaya karar verdi. Bu sırada Hacı 
Hüseyin Paşa, kardeşi Abdülfettah ve 
oğulları Murad ve Mehmed Emin bey- 
lerle Musul muhafızı Kazıkçı Hüseyin Pa- 
şa yoğun bir hazırlık içine girerek surla- 
rı tamir ettirdiler ve hendekler kazdır- 
dılar. Böylece Nâdir Şah'ın ordusu geri 
püskürtülmüş oldu. Bu başarılarından 
dolayı valiye ve Kazıkçı Hüseyin Paşa'ya 
I. Mahmud tarafından bir ferman gönde- 
rilmiş, ayrıca iki hil'at, iki kılıç ve 7500'er 
sikke-i hasene ile taltif edilmişlerdir (Sub- 
hi, s. 235-236). 


Hüseyin Paşa'dan sonra oğlu, torun- 
ları ve yeğenlerinden birçok kimse Mu- 
sul'da ve başka eyaletlerde idarecilik yap- 
tı; böylece aile Musul'daki diğer aileler 
arasında üstünlüğünü kabul ettirdi. 


l. Mahmud'un merkezi idareyi güç- 
lendirme teşebbüsleri ve ayrıca Musul'- 
da başka ailelerin zamanla güç ve iti- 
bar kazanmaları neticesinde Celili ailesi 
giderek nüfuzunu kaybetti. Celilizâde- 
ler'den son olarak Yahyâ Paşa 1833'te 
güçlükle Musul valiliğini elde ettiyse de 
bir yıl sonra o da görevinden uzaklaştı- 
rıldı. Bundan sonra aile nüfuz ve iktida- 
rını tamamen kaybetti. 
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CELİLİ, Hâmidizâde 
(6. 977/1569) 
Daha çok hamsesiyle tanınan 
divan şairi. 

is al 

893'te (1488) Bursa'da doğdu. Asıl adı 
Abdülcelil olup Hâmidi-i Acem veya Hâ- 
midi-i İsfahâni olarak da tanınan, Fars- 
ça ve Türkçe şiirleri bulunan Mevlânâ 
Hâmidi'nin küçük oğludur (Ünver, s. 197- 
198). Türk edebiyatında Celili mahlasını 
taşıyan İznikli ve Edirneli iki şairin daha 
bulunduğu kaydedilmektedir. Bu sebep- 
le bazı kaynaklar Hâmidizâde'yi yanlış- 
lıkla İznikli olarak gösterirler. 

İyi bir tahsil gören Celili bir ara İstan- 
bul'a gitti. Kaynakların bildirdiğine göre 
bu sırada Âhi (Benli Hasan, ö. 1517) ile 
dostluk kurdu. Yavuz Sultan Selim'e met- 
hiyeler yazmasına rağmen padişahtan 
herhangi bir iltifat göremedi. Bursa'ya 
dönüp Muradiye zevâid"inden aldığı 6 
akçe ile geçimini sağlamaya mecbur kal- 
dı. Daha sonra 3 akçeye inen bu ücretle 
çok sıkıntılı günler geçirdi. Yalnız yaşa- 
mayı seven, içine kapanık bir mizaca sa- 
hip olan Celili'nin son zamanlarında kim- 
se ile konuşmak istemediği kaynaklar- 
da zikredilmektedir. Gittikçe daha mün- 
zevi bir hayat sürmeye alışan Celili Bur- 
sa'da vefat etti. 

Küçük yaşta yazmaya başladığı şiirle- 
rinde genellikle sade, akıcı bir üslüp gö- 
rülür. Bazı tezkirelerde bilhassa mesne- 
vi ve gazel yazmakta başarılı olduğu be- 
lirtilmektedir. Son araştırmalara göre 
Türk edebiyatında Ali Şir Nevâi (6. 906/ 
1501), Hamdullah Hamdi (6. 909 / 1503) 
ve Bihişti Ahmed Sinan Çelebi'den (6. 
917/1511-12 [?]) sonra hamse yazan şa- 
irler arasında dördüncü sırada yer aldı- 
ğı halde gerek yaşadığı dönemde gerek- 
se daha sonraki devirlerde pek tanın- 
mamıştır. Eserlerine Türkiye kütüpha- 
nelerinde rastlanmaması da bunu gös- 
terir. Şairin eserleri üzerinde Hüseyin 
Ayan tarafından çeşitli araştırmalar ya- 
pılmıştır (bk. bibi.). 

Eserleri. 1. Divan. Tek nüshası Bibliot- 
högue Nationale'deki (Les manus. Turc 
[Supplément], nr. 364) 130 varaklık külli- 
yatı içinde (52-89 yarakları arasında say- 
fa kenarında) yer alan mürettep divanın- 
da yirmi üçü Farsça 303 gazel, ikisi Fars- 
ça, ikisi Arapça, biri mülemma' altı kıta, 
üç Farsça rubâij, ikisi Farsça yedi matla', 
ikisi Farsça üç müfred, Farsça-Türkçe 
on iki tarih ve sekiz muamma mevcut- 
tur. 2. Hamse. Aynı yazmada yer alan 
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hamsesinde şu mesneviler bulunmakta- 
dır: a) Hüsrev ü Şirin (vr. 30-643). Şair 
1967 beyitlik bu mesnevisine 14 Ağus- 
tos 1512'de başlamış ve 10 Aralık'ta ta- 
mamlamıştır. Yavuz Sultan Selim'e tak- 
dim ettiği eserin 2019 beyitlik başka bir 
nüshası Ankara Üniversitesi Dil ve Ta- 
rih-Coğrafya Fakültesi Kütüphanesi'n- 
dedir (nr. 44.923; geniş bilgi için bk. Le- 
vend, TDAY Belleten 1965, s. 103-127). b) 
Leylâ vü Mecnün (vr. 649-128). Ocak 
1514'te nazmedilen 2116 beyitlik bu 
mesnevi iki tevhid, bir münâcât, bir nat 
ve Yavuz Sultan Selim'e bir methiyeden 
sonra başlamaktadır (geniş bilgi için bk. 
Ayan, TDA, s. 67-93). c) Gül-i Sadberk-i 
bi- Hâr. Külliyatın 3” -86' varakları ara- 
sında sayfa kenarında yer alan eser mes- 
nevi ve gazellerden meydana gelmekte- 
dir. Bazı kaynaklarda sondaki gazeller- 
den dolayı divançe zannedilerek “Gül-i 
Sadberk Divanı” şeklinde adlandırılmış- 
tır. Tevhid, na't ve dibâce denilebilecek 
altmış yedi beyitlik bir mesneviden son- 
ra gazeller kısmı gelmektedir. Dibâcede 
gül bahçesinde yapılan bir gezinti sıra- 
sında 100 yapraklı bir güle rastlandığı 
anlatılmakta, ayrıca bülbülün feryadı ve 
güllerin geçiciliği dile getirilmektedir. 
Bundan sonra gelen 100 gazel gül ile 
bülbülün birbiriyle münazarası mahiye- 
tindedir (bk. Ayan, TKA, s. 22-23, 30-34). 
d) Hecrnâme (vr. 1082-1213). Aynı külli- 
yatta sayfa kenarında yer alan 483 be- 
yitlik mesnevi, Celili'nin yirmi iki yaşın- 
da iken nazmettiği bir eserdir. 915'te 
(1509) kaleme alınan ve şairin aynı za- 
manda Hazannâme adını verdiği eser 
yirmi beyitlik bir besmele manzumesiy- 
le başlamaktadır. Daha sonra tevhid, nat 
ve çâryâr-i güzin methiyesinin yer aldı- 
ğı, aşk konusunun işlendiği eserde olay- 
ların kahramanı doğrudan doğruya mü- 
ellifin kendisidir. Şair genç yaşta başın- 
dan geçen bir aşkın tesiriyle yazdığı bu 
orijinal mesnevide kendi iç dünyasına da 
ışık tutmaktadır (eserin metni için bk. 
Ayan, EFAD, s. 155-173). e) Meheknâme 
(vr. 89P-924). Külliyatın sayfa kenarında 
yer alan eser seksen yedi beyitlik küçük 
bir mesnevidir. Tevhid ve na'ttan sonra 
gelen sekiz beyitlik bir “pend'in ardın- 
dan elli yedi beyit tutan asıl hikâyeye 
geçilir. Altın, gümüş ve mehek (mihenk 
taşı) arasında geçen hikâyede şair ma- 
ln, mülkün, güzelliğin geçiciliğini, bun- 
ların cazibesinin aldatıcı olduğunu be- 
lirtmektedir (eserin metni için bk. Ayan, 
TDEAr., Il, 5-13). 

Bunlardan başka bazı kaynaklar Ce- 
ilinin Terceme-i Şehnâme ile Yüsüf u 
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Züleyhâ adlı iki eseri daha olduğunu 
kaydederler. Âşık Çelebi, Terceme-i Şeh- 
nâme'nin yarısının yazılmış olduğunu 
bizzat müelliften nakletmektedir. A. Sır- 
rı Levend ise bir fotokopisinin kendisin- 
de bulunduğunu belirttiği Celfif'nin kül- 
liyatı içinde Yüsüf u Züleyhâ'nın da 
mevcut olduğunu bildirmektedir (TDAY 
Belleten 1967, s. 99). Şairin ayrıca çeşitli 
şiir mecmualarında bazı gazellerine rast- 
lanmaktadır. 
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Arapça “kırbaçlamak” mânasına ge- 
len celd masdarından mübalağalı ism-i 
fâil olan cellât, “kırbaçlayan, çeşitli ezi- 
yetler uygulayan” anlamına gelmekle 
birlikte daha çok ölüm cezalarını infaz 
edenler için kullanılmıştır. Cellâtlığın bir 
görev olarak ne zaman ortaya çıktığı tes- 
bit edilememekte, ancak eski çağlardan 
beri var olduğu bilinmektedir. Eski Ro- 
ma'da ölüm cezalarını önceleri halk ye- 
rine getirirken daha sonra bu iş için özel 
görevliler tayin edilmiştir. Avrupa ülke- 
lerinde infaz görevinin değişik kişiler ta- 
rafından ifa edildiği, meselâ Ortaçağ'lar- 
da Almanya ve Rusya'da idam kararla- 
rını bazan hâkimlerin uyguladığı kaynak- 
larda belirtilmektedir. Fransa'da XIII. yüz- 
yıldan itibaren “yüksek adaletin infazcı- 
sı” sıfatıyla merkezde ve eyaletlerde cel- 
lâtlar bulundurulur, her idam için bun- 
lara belirli ücretler ödenirdi. 


İslâm dünyasında da ölüm cezalarının 
infazı için çeşitli kimseler görevlendiri!- 
miştir. Asr-ı saâdet'te ölüme mahküm 
olanların bizzat Hz. Peygamber'in em- 
riyle boyunlarının vurulduğu bilinmek- 
tedir. Kettâni, Hz. Peygamber'in huzu- 
runda sahâbeden Ali b. Ebü Tâlib, Zü- 
beyr b. Awâm, Mikdâd b. Amr, Muham- 
med b. Mesleme, Dahhâk b. Süfyân ve 
Âsım b. Sâbit'in ölüm cezalarını yerine 
getirdiklerini, bunlardan bazılarının bu 
işi birçok defa yaptığını yazmaktadır (et- 
Terâtibü'l-idâriyye, ll, 107-108). 

Evliya Çelebi, “Esnâf-ı Cellâdân-ı Bia- 
mân” başlığı altında bu zümreye ayırdı- 
ğı bölümde, cellâtların pirinin Hz. Pey- 
gamber'in huzurunda bir katilin başını 
gövdesinden ayıran Eyyüb-i Basri oldu- 
ğunu söylemektedir. Ayrıca Eyyüb-i Bas- 
rinin infazdan önce öldürülecek kişiyi 
yıkattığını, teselli ettiğini, kelime-i şehâ- 
det getirttiğini, boynunu kıbleye çevir- 
diğini, kılıcı iki eliyle kullandığını, infaz- 
dan sonra ise hazır bulunanlara ruhu 
için Fâtiha okuttuğunu ve bu olaydan 
ibret almalarını hatırlattığını yazarak çok 
yaşlı ölen Eyyüb-i Basri için Muâviye'nin 
Şam'da Paşa Sarayı civarında bir türbe 
yaptırdığını ilâve etmektedir (Seyahatnâ- 
me, |, 518). İbn Ferhün, Hz. Ali'nin Hz. Ebü 
Bekir ve Ömer zamanlarında da idam 
cezalarını yerine getirdiğini belirtmek- 
tedir. Daha sonraki İslâm devletlerin- 
de ise bu cezaları “şurti"ler infaz ederdi 
(Atar, s. 216). Selçuklular'da bu görevin 
genellikle candar ve emir-i hares tara- 
fından yapıldığı bilinmektedir. 


Osmanlı Devleti'nde cellâtlığın bir ku- 
ruluş olarak ne zaman ortaya çıktığı ve 
nereye bağlı olduğu bilinmemekle bir- 
likte XV. yüzyıldan itibaren infaz için 
cellâtların kullanıldığı anlaşılmaktadır. 
XVI. yüzyılda padişahın koruma hizme- 
tinde bulunan dilsizlerin ileri gelen dev- 
let adamları ve hânedan mensuplarının 
idamlarını infaz ettikleri ve bunların da 
cellât olarak adlandırıldıkları görülmek- 
tedir (Peçuylu İbrâhim, I, 441). Teşkilât- 
taki yerleri tam olarak belirlenemeyen 
cellâtların bostancıbaşı ve çavuşbaşının 
emri altında çalıştıkları, esas teşkilât sa- 
rayda olmakla birlikte taşrada da cel- 
lâtların bulunduğu söylenebilir. Cellât- 
lar subaşı, asesbaşı ve İstanbul'da muh- 
zır ağanın elemanı olarak da görev ya- 
parlardı. Sarayda cellâtbaşının emrinde 
birçok cellât, bunların da yamak ve şâ- 
kirtleri bulunurdu. “Üstâdân-ı Divân-ı 
Hümâyun”, “meydân-ı siyâset ustaları”, 
“cemâat-ı cellâdân” adlarıyla anılan cel- 
lâtlar Topkapı Sarayı'nda ayrı bir bölük 


f 


Cellât ve cellâtbaşı {Ârif Mehmed Paşa, Mecmûa-i Tesâvir-i Os- 
māniyye, İstanbul 1279, levha XIV} 


teşkil ederlerdi (BA, KK, Ruus, nr. 255, s. 
56). Bunların sayısı XVII. yüzyılda beş iken 
XVII. yüzyılda yetmişe çıkmıştır (Paka- 
lin, H, 526-527). 

Cellâtların idam hükmünü infazı, mah- 
kûmun statüsü ve seviyesine göre fark- 
lı olurdu. Padişah, vâlide sultan ve şeh- 
zadeler hânedan mensubu oldukların- 
dan eski Türk geleneğine göre kanları- 
nın yere akması uygun görülmez, yay 
veya kementle boğularak öldürülürler- 
di. İlam hükmünün tebliği ve infazında 
bazan bir veya birkaç devlet erkânı da 
hazır bulunurdu. 1622'de Il. Osman'ın 
öldürülmesi esnasında cellâtlık görevini 
yapan cebecibaşı ve yardımcılarının ya- 
nında bizzat Veziriâzam Kara Dâvud Pa- 
şa (Naimâ, li, 230), meşhur cellât Kara 
Ali'nin kementle boğduğu Sultan İbrâ- 
him'in idamında ise Sadrazam Sofu Meh- 
med Paşa, Şeyhülislâm Hoca Abdürra- 
him Efendi ve yeniçeri ağası hazır bu- 
lunmuşlardı. 

Devlet erkânı ve siyasi mahkümların 
cezasi kendi evlerinde, hapsedildikleri 
yerde veya sarayda infaz edilirdi. İdam 
emrini alan bostancıbaşı veya çavuş gö- 
revli cellâtlarla birlikte giderek emri hür- 
metle bildirir, mahkümun abdest alıp 
namaz kılmasına, son arzusunun yerine 
getirilmesine müsaade ederdi. Bu sevi- 
yedeki mahkümlar çok defa kararı me- 
tanetle Karşılar, hatta cellâtla latife yap- 
tıkları bile olurdu. 1683 Viyana bozgu- 
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nundan sorumlu tutularak Belgrad'da 
kementle boğulan Merzifonlu Kara Mus- 
tafa Paşa infazdan önce namazını kılmış, 
vücudunun toprağa düşmesi için bulun- 
duğu odanın kilimlerini toplatmış ve cel- 
lâda sanatını maharetle icra etmesini 
söylemişti (Silâhdar, Il, 123-124). Aynı şe- 
kilde Budin Beylerbeyi Arslan Paşa cel- 
lât şâkirdi Tur Ali'den kabzayı sıkı tu- 
tup işi çabucak bitirmesini istemişti (Se- 
lâniki, I, 26-27). 

Saraydaki infazlar birinci avluda Bâ- 
büsselâm yakınında sağdaki çeşme önün- 
de veya Divan Meydanı'nda yapılırdı. “Cel- 
lât Çeşmesi” adıyla bilinen bu çeşmenin 
ve ibret taşının ürpertici bir şöhreti var- 
dı. Boyunları vurulan suçluların başları 
ibret için bu taş üzerine konulur, cellât- 
lar kullandıkları aletlerin kanlarını bu 
çeşmede yıkarlardı. Divan Meydanı'nda 
yapılan infazları padişah Kasr-ı AdI'den 
seyredebilirdi. Nitekim 1600'de isyan 
eden Hüseyin Paşa'nın idamını HI. Meh- 
med Kasr-ı Adi'den seyretmiş, bunu far- 
keden mahküm padişahtan affedilme- 
sini istemiş, ancak hüküm infaz edilmiş- 
ti. Sarayda cellâtlar tarafından yapılan 
infazlar hakkında duyduklarını anlatan 
bazı Batılılar bu arada yanlış bilgiler ver- 
mişlerdir (bk. Eremya Çelebi, s. 156). 


İstanbul'da saray dışında idam hüküm- 
leri daha çok Yedikule Zindanı'nda infaz 
edilirdi. Suçlu görülen devlet adamları 
önce burada hapsedilir, daha sonra ça- 
vuşbaşı veya bostancının nezâretinde bir- 
kaç cellât tarafından idam hükmü yeri- 
ne getirilirdi. Fâtih Sultan Mehmed dev- 
rinin (1451-1481) ünlü veziriâzamı Mah- 
mud Paşa 1474 yılında burada idam edil- 
miştir. Aynı şekilde 1595'te Sadrazam 
Ferhad Paşa Yedikule'de hapsedildiği 
odada boğularak öldürülmüştür (Selâni- 
ki, I, 384). 

İdam hükmünü İstanbul dışında vilâ- 
yet ve kazalara ulaştıranlar bazan bera- 
berlerinde cellât götürür, çok defa da 
gittikleri yerlerde beylerbeyi veya kadı- 
dan cellât isterlerdi. Taşrada idam edi- 
len siyasi mahkümların kesik başları İs- 
tanbul'a getirilir ve Bâb-ı Hümâyun önün- 
de teşhir edilirdi. 

Âdi suçlardan mahküm olanlar, sabı- 
kalı hırsızlar şehrin belli yerlerinde ve 
özellikle suç işledikleri yerde, bazan soy- 
dukları ev veya dükkânın kapısı önünde 
asılırlardı. Suçluların infazdan önce veya 
sonra ibret için sokaklarda gezdirilmesi 
yahut belli bir yerde teşhir edilmesi âdet- 
ti. Askeri ocaklardan idama mahküm 
olanların ölüm cezaları cellâtlar tarafın- 


dan değil ocak içerisinde asesbaşının 
nezâretinde ifa edilirdi. 

İdam edilen kimselerin mücevherle- 
ri dışındaki eşyaları geneliikle cellâtla- 
ra ait olurdu. Bu tür eşya biriktirilerek 
yılda bir iki defa pazara götürülür, “cel- 
lât mezadı” adıyla topluca satışa çıka- 
rılır, bedeli cellâtlar arasında paylaşılır- 
dı. 1592 sipahi ayaklanmasında öldürü- 
len yüzden fazla âsinin elbiseleri ara- 
balarla bit pazarına götürülerek cellât- 
lar tarafından satılmıştı (Selâniki, I, 384). 
Cellât mezadında bazan çok değerli şey- 
ler bulunur, fakat uğursuzluk getirece- 
ği inancıyla alıcısı az olduğundan bunlar 
umumiyetle değerinin çok altında fiyat- 
la satılırdı. 

Cellâtlar idamın şekline göre farklı alet- 
ler kullanırlardı. Bunların başında kılıç, 
çeşitli kementler, kiriş, yay, balta vb. gel- 
mektedir. Evliya Çelebi, cellât yardımcı- 
larının yedişer parça alet taşıdıklarını, 
“hiçbirisinin yüzünde nur eseri görülme- 
yip çehrelerinden zehir aktığını” söyle- 
mektedir (Seyahatnâme, l, 518). 

Osmanlı sarayında cellât bulundurul- 
ması âdeti Tanzimat dönemine kadar 
devam etmiş, Sultan Abdülmecid bu uy- 
gulamaya son vermiştir. Bundan sonra 
infazlar ücretle tutulan kimselere yap- 
tırılmıştır. 

Türk toplumunda cellâtlara ve yap- 
tıkları işe daima menfi gözle bakılmış- 
tır. Ölümlerinde cesetleri normal mezar- 
lklara defnedilmeyerek cellât mezarlı- 
ğında toprağa verilmiştir. İstanbul Eyüp'- 
te böyle bir mezarlık bulunmaktadır. 
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başı", DİA, M, 464. 
al MEHMET İPŞİRLİ 


CELLE ŞÂNUH 


Celle celâluh lafzının “Allah” ismiyle birlikte yazılı olduğu 
bir levha - Ayasofya Camii / İstanbul 


£ CELLE CELÂLUH k: 
(asi) 
Allah Teâlâ hakkında kullanılan 
È bir saygı ifadesi. E 


“Büyüklük, ululuk, yücelik” mânasın- 
daki celâl ile aynı kökten türeyen ve “bü- 
yük ve yüce oldu” anlamına gelen celle 
fiilinden oluşmuş bir tabirdir. Allah lafzı 
ve Allah'ın isimlerinden biriyle zikredil- 
diği yerde “azameti yüce ve ulu olan” 
anlamında bir saygı ifadesidir. Bunun 
yerine celle şânuhü (şânı yüce olan) veya 
celle ve alâ (azametli ve yüce olan) ifade- 
leri de kullanılmaktadır. Hat sanatında 
lafza-i celâlin yanında onun karakterine 
uygun bir istifle yazılmaktadır. Bilhassa 
cami ve mescidlerin kıble duvarlarına 
konulması âdet olan celi-sülüs levha- 
larda çok güzel istiflerine rastlanmak- 
tadır (bk. CELİL; ZÜ'1-CELÂL ve’l- İKRÂM). 
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m Hurüsi KıLıç 


m = 
CELLE ŞÂNUH 


(lie) 


“Şanı yüce olsun” mânasında 
Allah lafzının geçtiği yerde 
zikredilen bir saygı ifadesi 


NN (bk. CELLE CELÂLUH). 
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CELSE 


CELSE 
Çöle ) 
Namazda iki secde arasındaki 
oturuş anlamında kullanılan terim. 


is d 

Sözlükte “oturmak, oturuş şekli” an- 
lamına gelir. Arapça'da ka'de* de otur- 
ma mânasında olmakla birlikte ka'de 
ayakta duran kimsenin, celse ise yatan 
veya secde yapan kimsenin oturuşunu 
anlatmak için kullanılır. Fıkıh terimi ola- 
rak celse namazda iki secde arasındaki 
oturuşu ifade eder. 

Şâfii, Mâliki ve Hanbeli fakihlerine gö- 
re namaz kılan kimsenin birinci secde- 
den sonra oturması ve bu oturuşun ace- 
le etmeksizin tam olarak yapılması (ta'- 
dil-i erkân) farzdır. Çünkü Hz. Peygam- 
ber'den nakledilen hadislerde onun iki 
secde arasında böyle oturduğu (Müslim, 
“Salât”, 240; İbn Mâce, “İkâme", 22) ak- 
sine davranan bir sahâbiye de namazını 
iade ederek secdeler arasında bu şekil- 
de oturmasını emrettiği (Ebü Dâvüd, "“Şa- 
lât”, 148) bildirilmektedir. Hanefi mez- 
hebinin meşhur olan görüşüne göre bu 
celse sünnettir. Son dönem Hanefi fa- 
kihlerden İbnü'i-Hümâm'ın tercih etti- 
ği, İbn Âbidin'in de delillere daha uygun 
bulduğu diğer görüşe göre ise vâciptir. 

Oturmanın şekline gelince, Şâfil ile 
Hanbeli mezheplerine, Hanefi imamla- 
rından da Ebü Yüsuf'a göre sağ ayağı, 
parmak uçları kıbleye gelecek şekilde 
dikme, sol ayağı da yere döşeyerek üze- 
rine oturma (iftirâş), Mâliki mezhebine 
göre ka'dede olduğu gibi ayakları sağ 
taraftan çıkarma ve sol oturak üzerine 
oturma (teverrük) tercih edilmiştir. Elle- 
rin uyluklar üzerine konulmasında ise 
mezhepler arasında görüş birliği vardır. 
Celsede “ Jl" (Allahım, beni bağış- 
la!) diyerek dua edilmesi sünnettir (İbn 
Mâce, "İkâme”, 23). 

İki secde arasındaki oturuştan başka 
bir de “istirahat celsesi” denilen ve ikin- 
ci secdeden hemen sonra ayağa kalk- 
madan yapılan bir oturuş daha vardır ki 
Hanefi ve Mâliki mezhepleriyle bazı Şâ- 
fil fakihlerine göre mekruh, Şâfii mez- 
hebinde sahih kabul edilen görüş ile Ah- 
med b. Hanbel'den nakledilen ikinci bir 
rivayete göre ise sünnettir. Yapıldığı tak- 
dirde söz konusu celsenin kısa olması 
gerekir. Cemaatle kılınan namazlarda 
imam doğrudan ayağa kalksa bile cema- 
atin istirahat celsesi yapması câiz gö- 
rülmüştür (Nevevi, II, 442). Bu konuda 


ileri sürülen üçüncü bir görüş de yalnız- 
ca hasta, yaşlı veya zayıf olanların bu cel- 
seyi yapması, sağlıklı ve güçlü olanların 
ise doğrudan ayağa kalkması şeklinde- 
dir. Hz. Peygamber'in celse-i istirâhatı- 
nı, hayatının son döneminde yaşlılıktan 
ötürü zaruri bir davranış olarak açıkla- 
yan bu telakki önceki iki görüşü telif et- 
miş bulunmaktadır. Özellikle secde ha- 
lindeki tesbihlerin uzun sürmesi duru- 
munda birden ayağa kalkmaktan doğa- 
cak baş dönmesini önlemek amacıyla is- 
tirahat oturuşunun yapılmasında bir sa- 
kınca yoktur. 
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CELÜDİ 
(sile ) 
Ebü Ahmed Abdülaziz b. Yahyâ 
b. Ahmed el-Celüdi 
(ö. 332/944) 


İmâmiyye Şiası'na mensup 


Basralı âlim, edip ve tarihçi. K 


Basra'nın Celüd köyünden veya Ezd 
kabilesinin Celüd kolundan olduğu için 
Celüdi diye anılmaktadır. Kaynaklarda 
kendisinden, Basra'da Şii-İmâmiyye'nin 
ileri gelenlerinden, fıkıh âlimi, güvenilir 
râvi ve tarihçilerinden biri olarak bah- 
sedilen Celüdi'nin hayatı hakkında he- 
men hiçbir bilgi bulunmamaktadır. 


Çeşitli konularda yazdığı ve ekseriye- 
ti risâle şeklinde olan eserlerinin sayısı 
185'tir. Siretü emiri'I-mü”minin “Alf 
b. Ebi Tâlib, Ahbâru Ebi Bekr ve “Ömer, 
Ahbâru İbn “Abbâs, Ahbâru “Akil b. 
Ebi Tâlib, Ahbâru Hamza b. “Abdil- 
muttalib, Ahbâru Zeyd b. “Ali, Ahbâ- 
ru Beni Mervân, Ahbâru Eksem b. 
Sayti, Ahbâru “Ömer b. “Abdil'aziz gi- 
bi biyografik eserleri yanında Kitâbü'1- 
Cemel, Kitâbü Şıffin, Kitâbü'!- Hake- 
meyn, Kitâbü'1-Havâric, Ahbârül- 
“Arab ve'l-Fürs ve Ahbârü'i-Tevvâbin 


gibi tarihi konularda yazılmış kitapları 
vardır. Fıkıhla ilgili olan eserleri Kitd- 
bü'd-Derâhim ve'd-denânir, Kitâbül- 
Müt'a ve mâ câ'e fi tahlilihâ, Kitâbü'l- 
Mürşid ve'l-müsterşid, Kitâbü Mâ ru- 
viye fi'ş- şatranc'dan başka Kitâbü'n- 
Nâsih ve'l-mensüh, Kitâbü'1- Kırâ?di, 
Mecmü“u kırâ”âti “Ali b. Ebi Tâlib ad- 
lı tefsir ve kıraate dair eserleri de var- 
dır. Arap edebiyatıyla ilgili bazı eserleri 
ise şunlardır: Kitâbü1-Temsil bi'ş-şi “T, 
Kitâbü Tabakâti1-“Arab ve'ş-şu“arâ”, 
Ahbâru Hassân, Ahbâru “Abdirrahmân 
b. Hassân, Ahbâru Ümeyye b. Ebi's- 
Şalt, Ahbâru “Amr b. Ma'dikerib, Ah- 
bârü'!- Ferezdak, Ahbâru Ebi Nüvâs 
(eserlerinin geniş bir listesi için bk. Hediy- 
yetü't-“ârifin, I, 576-577; Seyyid Hasan es- 
Sadr, s. 244-247). Basra'da vefat eden 
Celüdi'nin eserleri zamanımıza intikal 
etmemiştir. 
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İbnü'n-Nedim, el-Fihrist, s. 128, 246; Ebü 
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1981, s. 244-247; Nüveyhiz, Mu“cemü'l-müfes- 
sirin, l, 290; Zirikli, el-A'lâm (Fethullah), IV, 
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USTAFA UZ 


z 


CELÜLÂ SAVAŞI 
(Yale is ) 


Hz. Ömer devrinde 
Irak'ta müslümanlarla 
Sâsâniler arasında cereyan 


eden meydan muharebesi. 


= 1 


Bağdat'ın bir nahiyesi olan Celülâ Dic- 
le nehrinin doğu tarafında aynı adı taşı- 
yan ırmağın kenarında, Sevâd ile İran 
arasında ve Horasan yolu üzerinde ku- 
rulmuştur. Hânikin'den yaklaşık 40 km., 
Medâin'den de 180 km. uzaklıktadır. 


Celülâ Hz. Ömer zamanında Sâsâni- 
ler'e karşı müslümanların kazandıkları 
büyük bir meydan muharebesi dolayısıy- 
la meşhur olmuştur. Kâdisiye Savaşı'nda 
yenilen ve Medâin şehrini müslümanla- 
ra teslim etmek mecburiyetinde kalan 
Sâsâni kuwetleri, Hulvân'a sığınan Kis- 
râ Yezdicerd'in teşvikiyle Celülâ'da top- 
lanmışlar, etrafına hendek ve siperler 
kazarak ve barikatlar kurarak şehri tah- 
kim etmişlerdi. Kisrâ, Hulvân ve Cibâl'- 
den asker ve silâh göndermek suretiyle 
bu ordusuna destek sağlamaya çalışı- 
yordu. Ordunun kumandanı, Kâdisiye Sa- 
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vaşı'nda öldürülmüş olan başkumandan 
Rüstem'in kardeşi Hurrezâd idi. 


Düşmanın hazırlıklarını öğrenen irak 
cephesi başkumandanı Sa'd b. Ebü Vak- 
kâs, nasıl hareket edeceğini bir mektup- 
la Halife Hz. Ömer'e sordu. Halife verdi- 
ği cevapta kendisinin yerinde kalmasını 
ve onların üzerine bir ordu göndermesi- 
ni emretti. Bunun üzerine Sa'd b. Ebü 
Vakkâs 12.000 kişilik bir orduyu, yeğe- 
ni Hâşim b. Utbe b. Ebü Vakkâs'ın (bazı 
kaynaklarda Amr b. Mâlik) kumandasın- 
da Celülâ'ya sevketti. 


Sağ kola Hucr b. Adi el-Kindi'yi, süva- 
rilerin başına Amr b. Ma'dikerib'i, piya- 
delerin başına da Tuleyha b. Huveylid'i 
getiren Hâşim Celülâ'yı kuşattı. Savaş 
için ciddi hazırlık yapmış olan Sâsâni as- 
kerleri siperlerinden çıkarak âni baskın- 
larla İslâm ordusuna saldırıyorlar, sonra 
da geri çekiliyorlardı. Çok şiddetli çar- 
pışmalardan sonra müslümanlar büyük 
bir hamle ile Sâsâni ordusunu mağlüp 
ettiler ve birçok ganimet ele geçirdiler. 
Ordusunun Celülâ'da bozguna uğradığını 
öğrenen Yezdicerd Hulvân'dan ayrılarak 
Rey'e gitmek mecburiyetinde kaldı. Hâ- 
şim b. Utbe askerlerinin bir kısmını düş- 
manı takibe gönderdi; kendisi de Hul- 
vân'a girdi. 

Seyf b. Ömer'in Taberi tarihindeki ri- 
vayetleri başta olmak üzere bazı tarih- 
çiler Celülâ Savaşı'nın 16 yılı Zilkade ayı 
başında (24 Kasım 637) meydana geldi- 
ğini kaydederken Halife b. Hayyât bu 
muharebeyi 17 yılı olayları arasında an- 
latır. Ayrıca Seyf'in 17 yılına ait bir riva- 
yeti yanında 19 yılını zikreden bir başka 
haberini de nakleder. 


Celülâ Savaşı'yla müslümanlar bir ta- 
raftan bu şehri ve Hulvân'ı ele geçirir- 
lerken diğer taraftan da Kâdisiye'den 
sonra Sâsâniler'e büyük bir darbe daha 
vurmak suretiyle Dicle Sevâdı'ndaki böl- 
gelerin fethini tamamlama imkânını el- 
de etmişlerdir. 


Selçuklu Sultanı Melikşah'ın (1072- 
1092), bugün Kızılribât İstasyonu'nun bu- 
lunduğu yerde kervansaray olarak da 
kullanılmak üzere yaptırdığı ribât” (Ri- 
bât-ı Celülâ) kervanların uğrak yeri ol- 
muştur (Hamdullah Müstevfi, s. 165). 

İfrikıye'de (Tunus) Kayrevan'a yakla- 
şık 38 km. uzaklıkta Celülâ adlı bir baş- 
ka tarihi şehir daha vardır. Muâviye b. 
Hudeyc'in ordusunda bulunan Abdülme- 
lik b. Mervân tarafından Muâviye b. Ebü 
Süfyân'ın hilâfeti sırasında fethedilen ve 


bugün harabe halinde olan şehir Ayni- 
celülâ diye bilinmektedir. 
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la”, EP (Fr.), I, 417. lal 
Mİİ MusTAFA FAYDA 


h: CELVET n 


(ös) 

Sâlikin benliğinden arınmış 
ve ilâhi vasıflarla bezenmiş 
olarak halvetten çıkıp insanlara 
karışması anlamına gelen 


L bir tasavvuf terimi. E 


Sâlikin belli bir süre için toplumu ter- 
kederek inzivaya çekilmesi, bu süre için- 
de kötü huylarını bırakıp iyi huylar edin- 
meye çalışması halvet, bu işi başardık- 
tan sonra toplum hayatına dönmesi cel- 
vettir. Celvet halindeki kulda benlikten 
eser kalmadığı için fiilleri Hakk'a nisbet 
edilir ve bunun mümkün olduğuna, “At- 
tığında sen atmadın, ancak Allah attı” 
(el-Enfâl 8 / 17) meâlindeki âyet delil gös- 
terilir. 

Halk ile iyi münasebet kurmaya (cel- 
vet) ihtiyaç duyan bir süfi mutlaka Hak 
ile sağlam bir halvete sahip olmalıdır. 
Ancak bu sayede celveti halvetinin hima- 
yesinde olabilir. O zâhirde halk, bâtın- 
da ise Hak iledir. Celvette iken halvette, 
halvette iken celvettedir; celveti halve- 
tine, halveti celvetine engel değildir. İlk 
süfilerin “kevn-bevwn” dedikleri bu hal 
daha sonraları celvet-halvet deyimiyle 
ifade edilmiştir. Nakşibendiler “halvet 
der-encümen” (halk içinde Hak ile olma) 
ifadesini aynı anlamda kullanmışlardır. 

Muhyiddin İbnü'1-Arabi'ye göre insan 
nerede olursa olsun görür ve görülür (şâ- 
hid ve meşhüd) bir halde bulunduğundan 
bir bakıma halvet mümkün değildir. Ger- 
çek halvet kulun kendi vücudunun Al- 
lah'a ait olduğunu bilerek benliğinden 
sıyrılması ve âlemde zâhir olan her şe- 
yin Allah olduğunu anlamasıdır. Bu id- 


CELVETİYYE 


rake ulaşan bir kimse her yerde ve her 
şeyde tecelli eden Allah'ı göreceğinden 
celvette iken bile halvettedir. Esasen bu 
mertebede celvetle halvet aynı şeydir. 
Bununla beraber İbnü'l- Arabi celvetin 
daha üstün bir hal olduğunu söyler. Sü- 
lük ehli varlık âleminde görülen çokluk- 
la (kesret) perdeli olduklarından halveti 
tercih ederler; birliğe (vahdet) ulaşan 
ârifler ise celvet- halvet ayrımından bah- 
setmez, halvette olmak için toplum ha- 
yatını terketmezler. Onlar celveti değil 
halveti terkederler. 

BİBLİYOGRAFYA : 

et-Ta'rifat, "celvet" md.; el-Mu*cemü'ş-sü- 
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hat, Il, 201, 638. 
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CELVETİYYE 
(âşk!) 
Bayramiyye tarikatının 
Aziz Mahmud Hüdâyi 


(6. 1038/1628) 
E tarafından kurulan bir kolu. ij 


Tasavvufta ilk dönemlerde bir meş- 
rep ve makam adı olan halvet* ve cel- 
vet*, daha sonra birer tarikat adı ola- 
rak kullanılmaya başlanmıştır. Bir Cel- 
veti şeyhi olan İsmâil Hakkı Bursevi (6. 
1137/ 1725), Celvetiyye'nin ilk defa İbrâ- 
him Zâhid-i Geylâni'den (6. 690/1291) 
zuhur ettiğini söyler. Ancak Celvetiyye 
tarikat olarak Aziz Mahmud Hüdâyi za- 
manında teşekkül etmiştir. Bazı müellif- 
ler Celvetiyye'nin İbrâhim Zâhid-i Gey- 
lâni'nin devrinde “hilâl”, Üftâde (6. 988/ 
1580) zamanında “ay”, Hüdâyi dönemin- 
de “dolunay” durumunda bulunduğunu 
ifade ederler (Bursevi, Silsile-i Celvetiy- 
ye, s. 63). 

Esas itibariyle Halvetiyye'nin bir kolu 
olan Celvetiyye'nin silsilesi, İbrâhim Zâ- 
hid-i Geylâni'de aynı tarikatın kolların- 
dan Zâhidiyye, Safiyyüddin-i Erdebili'de 
(6. 735/1334) Safeviyye, Hacı Bayrâm-ı 
Veli'de (6. 833/ 1429-30) Bayramiyye ile 
birleşmektedir. Tarikatın kurucusu Aziz 
Mahmud Hüdâyi'nin şeyhi Üftâde'nin 
Sünbül Sinan'a, kendisinin de Nüreddin- 
zâde ve Kerimüddin Halveti gibi Halveti 
ricâline mensup olmaları, Celvetiyye'nin 
Halvetiyye ile ilgisini ortaya koymakta- 
dır. Nitekim Hüdâyi de, “Bizim tarikimiz 
hem Halveti hem Celveti'dir” diyerek ta- 
rikatının Halvetiyye ile iç içe olduğuna 
işaret eder. Öte yandan Celvetiyye'nin 
Bayramiyye ile doğrudan ilgisi vardır. 
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CELVETİYYE 


Celveti şeyhlerinden Yâkub Afvi (6. 1149/ 
1736) Celvetiyye'nin Bayramiyye'den doğ- 
duğunu söyler (Hediyyetü s-sâlikin, s. 4). 
Aziz Mahmud Hüdâyi'nin tarikat silsile- 
si Üftâde, Hızır Dede (6. 918/1512), Ak- 
bıyık Sultan (ö. 860/ 1456) vasıtasıyla Ha- 
cı Bayrâm-ı Veli'ye ulaştığından Celvetiy- 
ye Bayramiyye'nin bir şubesi sayılır. Öte 
yandan Bayramiyye silsilesinin Nakşi- 
bendiyye ile münasebeti dolayısıyla Cel- 
vetiyye bu tarikattan da bazı izler taşır. 
Meselâ Nakşibendiyye'deki “nazar ber- 
kadem”, “halvet der-encümen” ve “hafi 
zikir” Celvetiyye'de de vardır. 

Aziz Mahmud Hüdâyi'nin İstanbul'da 
büyük sayıya ulaşan müridlerinin yanı 
sıra çeşitli bölgelere gönderdiği halife- 
leri sayesinde Anadolu ve Balkanlar'da 
yayılmaya başlayan Celvetiyye özellikle 
İstanbul, İzmir, Balıkesir, Orta Anadolu 
ve Balkanlar'da bir hayli yaygınlaşmıştı. 
Hüdâyi'den sonra İstanbul'da aynı kuv- 
vetle temsil edilmemekle birlikte nüfu- 
zunu devam ettirmiş ve İstanbul son dö- 
nemlere kadar tarikatın en yaygın bu- 
lunduğu yer olma hüviyetini sürdürmüş- 
tür. Gerek Hüdâyi devrinde gerekse da- 
ha sonraki devirlerde Balkanlar'da Fili- 
beli İsmâil Efendi, Saçlı İbrâhim Efendi, 
Atpazari Osman Fazlı Efendi gibi seçkin 
şeyhler tarafından temsil edilen Celve- 
tiyye Balkanlar'ın en yaygın tarikatların- 
dan biri olmuş, ikinci merkezi durumun- 
da bulunan Bursa'da ise Üftâde ve to- 
runlarıyla, İsmâil Hakkı Bursevi gibi şeyh- 
ler vasıtasıyla son dönemlere kadar iti- 
barını devam ettirmiştir. 

Celvetiyye, Aziz Mahmud Hüdâyi'nin 
vefatından sonra Selâmiyye (kurucusu 


Celvetiyye tarikatının kurucusu Aziz Mahmud Hüdâyi 
adına düzenlenen bir levha 
(Aziz Mahmud Hüdâyi Türbesi - Üsküdar / İstanbul 


Selâmi Ali Efendi (6. 1104/1692), Hak- 
kıyye (kurucusu İsmâil Hakkı Bursevi), Fe- 
nâiyye (kurucusu Fenât Ali Efendi |ö. 1158/ 
17451), Hâşimiyye (kurucusu Hâşim Baba 
lö. 1197/17831) adlı dört şubeye ayrıl- 
mıştır. 

Hz. Ali kanalıyla geldiği için cehri zikri 
esas alan bir tarikat olan Celvetiyye'nin 
sülük âdâbının temelini, Hüdâyi'nin “tev- 
hid zikri” adını verdiği (Vâkıât Tercümesi, 
vr. 93) kelime-i tevhid zikri teşkil eder. 
Sâlike intisabından itibaren tevhid zikri 
telkin edilir. Sâlik bu zikre kendi duru- 
muna göre üç mertebede ve her birine 
ayrı ayrı niyet ederek devam eder. Müb- 
tedi olan sâlik kelime-i tevhidi “lâ ma'- 
bûde illallah'ın (Allah'tan başka mâbud yok- 
tur) mânasını düşünerek zikreder. Bu 
mertebe tevhidin ilk mertebesi olup bu- 
nun mânası şer'i ve zâhiri mânadır. Mu- 
tavassıt olan sâlik ise kelime-i tevhidi 
“lâ matlübe illallah” veya “lâ maksüde 
illallah” (Allah'tan başka maksadım yoktur) 
düşüncesiyle icra eder. Bu sırada kalp- 
te bir Allah'ın dışında bir sevgi hissi du- 
yulur ve o varlık peygamber veya veli sı- 
nıfından bir vasıta değilse o zaman “lâ 
mahbübe illallah” (Allah'tan başka sevgili 
yoktur) diye düşünülerek zikredilir. Mün- 
tehi olan sâlik ise tevhidin “lâ mevcüde 
illallah” (Allah'tan başka varlık yoktur) mâ- 
nasını düşünerek zikreder. Sâlik bu zik- 
re, kâinatın itibari varlığı nazarında zâil 
olup tevhidin nuru zâhir olana kadar de- 
vam eder. Hüdâyi tevhid zikrinin uygu- 
lama tarzını anlatırken (Ecvibe-i Muta- 
savvıfâne, vr. 59) belli bir zaman tesbiti 
yapmakla beraber asıl amacın her an bu 
zikre devam etmek olduğunu söyler. 
Mübtedi sâlik tevhid zikrini cehri, mer- 
tebesi yükseldikçe hafi olarak icra eder. 

Celvetiyye tarikatında tevhid zikri esas 
olmakla beraber Halveti sülükünün esa- 
sı olan esmâ-i seb'a (lâ ilâhe illallah, Al- 
lah, hü, hak, hay, kayyüm, kahhâr) zikrinin 
de büyük önemi vardır. Özellikle Hüdâ- 
yi'den sonraki dönemde Celveti şeyhleri 
sâlike esmâ-i seb'a zikrini telkin etmiş- 
lerdir. 

Tarikatın âdâbına göre Celvetiyye'ye 
intisap etmek isteyen mürid adayı istiha- 
re, İstişare ve abdest gibi ön hazırlıkları 
yaptıktan sonra Şeyhin huzuruna varıp 
elini dizine koyarak oturur ve Şeyhi ile 
beraber üç defa, “Ailah'tan ameli, fiili ve 
kavli bütün günahlarımın bağışlanmasını 
dilerim” ( Susy Baby Yağ 55 İS ye atla) 
dedikten sonra yine istiğfar ederek “â- 
mentü”yü okur. Bundan sonra şeyh tå- 
libe her gün 100 defa istiğfar etmesini, 
100 salavat, 700 defa kelime-i tevhid 


Celveti 

dervişi 

tasviri 
(Turkische 
Gewander 

und Osmanische 
Gesellschaft, 
İstanbul 

1966, Levha 146) 


okumasını, sabah namazından sonra te- 
fekkürle meşgul olmasını, sonra da dört 
veya altı rek'at işrak, kuşluk vaktinde 
iki, dört veya altı rek'at duhâ (kuşluk), 
akşam namazından sonra altı rek'at ev- 
vâbin, gece de iki veya on iki rek'at te- 
heccüd namazı kılmasını, pazartesi, per- 
şembe günleriyle zilhicce ve muharre- 
min on gününde, receb ve şâbanın ta- 
mamında, şevvalin altı gününde oruç tut- 
masını, daima abdestli bulunmasını, ab- 
dest aldığı zaman iki rek'at şükür na- 
mazı kılmasını söyler. Müride ayrıca sa- 
bah namazından sonra Hüdâyi'nin ter- 
tip ettiği ve “hizb-i Hüdâyi” diye meşhur 
olan virdin okunması telkin edilir. 

Celvetiyye'de sülükün tabiat, nefis, ruh 
ve sır olmak üzere dört mertebesi var- 
dır. Şeriatın mukabili olan ilk mertebe- 
de sâlik bedeni ihtiyaçlarını ibadetini en- 
gellemeyecek şekilde karşılar ve helâl 
olanlarla yetinirse nefis mertebesine yük- 
selir. Bu mertebe, nefsi kötü huy ve fiil- 
lerden arındırma mertebesidir. Bu ise 
ancak sürekli mücahede ve riyâzetle ger- 
çekleştirilebilir. Ruh ve sırrın islahı bu 
mücadele neticesinde mümkün olur. Bu 
mertebenin mukabili de tarikattır. Ruh 
mertebesi, sâlikin ruhu ile ilgi kurduğu 
ve mârifetullaha yöneldiği mertebedir. 
Bu mertebede ilm-i ledün esrarı da zâ- 
hir olmaya başladığından aynı zamanda 
keşf mertebesidir ve mârifet makamı- 
na tekabül eder. Mârifet ve ilâhi aşk ma- 
kamına ulaşan sâlik son olarak sır mer- 
tebesine yükselir. Hakikatin mukabili 
olan bu mertebe mahv, fenâ, tecelli ve 
vuslat makamıdır. Sâlik bu mertebede 
kemale ermiş olarak mücâhedattan lez- 
zet duymaya başlar (Vâkıât Tercümesi, 
vr. 139-179). 

Bu dört makamın her birini ayrı ayrı 
sembolik renklerle yorumlayan Hüdâyl - 
ye göre tabiat mertebesinin rengi siyah- 
tır; siyah bedenin aslı olan toprağın sem- 
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bolüdür. Nefis mertebesinin rengi olan 
kırmızı havanın sembolüdür. Ruh mer- 
tebesi sarı renk ile temsil edilir ve ate- 
şe tekabül eder. Sır mertebesi ise say- 
dam olup suyu temsil eder. Böylece dört 
makam ve mertebe “anâsır-ı erbaa” ile 
temsil edilmiş olur. Sâlik bu mertebele- 
ri aşınca kendi vücudu ortadan kalkar, 
geriye vâcibü'l-vücüd olan Hakk'ın vü- 
cudu kalır. Celveti dervişi, bu usul üzere 
sülükünü tamamladıktan sonra şeyhi 
tarafından halife tayin edilerek kendisi- 
ne irşad görevi verilir. 

Celveti tacı on üç terkli olup kubbesi 
siyaha yakın koyu yeşildir; ortasında 
aynı renk bir düğme vardır. Celveti Âsi- 
tânesi'ne mensup dervişlerin giydikleri 
tacın destarının ucu tuğ gibi ön taraf- 
tan gösterilir ve bu cemal alâmeti sayı- 
lr. Tacın on üç terkinden on ikisi keli- 
me-i tevhidin harflerine, on iki imama 
ve esmâ-i seb'adan mazhar olunan is- 
me delâlet eder (Bursevi, Tamâmü'l-feyż 
vr. 514-9). Bir başka rivayete göre on üç 
terk on iki imam ile Hüdâyi'nin kutbiye- 
tine işaret olup tacın tepesindeki düğ- 
me nübüwet-i Muhammediyye'nin ifa- 
desidir. Tacın ön kısmı mihrabi ve min- 
beri, arka tarafı da kafesi biçimde sarı- 
br ki bu şekil diğer tarikat taçlarının hiç- 
birinde yoktur. Celveti Âsitânesi'ne de- 
vam eden muhiblere intisaplarından ön- 
ce beyaz destarlı taç giydirilirdi. Tepesi 
siyah olmakla birlikte destarının sarıl- 
ma şekli ilmiye sarığına benzediğinden 
bu tacı giyen muhiblere “Celveti sofusu” 
denilmiştir. Tarikata intisap edip derviş 
olanlar yeşil destar sararlardı. 


Diğer tarikatlarda kıyam, devran, se- 
mâ gibi isimler verilen âyine Celvetiy- 
ye'de “nısf-ı kıyâm” adı verilir. Diz üs- 
tüne kalkılarak icra edilen bu âyine “Hı- 
zır kıyamı” da denir. Bu zikir tarzı ile il- 
gili iki rivayet vardır. Kuüd tevhidi esna- 
sında Hüdâyi postunda otururken Hz. 
Peygamber'in ruhaniyetini müşahede et- 
miş, tâzim için ayağa kalkmak isteyince 
Hz. Peygamber işaret ederek ayağa kalk- 
mamasını emretmiş, o da zikre dizi üze- 
rinde devam etmiş, bu olaydan sonra 
Celvetiyye'de bu şekilde zikir yapmak 
gelenek halini almıştır. Bir başka riva- 
yete göre Hüdâyi Hz. Peygamber'i değil 
Hızır'ı müşahede etmiştir. Bu sebeple 
nısf-ı kıyâma Hizir kıyamı da denilir. 
Nısf-ı kıyâm, Celvetiyye'nin merkezi Hü- 
dâyi Dergâhı'nda cuma namazından son- 
ra icra edilirdi. Zâkirbaşı kelime-i tev- 
hid zikrini başlatır, toplu olarak ağır ağır 
on iki kelime-i tevhid çekildikten sonra 


zâkirbaşı “Yâ Allah hü” deyince diz üs- 
tü kalkılır. Bu sırada zâkirler Hüdâyi'nin 
ilâhilerinden birini okurlar. İlâhi bitip zâ- 
kirbaşı, “Yâ Allah hü” deyince kıyama 
kaikılırdı. Bir süre ism-i hü zikrine de- 
vam edildikten sonra zâkirbaşı ism-i Ce- 
lâl (Allah) zikrine geçer, daha sonra üç 
defa “nü” der, zâkirler de uygun bir ilâ- 
hi okurlar, ilâhi bitmeden şeyh efendi 
yerini alır, ilâhinin sonunda okunan du- 
rak sessizce dinlenirdi. Daha sonra şeyh 
efendi, “Yâ Allah hü” deyince zikrin ikin- 
ci safhası başlamış olur. Giderek hızla- 
nan “hü zikri” başlar, bir sağa, bir sola 
çevrilerek devam eder. Bu arada zâkir- 
ler usule göre ilâhi okurlar, yine bu sı- 
rada şeyh efendi ritmi değiştirerek üç 
ism-i Celâl okur. İlâhiler zikrin âhenk ve 
temposuna göre bir süre devam edip 
sona erdiğinde zâkirbaşı zâkirlerin biri- 
ne işaret eder, o da bir başka ilâhiyi ken- 
di başına okur, bitirince başkası devam 
ederdi. Şeyh efendinin gelişiyle birlikte 
başlayan zikrin bu bölümü yarım saat 
kadar devam ettikten sonra şeyh yük- 
sek sesle söylediği uzun bir “hü” ile zik- 
ri keser. Zâkirler daha sonra ağır aksak 
usulünde cumhur ilâhisi okurlar, bu da 
bitince şeyh efendi kısa bir dua yapar ve 
böylece âyin tamamlanmış olur. 


Celvetiyye'nin Üsküdar'daki merkez 
dergâhında Hüdâyi'nin vefatından tekke- 
lerin kapatılmasına kadar yirmi üç şeyh 
postnişin olmuştur (bunların isimleri için 
bk. Yılmaz, s. 258). Dergâhın son şeyhi 
Abdülgafir Âbid Efendi'dir (ö. 1946). 


Tarikatın merkezi olan İstanbul'da Cel- 
veti meşihatı vaz olunduğu tesbit edilen 
otuz kadar tekkenin on altısı Üsküdar'- 
dadır. Bu otuz tekkeden dokuzu (Hüda- 
yi Âsitânesi, Selâmsız, Acıbadem, Kısıklı 
Selâmi Ali Efendi tekkeleriyle Fenâi Ali, İs- 
kender Baba, Bandırmalı, Şeyh Camii, Sar- 
maşık tekkeleri) kuruluşlarından son dö- 
nemlerine kadar tarikat değiştirmeden 
Celveti olarak kalmış, bazıları birkaç de- 


Celveti tacını 
ihtiva eden bir 
kompozisyon 
(Aziz Mahmud 
Hüdâyi 

Türbesi) 


-AO ERN 


CELVETİYYE 


fa (Küçükayasofya, Mehmed Paşa tekke- 
leri gibi), bir kısmı ise (Bezirgân Tekkesi) 
bir defa Celvetiler'in eline geçmiştir. 


Mutasavvıf ve şair hüviyetinin yanı Sı- 
ra bir müsikişinas olan tarikatın kuru- 
cusu Aziz Mahmud Hüdâyi yazdığı ilâhi- 
leri bizzat besteleyerek tekkesinde okut- 
muş, sonraki asırlarda yaşayan müsiki- 
şinaslar onun manzumelerinden beste- 
ler yapmışlardır. Hüdâyi devrinde tek- 
kede, aynı zamanda halifeleri olan Hâ- 
fiz Kumral ve Şâban Dede gibi meşhur 
müsikişinasların zâkirbaşılık yapmaları 
ve Celveti şeyhlerinin birçoğunun beste- 
kâr olması, bu tarikatta müsikiye veri- 
len önemi gösterir. Âsitâne şeyhlerinden 
Divitçizâde Mehmed Efendi (6. 1090/ 
1679), Tâlib mahlasıyla yazdığı ilâhiler- 
den bir kısmını bestelemişti. İstanbul'- 
daki Celveti meşâyihi ve mensuplarının 
yanı sıra Bursa Celvetiler'i de müsikiyle 
yakından ilgilenmişlerdir. Meşhur Celve- 
ti şeyhi İsmâil Hakkı Bursevi, Hüdâyi'nin 
bazı ilâhileriyle kendi yazdığı şiirleri çe- 
şitli makamlarda bestelemiştir. 
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CEM’ 


CEM“ 
(e) 


Belâgatın bedi kısmına ait 


L bir edebî sanat. E 


Sözlükte “toplamak, bir araya getir- 
mek” anlamına gelen cem‘, edebiyat te- 
rimi olarak birden fazla şeyi tek hüküm 
altında toplama yolu ile yapılan bir sa- 
natı ifade eder. Arap edebiyatında be- 
lāgata dair eserlerde, “Mal ve çocuklar 
dünya hayatının süsüdür” (el-Kehf 18/ 
46) meâlindeki âyet bu sanata örnek ola- 
rak gösterilmektedir. Âyette Allah, mal 
ile çocuğu dünya hayatının süsü olmaları 
bakımından cemetmiştir. Aynı şekilde, 
“Güneş ve ayın hareketleri bir hesaba 
göredir. Bitkiler ve ağaçlar onun emri- 
ne boyun eğerler” (er-Rahmân 55 / 5-6) 
meâlindeki âyetlerde de hesap için gü- 
neş ile ayı, boyun eğme için de nebat ile 
ağacı bir hükümde cemetmiştir. Nef'f- 
nin, “Hem kadeh hem bâde hem bir şüh 
sâkidir gönül / Ehl-i aşkın hâsılı sâhib - 
mezâkıdır gönül” beytinde kadeh, bâde, 
sâki ve ehl-i aşkın sâhib-mezâkı hük- 
men gönülde birleşmiştir. 

Cem' sanatı kendi içinde bazı kısım- 
lara ayrılır. Bunların sayısını altıya ka- 
dar çıkaran bölümlemelere rastlanırsa 
da (meselâ bk. Ali Cemâleddin, s. 135-136) 
genel olarak üç şekli üzerinde durulmak- 
tadır. Aslında bunlar da iki ayrı sanat 
olan taksim” ile tefrik*in birleşmesin- 
den meydana gelmiştir. 

1. Cem‘ maa't-tefrik. Cem'in tefrik sa- 
natı ile birlikte kullanılmasıdır ki bir hü- 
küm altında toplanan iki veya daha faz- 
la şeyin arasına farklılık koymaktır. “Ge- 
ce ve gündüzü varlığımıza birer delil kıl- 
dık. Bir delil olan geceyi kaldırıp yine bir 
delil olan gündüzü aydınlık kıldık” (el-İs- 
râ 17/12) meâlindeki âyette gece ve gün- 
düz Allah'ın varlığına delil olma konusun- 
da bir hüküm altında birleştirilmiş, son- 
ra bunların delil olma yönleri arasına 
farklılık koymak suretiyle cem‘ maa't- 
tefrik yapılmıştır. Nâbi'nin, “Binâ-yı inti- 
zâm-ı din ü dünyâya edip âlet / Zebâna 
nutk vermiş, güşa vermiş kuvvet-i Isgâ” 
beytinde dil ve kulak önce din ve dün- 
yanın düzenini sağlayan birer alet ola- 
rak bir hüküm altında birleştirilmiş, son- 
ra da bunları biribirinden ayıran farklı 
taraflar belirtilmiştir ki dilin farkı konuş- 
ma (nutk), kulağın farkı dinleme (ısgâ) 
kuvvetidir. Burada dil ile kulağın din ve 
dünya düzenine alet olmaları cem'dir. 
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Fakat birinin söylemek, diğerinin dinle- 
mek özelliğine sahip olması ayrılan yön- 
leridir, tefriktir. 

2. Cem‘ maa't-taksim. Çeşitli şeyleri bir 
hüküm altında topladıktan sonra onları 
ayrı ayrı hükümlere bağlamaktır. “Ben 
ve sen ikimiz de meşgulüz. Ancak sen 
oyun ve eğlence ile ben ilim tahsiliyle” 
örneğinde birinci ve ikinci şahıslar meş- 
gul olma bakımından cemedilmiş, son- 
ra ikinci şahıs oyun ve eğlence ile, birin- 
ci şahıs ise ilim tahsiliyle meşgul göste- 
rilerek ikiye taksim edilmiştir. Bâki'nin, 
“Yayıldı bahs-i la'l-i hatt u hâlin bâğ-ı 
rıdvâna / Suyun kevser, nebâtın ney-şe- 
ker, hâkin abir ettin” beytinde sevgilinin 
dudağı, yüzünün hat ve beni bahsi cen- 
net bağına yayılmakta önce birleşiyor, 
ikinci mısrada ise bunlar sırasıyla cen- 
netteki kevser, nebat ve toprağa nisbet 
edilerek tekrar ayrılıyorlar. Bu sanatın, 
muhtelif şeyleri önce taksim edip sonra 
da bir hüküm altında bir araya getirme 
şekli de vardır. 


3. Cem‘ maa't-tefrik ve't-taksim. Bir hü- 
kümde toplanan iki veya daha çok şey 
arasına farklılık koyup sonra bunları ay- 
rı ayrı vasıflandırmaktır. “O gün gelince 
Allah'ın izni olmadan hiç kimse konuşa- 
maz. İçlerinde bedbaht olanlar da me- 
sut olanlar da vardır. Bedbaht olanlar 
cehennemdedir. Onlar orada ah edip in- 
lerler. Rabbinin dilemesi bir yana, gök- 
ler ve yer durdukça orada temelli kala- 
caklardır. Şüphesiz rabbin her istediği- 
ni yapar. Mesut olanlar ise cennettedir. 
Rabbinin dilemesi bir yana, sonsuz bir 
lutuf olarak gökler ve yer durdukça ora- 
da temelli kalacaklardır” (Hüd 11/105- 
108) meâlindeki âyetlerde önce bütün 
varlıklar, “Hiç kimse konuşamaz” hük- 
münde toplanmış, sonra bazıları bedbaht, 
bazıları mesut şeklinde vasıflandırılıp 
gruplara ayrılarak tefrik sanatı yapılmış, 
ardından da bedbahtların cehenneme, 
mesutların cennete gireceği ifade edile- 
rek taksimde bulunulmuştur. Süleyman 
Paşa'nın Mebâni'l-inşâ'daki şu kıtası 
da bunun için bir örnektir: “Leb-i yâre 
akik-i nâb dedim / Mu'teriz oldular bü- 
tün yârân / Dediler seng-pâre-i Yemen 
o / Bu ise gerd-i çeşme-i hayvân”. İlk 
mısrada sevgilinin dudağı saf akike ben- 
zetilmiş, böylece cem' sanatı meydana 
gelmiştir. İkinci mısrada dudak ile aki- 
kin bu şekildeki cem'ine itiraz edilince 
tefrik meydana gelmiştir. Üçüncü ve dör- 
düncü mısralarda ise her birinin değişik 
bir vasfı verilerek taksim yapılmıştır. 
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CEM‘ 
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Aralarında 
yakın akrabalık bağı bulunan 
iki kadınla aynı anda evli olma 


anlamına gelen fıkıh terimi. 
L pa 


Sözlükte “toplamak, bir araya getir- 
mek, birleştirmek” anlamına gelen cem‘, 
İslâm aile hukukunda bir erkeğin ken- 
dileriyle aynı anda evli olması haram sa- 
yılan kadınların durumuyla ilgili olarak 
geçmektedir. 

İslâm hukukunda bir erkeğin en faz- 
la dört kadınla evlenmesine izin veril- 
miştir. Ancak bu kadınların birbirleriyle 
yakın akraba olmamaları gerekir. Yakın 
akrabalığın kan veya süt yoluyla oluş- 
ması hükmü değiştirmez. Bu konuda 
genel esas, iki kadından her birinin er- 
kek, diğerinin kadın kabul edilmesi ha- 
linde aralarında evlenmeleri haram ola- 
cak kadar yakın akrabalığın bulunması- 
dır. Buna karşılık kadınlardan biri erkek 
kabul edildiğinde evlenmeleri haram, di- 
ğeri erkek kabul edildiğinde evlenmele- 
ri helâl ise cem' sebebiyle geçici bir ev- 
lenme engelinden söz edilmez. Bu son 
duruma örnek olarak bir erkeğin bir ka- 
dınla ve onun üvey annesiyle aynı anda 
evli olması hali gösterilebilir. Kadının er- 
kek kabul edilmesi halinde üvey anne- 
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siyle aralarında evlenme engeli doğacak, 
ancak üvey anne erkek farzedildiğinde 
onun baba ile evlenmesi ve kızıyla ara- 
larında sıhri hısımlığa dayalı bir evlilik 
engelinin doğması söz konusu olmaya- 
caktır. Böylece bu iki kadının aynı anda 
bir erkeğin eşi olmalarında sakınca yok- 
tur. Öte yandan bir erkek, karısı hayat- 
ta olduğu ve nikâhı altında bulunduğu 
sürece onun kız kardeşi, halası, teyzesi 
veya kardeşinin kızıyla evlenemez. Bun- 
ların hangisi erkek kabul edilirse edil- 
sin diğeriyle evlenmesi yasaktır. Kur'ân-ı 
Kerim'de iki kız kardeşin bir nikâh altın- 
da birleştirilmesinin haram olduğu ifa- 
de edilmiştir (en-Nisâ 4/23). Hz. Peygam- 
ber de bir kadının, halası veya teyzesiy- 
le birlikte aynı erkeğin karısı olmasını 
yasaklamış (Buhâri, “Nikâh”, 27), İbn Hib- 
bân'ın rivayetine göre bunun sebebini 
de, “Böyle yaparsanız şüphesiz akraba- 
lık ilişkilerini kesmiş olursunuz (kat'-ı ra- 
him)” (es-Sahih, VI, 166) diyerek açıkla- 
mıştır. İslâm hukukçuları bundan hare- 
ketle, akrabalarla iyi ilişkiler içinde ol- 
manın (sıla-i rahim) farz olduğunu belirt- 
mişler ve bu derecede yakınlığı bulunan 
iki kadının aynı kişinin karısı pozisyonun- 
da genellikle birbirleriyle iyi ilişkiler için- 
de olamayacağını, dolayısıyla sıla-i ra- 
him gibi bir farzın yerine getirilmesine 
engel teşkil edecek durumun aklen de 
haram olması gerektiğini söylemişler- 
dir. Ancak buradaki evlenme engeli ge- 
çicidir. Erkeğin, karısı ile arasındaki ni- 
kâh bağının ölüm veya boşanma gibi bir 
sebeple sona ermesi halinde bu nikâh- 
tan doğan evlenme engeli de ortadan 
kalkacağından karısının yukarıda sözü 
edilen akrabalarından herhangi biriyle 
evlenmesi mümkündür. Ric'i talâkla ka- 
rısını boşayan bir erkek için evlenme en- 
geli iddet bitinceye kadar devam eder. 
Hanefiler'e ve Hanbeliler'e göre bâin ta- 
lâkta da durum aynıdır. Mâlikiler'le Şâ- 
filler ise kocanın, bâin talâk iddeti bek- 
leyen karısının yakın akrabalarından bi- 
riyle evlenebileceğini kabul ederler. Şia'- 
dan Ca'feriyye'nin Ehl-i sünnet mezhep- 
lerinden ayrıldığı belli başlı konulardan 
biri de cem' olup bu mezhebe göre teyze 
ve halanın rızâları alınarak yeğenleriyle 
aynı nikâh altında birleştirilmesi, yani bir 
erkeğin birbiriyle teyze-yeğen veya ha- 
la-yeğen durumunda olan iki kadını ay- 
nı zamanda eş olarak alması câizdir. 


Akrabalık bağından kaynaklanan bu 
durumdan başka dört kadınla evli olan 
erkeğin beşincisiyle evlenmesi de cem'in 
başka bir türüdür. Böyle bir kimse an- 


cak hanımlarından birinin ayrılması ve- 
ya ölmesi halinde başka bir kadınla ev- 
lenebilir. 
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iğ q 
CEM‘ 
(e) 
Öğle ile ikindi 
ve akşam ile yatsı namazlarının 
birlikte kılınmasını ifade eden 


fıkıh terimi. 
is J 


Beş vakit namazdan her birinin ken- 
dine ayrılan vakit içinde kılınması farz 
olmakla beraber bazı özel durumlarda 
öğle ile ikindi ve akşam ile yatsı namaz- 
larının birleştirilerek (cem) kılınması câ- 
iz görülmüştür. Birleştirilen iki namazın, 
öncekinin vaktinde kılınmasına cem'-i 
takdim, sonrakinin vaktinde kılınması- 
na da cem'-i te'hir adı verilir. Önceki na- 
mazın kendisine ayrılan vaktin son kıs- 
mında, sonraki namazın vaktinin ilk 
kısmında kılınması halinde ise cem'-i sü- 
ri denilen sadece dış görünüşte bir cem' 
meydana gelmiş olur. 


Hac ibadeti sırasında arefe günü Ara- 
fatta öğle ile ikindi namazı öğle vaktin- 
de, akşam ile yatsı namazı ise Müzdeli- 
fe'de yatsı vakti içinde cem‘ ile kılınır. 
Buradaki cem'in sünnet olduğunda itti- 
fak vardır. Bunun dışında cem' yapılma- 
sı Hanefiler'e göre câiz değildir. Diğer 
üç mezhep ise bazı mazeretlerin bulun- 
ması halinde cem'i meşrü görürler (aş. 
bk.). Ebü Hanife, arefe günü Arafat'ta 
birleştirilerek kılınan öğle ile ikindi na- 
mazının cemaatle kılınmasını şart koş- 
tuğu halde diğer fıkıh âlimleri bu şartı 
aramaz. Cem' ile namaz kılınırken bir 
defa ezan okunur, ancak her namaz için 
ayrı ayrı kâmet getirilir. Öğle namazının 
farzı eda edilince arada sünnet kılınma- 
dan ikindinin farzına geçilir. İkindi na- 
mazı öğle namazına tâbi olduğundan 
herhangi bir sebeple öğlenin sahih ol- 
maması halinde ikindinin de iadesi ge- 
rekir. Müzdelife'de ise akşam ile yatsı 
namazı tek ezan ve tek kâmetle kılınır. 


CEM’ 


Akşamın farzı ile yatsının farzı arasında 
sünnet kılınmaz ve ara verilmeden her 
iki namaz eda edilir. Bu şarta riayet edil- 
mezse yatsı namazı için ayrıca kâmet 
getirilir. 

Ayrıntılarda bazı görüş farklılıkları bu- 
lunmakla birlikte Şâfii, Mâliki ve Han- 
beliler'e göre yolculuk ve yağmur, son 
iki mezhebe göre ayrıca hastalık cem'i 
câiz kılan sebeplerdendir. Şâfiiler'le Han- 
beliler, namazları cem' edebilmek için 
yolculuğun dört rek'atlı farzları iki rek'at 
kılmaya imkân verecek ölçüde olmasını 
(seferi hali) şart koşarken Mâlikiler bu- 
nu dahi gerekli görmezler. Yağmur, kar 
ve dolu yağması, hastalık vb. mazeret- 
lerin bulunması durumunda, namazla- 
rın birleştirilmesinde istismar ve lâuba- 
lilikten uzak bir değerlendirme ile müs- 
lümanın kendi zaruretini belirlemesi ve 
ona göre hareket etmesi esastır. 

Cem' konusunda mükellefin zaruret 
ve ihtiyaçlarına diğer mezheplere nis- 
betle daha fazla önem veren Hanbeli fa- 
kihlerine göre özür” sahibi olma, her na- 
maz için abdest almaktan âciz bulunma 
vb. sebeplerle de namazları birleştirmek 
câizdir. İçlerinde İbn Şübrüme ile İbn Si- 
rin'in de bulunduğu bazı İslâm hukuk- 
çuları, alışkanlık haline getirmemek şar- 
tıyla, bu sebepler dışında da mutlak ola- 
rak cem'in câiz olduğunu söylemekte- 
dirler. Ancak Arafat ve Müzdelife dışın- 
da cem'i câiz görenlerin bunu bir ruh- 
sat” olarak aldıklarını, her namazı vak- 
tinde kılmanın daha faziletli olduğunu 
ifade ettiklerini de belirtmek gerekir. 


İslâm âlimleri içinde namazların bir- 
leştirilmesi konusunda en müsamahalı 
görüşe sahip olanlar Ca'feri fakihleridir. 
Ca'feri fakihleri, Arafat ve Müzdelife'de- 
ki cem'ler konusunda Sünni mezhepler- 
le aynı görüşü paylaştıktan başka her- 
hangi bir mazeret olmaksızın öğle ile 
ikindi ve akşamla yatsı namazlarını bir- 
leştirmeyi de câiz görürler. Onlara göre 
zevalden güneşin batışına kadar olan 
süre öğle ve ikindi namazlarının ortak 
vaktidir. Ancak zevalden hemen sonra 
dört rek'at farz kılacak kadar süre sa- 
dece öğle namazının, güneş batımından 
önce dört rek'at farz kılacak kadar sü- 
re de sadece ikindi namazının vaktidir. 
Aynı şekilde güneşin batışından fecre 
kadar olan vakit akşam ile yatsı namaz- 
larının ortak vakti olup bu vaktin başın- 
da üç rek'at namaz kılacak kadar süre 
sadece akşam namazının, sonunda dört 
rek'at kılacak kadar süre de sadece yat- 
sı namazının vaktidir. Namazın esasta 
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CEM’ 


beş vakit olarak farz kılındığını kabul 
eden Ca'feri fakihleri, ayrıca her namaz 
için Sünni mezheplerin beş vakitle ilgili 
olarak tesbit ettikleri sürelere benzer 
şekilde fazilet ve kifayet (cevaz). olmak 
üzere iki vakit belirlemişlerdir. Ancak 
uygulamada öğle ile ikindi ve akşam ile 
yatsı namazları hep cem'-i takdim ile kı- 
lmagelmiş, bu da beş vakit namazın üç 
vakitte eda edilmesi gibi bir sonuç do- 
ğurmuştur. Bu durum, namazı ayrı ay- 
rı Zamanlarda kılınmak üzere beş vakit 
olarak farz kılan şâriin maksadına ve 
teşri hikmetine ters düştüğü gibi Hz. 
Peygamber ve ashabı ile daha sonraki 
müslüman nesillerin uygulamalarına da 
aykırıdır. 

Namazların cem'i hususunda Hanefi 
âlimlerinin telakkisi ihtiyat açısından ve 
istismarın önlenmesi bakımından önem 
taşırken diğer üç Sünni mezhep fakih- 
lerinin görüşleri, Hz. Peygamber'in uy- 
gulamalarına ve kolaylık dini olan İs- 
lâm'ın genel prensiplerine daha uygun 
görünmektedir. 
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ALIT UNAL 


- 
z CEM‘ 
(am ) 
Sâlikin her şeyi Allah'tan bilerek 
halkı yok, hâlikı var görmesi hali 


L anlamına gelen tasavvuf terimi. 


Sözlükte “toplamak, bir araya getir- 
mek; dikkat ve iradeyi bir noktaya tek- 
sif etmek” anlamına gelen cem‘ tasav- 
vufta bir hal olup fark veya tefrika” ile 


birlikte kullanılır. Ruh ilâhi güzelliği sey- 
re dalınca zât-ı ilâhi nurunun galebesi 
karşısında eşyayı birbirinden ayıran ak- 
lın nuru söner; böylece hakkın ortaya 
çıkması ve bâtılın kaybolması sebebiyle 
kadim (Allah) ile hâdis (mahlük) arasın- 
daki fark ortadan kalkar ki bu hale cem' 
denir. Daha sonra zâtın yüzüne izzet per- 
desi çekilip ruhun zâttan uzaklaşarak 
halk âlemine dönmesi ve kadim ile hâ- 
dis arasındaki ayırımın yeniden belirme- 
siyle tefrika hali meydana gelir. Hücvi- 
ri, cem' ve fark anlayışının temsilcisinin 
Ebü'l-Abbas Kâsım es-Seyyâri (6. 342/ 
953) olduğunu ve bu görüşün taraftar- 
larına bundan dolayı Seyyâriyye (cem' ile 
fark arasında gidip gelenler) adının veril- 
diğini söyler. Bâyezid-i Bistâmi, Ebü Hafs 
el-Haddâd, Ebü Bekir eş-Şibli ve Sehl 
et-Tüsteri cem' fikrini benimseyen ilk 
mutasavvıflardandır. Cüneyd-i Bağdâdi, 
Bündâr b. Hüseyin ve Ebü Ya'küb en- 
Nehrecüri cem'i “vecd halinde Allah ile 
beraber olmak”, farkı “beşeriyet sıfatı 
içinde Hak ile halkı birbirinden ayırmak, 
ayrı ayrı varlıklar olarak görmek” şek- 
linde tarif etmişlerdir. 


Bazı mutasavvıflar insanın yaratılışı 
ile cem' hali arasında ilgi kurarlar. On- 
lara göre cem' yaratılış sırasında Hakk'ın 
konuşmasıdır. İnsanlar o zaman gaybet* 
halinde oldukları için konuşan da cevap 
veren de Hakk'ın kendisiydi. Hak insan- 
lara peygamberler aracılığıyla hitap edin- 
ce fark hali ortaya çıkmıştır. Bu anlayı- 
şa göre cem' varlığın Hak'tan ibaret olu- 
şu, fark ise varlıkların şehâdet” âlemin- 
de ayrı ayrı ortaya çıkışıdır. Varlıkların 
zuhur edip fark halinin doğmasından 
sonra Allah'ın, kulunu kendisiyle birleş- 
tirmesine de cem' adı verilir. Bu bağlam- 
da kulun kendine bakması fark, rabbi- 
ne bakması cem'dir. Nitekim Ebü Ali ed- 
Dekkâk, “Fark sana nisbet edilen, cem' 
ise sana nisbet edilmesi mümkün olma- 
yan şeydir” der. 

Cem', dağınık bir halde bulunan ilgi 
ve dikkati tek noktada toplamak oldu- 
ğuna göre dikkat ve ilgisini Allah'ta yo- 
ğunlaştıran süfi zikrederken yalnız “Al- 
lah” der, başka hiçbir şey söylemez ve 
görmez. İlgi ve dikkatini Hakk'ın dışın- 
daki varlıklara yönelten ise yaratıklar- 
dan başka bir şey görmez. 


Menâzilü's- sâ irin adlı eserinde ta- 
savvufi makam ve halleri 100 “menzil” - 
de toplayan Hâce Abdullah-ı Herevi, bun- 
lardan doksan dokuzuncusunun cem‘, 
yüzüncüsünün de tevhid olduğunu be- 


lirtmiş ve cem'i üç mertebede incelemiş- 
tir. 1. Cem'u'l-ilm. Sâlikin bütün dikkat 
ve bilgilerini tek noktada toplayarak le- 
dünni bilgi içinde yok olmasıdır. Bu mer- 
tebede sâlik Hakk'ın varlığına delil ara- 
maz hale gelir; çünkü bütün kaygısını 
teke indirmiştir. “Kaygılarını teke indi- 
renin diğer kaygılarına Allah kefil olur” 
(İbn Mâce, "Mukaddime", 23) meâlindeki 
hadis mutasavvflara göre cem'u'i-ilme 
işarettir. 2. Cem'wl-vücüd. Sâlikin ken- 
di maddi ve fâni varlığından sıyrılarak 
Hakk'ın varlığına ermesidir. 3. Cem'u'l- 
ayn (aynü'i-cem'). Kulun Hakk'ın zâtında 
fâni olarak iki ayrı vücut görmekten kur- 
tulmasıdır. Bu anlamıyla cem' sâlikin fe- 
nâsıdır. Çünkü sâlikin büsbütün vücut 
kaydından kurtulması mümkün değil- 
dir. Fenâ yoluyla vücut ortadan kalkma- 
dan vuslat hâsıl olur ve cem' gerçekle- 
şir. Süfilere göre gerçek tevhid budur. 
Onlar, Hz. Müsâ'nın dağa tecelli eden 
Hakk'ın nurunu görmesini (bk. el-A'râf 
7/ 143) cem'in bu çeşidine örnek verir- 
ler. Bazıları buna “enelhak makamı” da 
derler. 


Cem' halini kavrayan tevhidin hakika- 
tine erer. Çünkü fark ayırır, cem' birleş- 
tirir, tevhide götürür. Cem' huzur halin- 
den gaybet haline geçme, kendini ilâhi 
tasarruf altında görmedir. Kulun Allah'a 
amellerle ulaşması fark, Allah'a yine Al- 
lah ile ulaşması cem'dir. Bir başka tari- 
fe göre cem' olağan üstü fiiller, fark da 
olağan fiillerdir. Buna göre mücize ve 
kerâmetler cem', yaratıkların normal fi- 
illeri farktır. Yaratıkların fiillerini yara- 
tana izâfe etmekle yaratanın fiillerini 
yaratıklara nisbet etmek arasında fark 
vardır. Biri Hakk'ı tâzim edip halkı ve 
kendini küçük görmektir, diğeri ise var- 
lık ve büyüklük iddiasıdır. Bir kimseden 
insanların fiillerine benzemeyen olağan 
üstü bir fiil ve hal zuhur edince onun fa- 
ili mutlaka Allah'tır. Ateşe atılan HZ. İb- 
râhim'in yanmaması, kuyuya atılan Hz. 
Yüsuf'un kurtulması gibi. Nitekim Ce- 
nâb-ı Hak, Hz. Peygamber'in cem' ha- 
lindeki fiillerini kendisine nisbet etmiş 
ve, “Attığın zaman sen atmadın, Allah 
attı” (el-Enfâl 8/17) buyurmuştur. Bir 
hadis-i kudside, kulluğun tadına vara- 
rak ibadet eden kimselerin fiillerinin Ce- 
nâb-ı Hakk'a izâfe edilmesine bakılırsa 
(ok. Buhâri, “Rikak”, 38), Allah'ın sevgisi- 
ne mazhar olan kulun bu fiillerin kâsibi 
olmaktan bile çıktığı ve bunların Hakk'ın 
fiilleri haline gelmesiyle cem'in gerçek- 
leştiği anlaşılır. 
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İbnü'l-Arabi, “Cem' halkı görmeksizin 
Hakk'a işarettir” diyerek ahadiyyet'in 
cem' ile beraber bulunduğunu ifade eder. 
Ona göre ahad ancak cem' ile, cem' de 
ahad ile olur. Nitekim, “Nerede bulunur- 
sanız Allah sizinle beraberdir” (el-Baka- 
ra 2/115) meâlindeki âyette ifade edilen 
beraberlik cem'dir. Âlemin varlığına rağ- 
men Hak ile beraberlik devam ettiği sü- 
rece cem'in hükmü de devam eder. 


Cem' ile fark, ışık ile karanlığın birbi- 
rini takip etmesi gibi daima birbirini iz- 
ler; cem' ortaya çıkınca fark kaybolur; 
fark zâhir olunca cem' zâil olur. Birinin 
varlığı diğerinin yokluğudur. Sâlik için 
her ikisi de zaruridir. Çünkü fark olma- 
yınca kulluk, cem' olmayınca da Hakk'ı 
tanıma (mârifet) gerçekleşmez. Bundan 
dolayı Fâtiha süresindeki, “Ancak sana 
kulluk ederiz” ifadesi farka, “Ancak sen- 
den yardım dileriz" ifadesi de cem'e işa- 
ret sayılır. Tasavvufta cem' ve farkın bir- 
likte bulunması hali gerçek tevhid şek- 
linde yorumlanmıştır. Nitekim Aziz Mah- 


mud Hüdâyi, Necâdtü'l-garik fi'l-cem' 


ve't- tefrik adlı manzum risâlesindeki bir 
beyitte bunu şöyle ifade etmiştir: “Şu- 
nun kim cem'i yok irfânı yoktur / Şunun 
kim farkı yok ilhâdı çoktur”. 


Cem'in en üst derecesi olan cem'u'l- 
cem', bütün varlık ve yaratıkları Hak ile 
görerek birinin varlığı diğerine engel ol- 
madan kesrette vahdeti, vahdette kes- 
reti müşahede etmektir. Kulun “bekâ 
billâh” vasfını kazanması sekr*den son- 
raki sahv*, cem'den sonraki ikinci fark 
halidir. Sâlik, cem'u'l-cem' halinde her 
şeyi hakikati üzere Hak ile kaim görerek 
her hak sahibine hakkını verir. Cem'u'l- 
cem', cem' ile farkın aynı anda bulun- 
masıdır. Bu hale sahip olan kişi eşyaya 
cem' nazarıyla baktığında da gözünden 
fark hali büsbütün zâil olmaz; fark na- 
zarıyla baktığında da eşyayı Hak ile kaim 
gördüğü için cem' hali yok olmaz. Bu şe- 
kilde ubüdiyyet ile rubübiyyet arasında- 
ki farkları görerek tevhidin gerçeğine 
erer. Cem' halinde ise sâlik mâsivâdan 
bütünüyle fâni olarak ahadiyyet merte- 
besine ermekte, Hakk'ın dışındaki eşya 
ile ilgili hislerini tamamen kaybetmek- 
te (sekr), kendini Hakk'ın tasarrufunda 
kabul etmekte, fakat kulluk görevleri- 
ni ifa için de sahv haline dönmesi ge- 
rekmektedir. Bu sebeple cem'den son- 
raki bir hal olan ve cem' ile farkı birleş- 
tiren cem'u'l-cem'e “sahv-ı sâni” de de- 
nilir. 
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Hasan KÂMİL YILMAZ 
P a 
CEM 
l) 


Klasik Fars ve Türk edebiyatlarında 
çokça anılan efsanevî 


C İran hükümdarlarından biri. | 


CEM 


den üretimi ve savaş aletleri yine ilk de- 
fa Cem zamanında yapılmış, tıp ilmi bu 
sırada Yâbel adli bir kişi tarafından baş- 
latılmış, Yâbel'in kardeşi Yübel müsikiyi 
icat etmiştir. Yâbel'in diğer kardeşi Tü- 
bel ise birçok sanatın kurucusudur. Çok 
akıllı bir hükümdar olan Cem, dönemin- 
deki bu büyük ilerlemenin verdiği gurur- 
la tanrı olduğunu iddia etmiş ve insan- 
ların tapmaları için heykellerini yaptıra- 
rak her tarafa göndermiştir. 700 yıl hü- 
küm süren Cem, yine Pişdâdiyân so- 
yundan gelen Dahhâk tarafından tah- 
tından indirildikten sonra 100 yıl daha 
yaşamıştır. Zalim bir hükümdar olan 
Dahhâk da Gâve adlı bir demircinin baş- 
lattığı isyan sonucu öldürülmüş ve tah- 
ta Cem'in neslinden adaletiyle tanınan 
Feridün geçmiştir. 

Yine mitolojiye göre Cem, güneşin Koç 
(Hamel) burcuna girdiği 21 Mart günü 
Azerbaycan'a gelmiş, doğu yönünde yük- 
sekçe bir yere tahtını kurdurarak otur- 
muş, güneş doğunca Cem'in taht ve ta- 
cında bulunan mücevherlerin parlaması 
ve gece ile gündüzün eşit olması sonu- 
cu bu güne “nevruz” (yeni gün) denilmiş- 
tir. Nevruzu bayram olarak ilân eden 
Cem'e halk Şid unvanını vermiştir (Sâ- 


Bir silsilenâmede Cem'i tasvir eden bir minyatür 
(Derviş Mehmed, Sübhatü't-ahbâr, 
Osterreichischen Nationalbibliothek, Cod AF, nr. 50, vr. 5°) 


İran'da hüküm süren ilk sülâlelerden 
Pişdâdiyân'ın dördüncü ve en büyük hü- 
kümdarıdır. Hamdullah Müstevfi Târih-i 
Güzide'de (s. 80 vd.), Cem'in bazı tarih- 
çilere göre Hz. Âdem'le aynı kişi, bazıla- 
rına göre ise Hz. Âdem'in yedinci oğlu 
Geyümers'in torunu olduğuna dair riva- 
yetleri naklederek soyunu şöyle kaydet- 
mektedir: Tahmüras-Hüşeng-Siyâmek- 
Geyümers. Cem'e güzel yüzlü oluşu se- 
bebiyle Pehlevice “ışık ve nur” anlamına 
gelen Şid lakabı verilmiş ve Cemşid adıy- 
la da anılmıştır (İbnü'l-Belhi, s. 29-30; Mir- 
hând, I, 516). Bu görüşe Arap tarihçileri 
de katılmaktadır (Taberi, 1, 174). İbnü'l- 
Esir ise Cem'in “ay” mânasına geldiğini 
söyler (e/-Kâmil, 1, 64). 

İran mitolojisine göre insanlar ilk de- 
fa Cem döneminde askerler, sanatkâr- 
lar ve çiftçiler olmak üzere üç sınıfa ay- 
rilmiş, birçok meslek de yine onun za- 
manında ortaya çıkmıştır. Topraktan ma- 
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dık Kiyâ, s. 103). Cem'le ilgili bu efsane- 
nin Hint kaynaklı olduğu ileri sürülmek- 
tedir. Nitekim İran'ın İslâm öncesi kut- 
sal kitabı Avesta'da Zerdüşt'ün Brah- 
man'ın dininden ayrılıp yeni bir din icat 
ettiği, ülkesinden uzaklaştırılınca İran'a 
giderek orada halka eski Hint mitoloji- 
sini öğrettiği anlatılmaktadır. Cem'in adı 
Avesta'da Pehlevice şekliyle “Yima”, la- 
kabı Şid ise “Haseeta” olarak geçmek- 
tedir. 


Öte yandan İran'ın İslâmlaşmasından 
sonra İran mitolojisiyle Sâmi peygam- 
berler hakkındaki kıssalar arasında ilgi 
kurulmuş (Muhammed Muin, s. 83), bu 
arada bazı özellikleri dolayısıyla Hz. Sü- 
leyman Cem'e benzetilmiştir. Bu sebep- 
le Cem klasik Fars ve Türk edebiyatla- 
rında kuş, dev, peri ve yüzük kelimele- 
riyle birlikte kullanıldığında Hz. Süley- 
man kastedilmiştir. Efsaneye göre bir 
gün havada ayaklarına yılan sarılmış bir 
kuş gören Cem, okçularına kuşu yarala- 
madan yılanı öldürmelerini emreder. Ok- 
çular kuşu kurtarırlar, kuş da bu iyiliği- 
ne karşılık Cem'e birkaç tohum getirir. 
Cem bu tohumlardan yetişen asmalar- 
dan üzüm, üzümden de şarap elde eder; 
yedi köşeli bir kadeh (câm) yaptırarak 
kabiliyetlerine göre çevresindekilere bu 
kadehin birer köşesinden şarap sunar. 
Câm-ı Cem, câm-ı Cemşid, câm-ı cihân- 
nümâ, câm-ı giti-nümâ gibi adlar veri- 
len Cem'in bu kadehinin özelliği sadece 
onunla içki sunulmasıdır. Kâinatta olup 
biten her şeyin görüldüğü, aynı adlarla 
anılan kadeh şeklindeki aynayı ise yine 
Pişdâdiyân soyundan Keyhusrev yapmış- 
tır. Firdevsi, Şehnâme'sindeki “Bijen ile 
Münije” hikâyesinde Keyhusrev'in bu ay- 
nada Bijen'in nerede olduğunu görüp 
onu kurtardığını anlatır. 


Câm-ı Cem tabiri İslâmi dönem İran 
edebiyatında tasavvufi bir muhteva ka- 
zanmıştır. Senâi ona gönül, Attâr Hızır 
ve âb-ı hayât, Mevlânâ gönül gözü ve 
gönül aynası, Şebüsteri nefs-i dânâ (in- 
sân-ı kâmil) mânasını vermiştir. Hâfız ise 
câm-ı cihân-bin, kadeh-i âyine-kirdâr, 
âyine-i İskender tamlamalarını câm-ı 
Cem anlamında kullanmıştır (M. Kelim 
Şehresâmi, s. 109 vd.). 


Divan edebiyatında Cem genellikle ka- 
dehiyle birlikte ve şarabın mucidi olarak 
anılmıştır. Bezm (içki meclisi) ve Nevruz 
vesilesiyle de zikredilen Cem aynı zaman- 
da kudretiyle ele alınır. Fuzüli'nin, “Hâk-i 
Cem üzre çıkıp lâle tutup câmıni der / Ki 
kimin var ise bir câmı bugün oldur Cem” 
beyti bütün bu özellikleri hatırlatan bir 
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örnektir. Cem, ayna ile beraber kullanıl- 
dığında ise İskender kastedilir. 
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NURETTİN ALBAYRAK 


J el-CEM‘ BEYNE n 


RE'YEYİ”1- HAKİMEYN 
(0 a) öz ge) 
Fârâbi'nin 
(6. 339/950) 
Eflâtun ile Aristo'nun 


felsefi sistemlerini 


L uzlaştırmak amacıyla yazdığı kitap. J 


Eserin tam adı el-Cem' beyne re'ye- 
yiT-hakimeyn Eflâtün el-İlâhi ve Aris- 
totdlis'tir. Bazı yazma nüshalarında ise 
Kitâbü İttifâkı re” yi'l- hakimeyn Eflâ- 
tün ve Aristotâlis, Makale fi'l-cem' 
beyne re'yeyni Eflâtün ve Aristo, Ri- 
sâletü'l-cem" beyne'r-re” yeyn şeklin- 
de farklı yazılışlara rastlanmaktadır. Fâ- 
râbi, hacim bakımından küçük, fakat ko- 
nu ve muhteva itibariyle çok önemli olan 
bu eseri yazmaktaki amacını açıklarken 
kendi döneminde birçok kimsenin âle- 
min kıdemi, ilk yaratıcının ispatı, nefis ve 
akıl problemiyle siyaset, ahlâk ve mantı- 
ğa dair konularda Eflâtun ile Aristo ara- 
sında çok derin görüş ayrılıkları bulun- 
duğu kanaatinde olduğunu hatırlatarak 
kendisinin bu kitapta iki filozofun sis- 
temlerinde esasta bir farklılık bulunma- 
dığını ortaya koymak ve kitaplarını oku- 
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yanların zihinlerinde meydana gelebile- 
cek şüpheleri gidermek için ikisinin gö- 
rüşlerini uzlaştırmak, düşüncelerinin ne 
ifade ettiğini açıklığa kavuşturmak, eser- 
lerinde şüphe ve tereddüde yol açan nok- 
taları izah etmek istediğini belirtmiştir 
(ok. Fârâbi, Felsefe Arkivi, s. 221). 

Şüphesiz bu uzlaştırma teşebbüsünün 
asıl sebebi, Fârâbi'nin burada gösterdi- 
ğinden çok daha derinlere inmektedir. 
Bu sebep, İslâm toplumunda filozoflara 
ve felsefi bilgiye karşı duyulan güven- 
sizliktir. Zira düşünce tarihi boyunca fel- 
sefeye yöneltilen en önemli eleştiriler- 
den biri şudur: Her peygamber kendi- 
sinden önceki peygamberleri tasdik et- 
tiği, ilimler daha önceki ilmi veriler üze- 
rinde yükselip gelişmelerini sürdürdü- 
ğü halde filozoflar genellikle birbirinin 
doktrinlerini reddetmektedirler. Nitekim 
Antikçağ'ın iki ünlü filozofu olan Eflâ- 
tun'la öğrencisi Aristo'nun felsefi sistem- 
leri bile birbirinden çok farklıdır. 

Bu gibi eleştirilere cevap vermek üze- 
re Helenistik ve Patristik dönemlerde 
Eflâtun'la Aristo'nun sistemlerini uzlaş- 
tırma, dolayısıyla felsefeyi savunma ama- 
cıyla birçok eser kaleme alınmıştır. Özel- 
likle İskenderiye okulundan yetişen Ye- 
ni Eflâtuncu filozoflar bu problem üze- 
rinde ısrarla durmuş ve felsefenin birli- 
ği tezini her vesile ile savunmuşlardır. 
Meselâ Porphyrius (6. 304) On the fact 
that the systems of Plato and of Aris- 
totle are one and the Same adlı bir ri- 
sâle yazmış (Lyons, s. 56), Romalı bir fi- 
lozof ve teolog olan Boethius da (6. 525) 
bu konuda bir eser kaleme almıştır. Fâ- 
râbi'nin kendinden önceki bu çalışmalar- 
dan haberi olduğu şu ifadesinden anla- 
şılmaktadır: “Ammonius'un (6. V. yüzyı- 
lin sonları), Allah'ın varlığı hakkında bu 
iki filozofun görüşlerini anlatan bir risâ- 
lesi vardır” (Felsefe Arkivi, s. 246). 

Bu uzlaştırma çabaları felsefi olduğu 
kadar dini bir gerekçeden kaynaklan- 
maktadır. Şöyle ki: Bu filozoflara göre 
bir tek hakikatin farklı açılardan yorum- 
lanması neticesinde felsefedeki ekol- 
ler ortaya çıkmıştır. Dolayısıyla felsefe 
doktrinleri arasındaki ayrılık hakiki de- 
ğil lafzi ve zâhiridir. Bu sebeple filozof- 
ların farklı görüşlerini yorumlamak su- 
retiyle aralarında bir uzlaşma sağlamak 
her zaman mümkündür. Yine bu filozof- 
lar, felsefe ile dinin kaynak ve amaçla- 
rının bir ve aynı olduğunu, aralarındaki 
ihtilâfın terminolojiden ve hitap ettikle- 
ri kesimlerin zihni kapasitelerinin farklı 
olmasından kaynaklandığını iddia etmek- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


tedirler. O halde yapılması gereken şey, 
önce bu filozofların görüşleri arasında 
temelde bir fark olmadığını göstererek 
felsefenin birliği ilkesini tesbit etmek, 
son tahlilde de felsefe ile din arasında 
uzlaşmayı sağlamak suretiyle gerçeğin 
birliği ilkesini ortaya koymaktır. 

Fârâbi, Eflâtun'la Aristo'nun görüşle- 
rini uzlaştırmak için felsefenin tarifin- 
den yola çıkar. Ona göre her iki filozof 
da felsefeyi “varlık olarak varlığın bilgi- 
si” şeklinde tarif etmişlerdir. Tarifte gö- 
rüş birliği olduktan sonra ayrıntılardaki 
farklılık önemli değildir. Ona göre ayrı- 
lık olduğu yolundaki iddia şu üç yanlış 
anlayışın birinden kaynaklanmaktadır: 
Ya felsefenin mahiyetini açıklayan yu- 
karıdaki tarif doğru değildir veya bu iki 
filozofun sistemleri hakkında herkesin 
sahip olduğu düşünce zayıf ve tutarsız- 
dır, yahut da ihtilâf bulunduğunu savu- 
nanların bilgisinde eksiklik vardır. Fârâ- 
bi, bunlardan ilk ikisinin ihtimal dışı ol- 
duğunu söyleyerek üçüncü şık üzerinde 
durur ve, “Eflâtun'la Aristo'nun yaşayış- 
ları, davranışları ve çoğu düşünceleri ara- 
sındaki ihtilâf görünüşten ibaretken bir- 
takım zorlama ve hayaller sonucu ara- 
larında tam bir ihtilâf bulunduğunu na- 
sıl olur da akıl kabul eder!” (a.e, s. 224) 
diyerek görüş ayrılığı fikrini ortaya atan- 
lara karşı hayretini belirtir. 

Her ne kadar Fârâbi el-Cem'in giriş 
kısmında kendi döneminde başlıca yedi 
mesele üzerinde tartışıldığını söylüyor- 
sa da gerçekte uzlaştırmayı on üç prob- 
lem üzerinde denemiştir. Fakat bu te- 
şebbüsünde başarılı olduğu söylenemez. 
Çünkü Eflâtun'la Aristo arasındaki görüş 
ayrılığı, filozofun iddia ettiği gibi yüzey- 
sel değil köklü ve temel problemlere iliş- 
kindir. Dolayısıyla gaye ve hedeflerinin 
aynı olması sistemlerinin de aynı olma- 
sını gerektirmez. Meselâ en önemli gö- 
rüş ayrılıklarından birini teşkil eden “cev- 
her” konusunda Eflâtun önce mânevi cev- 
herlerin yani ideaların geldiğini savunur- 
ken Aristo “ilk cevherler” dediği maddi 
varlıklara öncelik vermiştir. Bu sebeple 
dünya görüşü itibariyle bu iki filozoftan 
birincisi idealist, ikincisi ise realist ola- 
rak tanınır. Fârâbi'ye göre bu iki görüş 
arasındaki zıtlık, cevher teriminin farklı 
alanlarda kullanılmasından kaynaklan- 
maktadır. Nitekim Eflâtun cevher konu- 
sundaki düşüncelerini Timaios ve Kü- 
çük Politeia'da metafizik problemleri 
tartışırken, Aristo ise Kategoriler ve I. 
Analitikler'de mantık ve fiziğe dair gö- 
rüşlerini temellendirirken ortaya koymuş- 
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tur. Dolayısıyla görüş ayrılığı bir proble- 
mi farklı alanlarda tartışmaktan kay- 
naklanmıştır ve bu da sanıldığı kadar 
önemli bir şey değildir. “Çünkü cevher- 
leri aynı açıdan ele aldıkları ve aynı ga- 
yeyi güttükleri halde farklı sonuca var- 
salardı işte o zaman ihtilâf söz konusu 
olurdu. Durum böyle olmadığına göre, 
cevherlerin önce gelmesi ve üstün tutul- 
ması hakkında ikisinin görüşlerinin bir- 
leştiği açıklık kazanmış oluyor” (ae, s. 
227-228). Ancak bu iki filozofun dünya 
görüşlerini belirleyecek ve sistemlerinin 
temelini oluşturacak kadar önemli olan 
bu ihtilâfı aynı terimi farklı alanlarda 
kullanmaktan kaynaklanan bir ihtilâf 
şeklinde yorumlayarak problemi basite 
irca etmek mümkün değildir. 


Fârâbi'nin uzlaştırmayı denediği prob- 
lemlerden biri de idealar teorisiyle ilgili- 
dir. Eflâtun felsefesinin temel karakte- 
rini oluşturan bu teoriyi Aristo her fir- 
satta eleştirdiği halde Fârâbi, yanlışlıkla 
Aristo'ya mal edilen, muhteva itibariyle 
Plotin'in Enneades adlı eserinin IV, V 
ve VI. bölümlerinden ibaret olan ve Esü- 
lücyâ (Theologia) diye tanınan kitaba 
dayanarak bu uzlaştırmayı gerçekleştir- 
meye çalışır. Plotin ideaların varlığını 
kabul etmekte, fakat onları Allah'ın var- 
lk hakkındaki ezeli bilgisi şeklinde yo- 
rumlamaktaydı. Gerçi Fârâbi Aristo'nun 
öteki eserlerindeki fikirleriyle Esülüc- 
yâ'daki görüşler arasında bâriz bir çe- 
lişki bulunduğunun farkındadır. Bu yüz- 
den kitabın Aristo'ya ait olup olmadığı 
hususunda bazı ihtimalleri tartışır; fa- 
kat sonuçta, “Bu gibi düşünceleri dile 
getiren kitaplar uydurma oldukları id- 
dia edilemeyecek derecede ün yapmış- 
lardır” diyerek Esülücyâ'nın yaygın şöh- 
reti karşısında onun Aristo'ya ait bir eser 
olduğunu kabul eder. 


İdealar konusunda Fârâbi de Yeni Ef- 
lâtuncu filozoflar gibi düşünerek onla- 
rı Allah'ın varlık hakkındaki ezeli bilgisi 
şeklinde yorumlar. Ona göre her şeyi ya- 
ratan ve icat eden Allah'ın zâtında icat 
etmek istediği şeylerin süretlerinin (ide- 
alar) bulunması gerekir. Allah'ın zâtı eze- 
li ve ebedi olduğuna göre onun nezdin- 
deki idealar da ezeli ve ebedi olacaktır. 
Eğer Allah'ın zâtında yaratmak istediği 
varlığın planı, süret ve izleri bulunma- 
mış olsaydı yaratışında neyi örnek ala- 
caktı? Allah'ın zâtında bu şekildeki ta- 
savyurların bulunmadığını iddia etmek, 
O'nun varlığı tahmine göre, gelişigüzel, 
gayesiz ve iradesiz yarattığı anlamına 
geleceğinden son derece sakıncalıdır. O 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


el- CEM‘ BEYNE RE'YEYİ'| - HAKİMEYN 


halde bu anlamda ideaların varlığını ka- 
bul etmek bir zorunluluktur (a.e, s. 250). 


Fârâbi ideaları bu şekilde yorumlamak- 
la hem Eflâtun ile Aristo arasında bir 
asgari müşterek aramış, hem de dini 
telakki ile felsefe arasında bir uzlaştır- 
mayı amaçlamış görünmektedir. Halbuki 
Eflâtun'un idealardan anladığı şey bun- 
dan çok farklıdır. Eflâtun ideaları bu var- 
lığın arşetipi (ilk örneği) olan reel var- 
lıklar şeklinde görüyordu. Onları külli fi- 
kirler veya ilâhi tasavvurlar şeklinde yo- 
rumlamak Eflâtun felsefesinin özüne 
aykırıdır. Dolayısıyla iki filozofun sistem- 
leri çerçevesinde bu yönde bir uzlaşma 
aramak hem gereksiz hem de imkân- 
sızdır. 


İslâm düşünce tarihinde önemli tar- 
tışmalara sebep olan âlemin ezeliliği ve- 
ya yaratılmışlığı meselesi, Fârâbi'nin bu 
eserde uzlaştırma konusu olarak ele al- 
dığı problemlerin en önemlisini teşkil et- 
mektedir. Eflâtun âlemin yaratılmışlığı- 
nı (buradaki yaratma, kaostan kosmosa 
geçiş anlamındadır), Aristo ise ezeliliğini 
savunur. Fârâbi Aristo'nun bazı eserle- 
rinden âlemin ezeliliğini ifade eden cüm- 
leler aktararak onların yorumunu yapar. 
Meselâ es-Semâ” ve'l- “âlem (De Caelo 
et Mundo) adlı kitabındaki, “Bütün var- 
lık için zaman bakımından bir başlangıç 
yoktur” cümlesi ona göre âlemin ezeli 
olduğunu ifade etmez. Çünkü Aristo bir- 
çok eserinde zamanın feleğin hareketi 
sonucu meydana geldiğini söyler. Bir 
şeyden meydana gelen ise kendini mey- 
dana getireni kuşatamaz, O halde, “Âle- 
min zaman bakımından bir başlangıcı 
yoktur” sözünün anlamı, âlem organik 
veya inorganik varlıklar gibi tedrici ola- 
rak meydana gelmiş değildir; yüce ya- 
ratıcı zaman olmaksızın bir anda feleği 
yaratmış, onun hareketi sonucunda za- 
man meydana gelmiş demektir (a.e, s. 
244). Fârâbi bu konudaki görüşünü ka- 
nıtlamak için yine Esülücyâ'ya başvu- 
rur. O bu konuda fâil sebeple yaratıcı 
sebep arasında bir fark gözetmez. Oysa 
her yaratıcı sebep aynı zamanda fâil se- 
beptir; fakat her fâil sebep yaratıcı se- 
bep değildir. Kaldı ki Aristo'nun termi- 
nolojisinde yaratma diye bir kavram mev- 
cut değildir. Birbirini gerekli kılan heyü- 
lâ (madde), hareket ve zaman ezelidir. 
Onun bu konudaki kesin tavrını şu cüm- 
le ifade etmektedir: “Her ne olursa ol- 
sun, ezeli olduğu halde âlemin yaratıl- 
mış olduğunu iddia etmek bir imkânsız- 
lığı tasdik etmektir” (De Caelo et Mun- 
do, vr. 2799). Fârâbi, Aristo'nun eserle- 
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rinde âlemin ezeliliği ile ilgili düşüncele- 
rini âdeta görmezlikten gelmiştir. Üste- 
lik daha da ileri giderek şöyle der: “Bu 
iki filozofun yaratma problemini açık ve 
inandırıcı delillerle izah eden takipçileri- 
nin sayesinde Allah akıl ve düşünce sa- 
hiplerini kurtarmamış olsaydı insanlar 
hayret ve şaşkınlık içinde kalırlardı” (Fe 
sefe Arkivi, s. 246). Şüphesiz bu iki filo- 
zofun şahsında felsefeyi savunmak ama- 
cıyla söylenen bu abartılmış ifadenin ta- 
rihi ve ilmi açıdan bir değeri yoktur. 
Çünkü İslâm kelâmcılarının bu hususta 
ortaya koyduğu çalışmaları görmezlik- 
ten gelmek mümkün değildir. 

Sonuç olarak Fârâbi, Eflâtun ile Aris- 
to'nun görüşlerini uzlaştırma çabasında 
başarılı olamamış, bazı konularda Ef- 
lâtun'un, bazılarında ise Aristo'nun ya- 
nında yer almıştır. Esasen bu uzlaştır- 
ma çabaları Helenistik dönemden beri 
süregelmiştir. Bu açıdan Fârâbi'yi bu ge- 
leneğin İslâm toplumundaki bir devamı 
olarak görmek gerekir. Ancak eser, Fâ- 
râbi'nin diğer kitaplarında yer almayan 
bazı fikirlerini öğrenme imkânı sağladı- 
ğı ve faydalandığı kaynakları verdiği için 
gerçekten önemlidir. 

el- Cem, Fârâbi'nin bazı risâlelerini 
ihtiva eden ve F. Dieterici tarafından es- 
Semeretü'l-marziyye adıyla yayımlanan 
(Leiden 1890) mecmuada ilk risâle olarak 
(s. 1-33) yer almıştır. Aynı risâleler el- 
Mecmü' adıyla tekrar yayımlanırken (Ka- 
hire 1325 / 1907) el-Cem' burada da yi- 
ne ilk risâleyi teşkil etmiştir (s. 1-39). Da- 
ha sonraki yıllarda yapılan ticari neşir- 
lerin ardından Albir Nasri Nâdir risâlenin 
tenkitli metnini yayımlamıştır (Beyrut 
1968). Farsça bir çevirisi bulunan (Cum- 
bur, s. 6) el-Cem', Mahmut Kaya tara- 
fından “Eflatun ile Aristoteles'in Görüş- 
lerinin Uzlaştırılması” adıyla Türkçe'ye 


tercüme edilmiş ve Felsefe Arkivi'nde 
neşredilmiştir (sy. 24, İstanbul 1984, s. 
221-254). 
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fa] MAHMUT KAYA 


> q 
el-CEM‘ BEYNE's- SAHIHAYN 
(0 0 a) 
Buhâri ile Müslim'in 
el-Câmi “u'ş-sahih'lerindeki 
hadisleri bir araya toplayan 


L eserlerin ortak adı. É 


En güvenilir hadisleri ihtiva etmeleri 
sebebiyle kısaca Sahihayn diye anılan 
Buhâri ile Müslim'in el-Câmi'u'ş-şa- 
hih'leri, yazıldıkları devirden itibaren 
müslümanlar arasında büyük itibar gör- 
müş ve değişik türde pek çok çalışmaya 
konu olmuştur. Bu çalışma nevilerinden 
biri olan e/-Cem' beyne's-Şahihayn 
adlı eserlerde Sahihayn'ın hadisleri ya 
çok defa senedleri olmaksızın alfabetik 
şekilde veya sahâbi râvilerine göre müs- 
ned” tertibinde bir araya getirilmiştir. Bu 
eserlere alınan hadislerin el- Câmi *u's- 


Ebü'l-Mecd 
İsmil 

b. Hibetutlah 
tarafından 
yazılan 
el-Beyân 
“amme 'ttefeka 
“aleyhi'ş- 
Şeyhân 

adlı eserin 
unvan 

sayfası ile 

ilk sayfası 

(Âtıf Efendi Ktp., 
nr. 599) 
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sahih'lerden sadece birinde veya her iki- 
sinde bulunması arasında fark gözetil- 
memiştir. 

Bu türün ilk örneğini Cevzaki (6. 388/ 
998) ortaya koymuş, onun Kitâbü s-Sa- 
hih mine'l-ahbâr adıyla da anılan ese- 
ri günümüze gelmiştir (Rabat, Evkaf, nr. 
118; Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 20.075 
b). Berkâni'nin (6. 425/1034) müsned 
tertibinde olması sebebiyle el- Müsned 
adıyla bilinen eseri ile (Haydarâbâd, Âsa- 
fiye Ktp., nr. 1, 670, hadis 595) Humeydi'- 
nin (6. 488/ 1095) aynı tarzda telif etti- 
ği el-Cem" beyne's-Sahihayn'i de bu 
gruba dahildir. Aynı konuda Begavi el- 
Ferrâ'nın (6. 516/ 1122) yazdığı el- Câ- 
mi' (el-Cem') beyne's-Şahihayn'in gü- 
nümüze gelip gelmediği bilinmemekte- 
dir. Ebü Nuaym Ubeydullah b. Hasan b. 
Ahmed'in (6. 517/1123) el-Câmi' bey- 
ne's-Sahihayn'i (Dublin, The Chester 
Beatty Library, nr. 3447), ayrıca İbnü'l-Har- 
rât (6. 581 / 1185) (Nuruosmaniye Ktp., nr. 
769, 770; Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 395), 
Ebü Abdullah Muhammed b. Hüseyin b. 
Ahmed el-Meri (6. 582/ 1186) ve Ömer 
b. Bedr el-Mevsıli'nin de (6. 622/ 1225) 
(British Museum, Or. 5910) aynı adla anı- 
lan eserleri bulunmaktadır. Radıyyüddin 
es-Sâgâni'nin (6. 650/1252) Meşâriku'- 
envår diye şöhret bulan, senedlerini ver- 
meden 2267 merfü” hadisi alfabetik ola- 
rak bir araya getiren eseri, Eşref b. Ab- 
dülmaksüd tarafından el-Cem" beyne'ş- 
Şahihayn adıyla Beyrut'ta yayımlanmış- 
tır (1409/1989). İbn Hacer el-Askalâni 
ise (6. 852/ 1449) hadislerin senedlerini 
de zikretmek suretiyle konularına gö- 
re düzenlediği el- Cem" beyne's- Şahi- 
hayn'inde çeşitli müstahrec“lerden ilâ- 
velerde bulunmuştur. Onun bundan baş- 
ka Humeydi'nin aynı adlı eserini ihtisar 
ettiğini Kâtib Çelebi zikretmektedir. 

Etrâfü's-Şahihayn adıyla anılan eser- 
leri de bu tür arasında değerlendirmek 
mümkündür. Bu eserlerde Sahihayn ha- 
dislerini rivayet eden sahâbilerin isimle- 
ri alfabetik olarak sıralandıktan sonra 
rivayetlerinin baş tarafından bir bölüm 
yine alfabetik olarak zikredilmekte ve 
bu hadislerin çeşitli isnadları verilmek- 
tedir. Halef el-Vâsıti (6. 401/1010) Etrâ- 
fü's-Sahihayn adlı eseriyle (Sezgin, 1, 220) 
bu nevin ilk örneğini meydana getirmiş- 
tir (bk. ETRAF). Hem Şahih-i Buhâri hem 
Sahih-i Müslim'de bulunmaları sebe- 
biyle “müttefekun aleyh” adı verilen ha- 
disleri bir araya getirme faaliyetleri de 
daha dar kapsamlı olmakla beraber el- 
Cem" beyne's-Şahihayn çalışmasının 
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bir türü kabul edilmelidir. Bilindiği ka- 
darıyla bu sahanın ilk eseri, Ebü'i- Mecd 
İsmâil b. Hibetullah b. Bâtiş el- Mevsili 
(6. 655/ 1257) tarafından telif edilen el- 
Beyân “amme'ttefeka “aleyhi'ş- Şey- 
hân'dır (Âtıf Efendi Ktp., nr. 599). 

Sahihayn'daki hadisleri olduğu ka- 
dar onların râvilerini de bir araya getir- 
mek üzere Dâreküutni'nin (6. 385 / 995) 
Tesmiyetü men ahrecehümü1-Buhâri 
ve Müslim (Beyrut 1407 / 1987) adlı ese- 
riyle başlattığı çalışma türü gelişerek de- 
vam etmiştir (bk. SAHİHAYN). 
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el -CEM* BEYNE's- SAHİHAYN 
(iz gesi ) 


Humeydi'nin 
(6. 488/1095) 
Sahihayn'ı müsned şeklinde 


bir araya getiren eseri. 
[E zl 


Buhâri ile Müslim'in el-Câmi'u'ş-sa- 
hih'leri üzerinde yapılan muhtelif çalış- 
ma nevilerinden biri de bu iki eseri bir 
araya getirme (cem') faaliyetidir. Cevza- 
Kī (6. 388 / 998) ile başlayan ve günümü- 
ze kadar değişik hacimlerde ondan faz- 
la eserin yazılmasıyla sonuçlanan bu ça- 
lışmaların en güzeli, İbnü'l-Esir'in de be- 
lirttiği gibi Humeydi'nin bu kitabıdır. Tam 
adı el-Cem" beyne's- Şahihayn Şahi- 
hi1-Buhâri ve Şahihi Müslim olan eser- 
de, aşere-i mübeşşere* başta olmak 
üzere Şahihayn'da rivayeti bulunan sa- 
hâbiler fazilet derecelerine göre sıralan- 
dıktan sonra her birinin rivayet ettiği 
hadisler bir arada topluca verilmiştir. 
Humeydi Şahihayn üzerine yazılan müs- 
tahrecilerden faydalanarak bunlardaki 
bazı rivayetleri de eserine almış, ancak 
Şahihayn'da olmayan bu rivayetleri ki- 
tabına ilâve etmesi sebebiyle Zeynüddin 
el-Irâki tarafından tenkit edilmiştir. Mü- 
ellif, İsmâili ve Berkâni'nin müstahrec- 
lerinde gördüğü bazı bilgileri eserine al- 
makla beraber Buhâri ve Müslim'in riva- 
yetlerinin nerede başlayıp nerede son 
bulduğunu, ilâvelerin kime ait olduğu- 
nu çok defa belirtmiş ve karışıklığa mey- 
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dan vermemiştir. İbnü'l-Esir Câmi'u7- 
uşül'ünü telif ederken Şahih-i Buhâri 
ile Şahih-i Müslim'deki hadisler için 
Humeydi'nin bu eserini esas almıştır. 

el-Cem" beyne's-Şahihayn'ın bir kı- 
sım yazma nüshaları Süleymaniye Kütüp- 
hanesi'nde bulunmaktadır (Lâleli, nr. 437; 
Yüsuf Ağa, nr. 101; diğer nüshaları için bk. 
GAL Suppl, |, 578). Eser üzerine bazı şerh 
ve ihtisar çalışmaları da yapılmıştır. Bun- 
lardan Vezir İbn Hübeyre'nin el-İfsâh 
(el-İzâh) “an me'âni's-sıhâh adlı eseri 
Muhammed Râgıb Tabbâh tarafından 
Halep'te basılmıştır (1928). Ziyâeddin 
Makdisi'ye ait olan Kelâmü7-Ziyâ” el- 
Makdisi “alâ şey'in min ehâdisi'-Cem* 
beyne's-Sahihayn'ın bir nüshası ise Zâ- 
hiriyye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır 
(Mecmüa, nr. 85 / 12). Ayrıca Hasan b. Ha- 
tir ez-Zahir'in el-İfsâh'ı ihtisar edip bazı 
ilâvelerde bulunmak suretiyle el- Cem “e 
el-Hücce adıyla bir şerh yazdığı, İbn Ha- 
cer el-Askalâni'nin de el- Cem'i ihtisar 
ettiği bilinmektedir (bk. Keşfü'z-zunün, |, 
600). 
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Fâtih Sultan Mehmed'in üçüncü oğlu 
olup 27 Safer 864'te (23 Aralık 1459) Edir- 
ne'de doğdu. İki lalası ile birlikte henüz 
on yaşında iken 1469'da Kastamonu'ya 
sancak beyi olarak gönderildi. Burada 
kısa bir süre kaldıktan sonra önce İstan- 
bul'a, oradan da Rumeli'ye gitmesi emre- 
dildi. Babasının 1473'te Otlukbeli'de Ak- 
koyunlular'la mücadelesi sırasında mağ- 
lüp olduğu yolundaki söylentiler üzeri- 
ne lalaları Nasuh ve Kara Süleyman ken- 
disine biat ettiler. Ancak bunu duyan 
Fâtih oğlunu azarladığı gibi lalalarını da 
öldürttü. 

Ağabeyi Şehzade Mustafa'nın Konya'- 
da ölümü üzerine 1474'te sancak beyi 
olarak oraya gönderildi. Bu görevi sıra- 
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sında Karamanoğulları ile iyi geçindi ve 
bu sayede onların gizli emellerini engel- 
leyebildi. Burada etrafına topladığı âlim 
ve sanatkârlarla mümtaz bir kültür çev- 
resi meydana getiren Cem, babasının 
ölümü ve Bayezid'in tahta geçmesiyle 
hak iddiacısı olarak ortaya çıktı. Baba- 
sının taht için kendisini seçtiğini, Baye- 
zid'in haksız olarak başa geçtiğini ileri 
sürerek ordu topladı ve Bursa'ya gitti. 
On sekiz gün kadar şehirde kaldı, bu sı- 
rada adına para bastırdı, hutbe okut- 
tu ve kendisini padişah ilân etti. Ancak 
1481 Haziranında Yenişehir'de ağır bir 
yenilgiye uğradı; çekildiği Konya'da da 
yeterince destek bulamayınca Tarsus'a, 
Mısır sultanından aldığı davet üzerine 
de Kahire'ye gitti. Kahire'de büyük bir 
ilgi gördü ve orada kaldığı süre içinde 
Mekke'ye giderek hac vazifesini yerine 
getirdi. Anadolu'dan gelen haberler onu 
taht yolu için tekrar ümitlendirdi. Fakat 
Ankara sancak beyi Mehmed Bey'in ıs- 
rarı ile giriştiği harekât bir sonuç ver- 
medi. 1482'de Karamanoğlu Kasım ile 
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anlaşıp Konya'yı almaya kalkıştıysa da 
geri püskürtüldü, taraftarları dağıtıldı. 
Artık Anadolu'da kalma imkânı ortadan 
kalkan Cem otuz kadar adamı ile Ro- 
dos'a gitti. Bundan sonra bir daha va- 
tanına dönemedi ve böylece maceralı 
Avrupa hayatı başlamış oldu. 

29 Temmuz 1482'de Rodos'a varan 
Cem Sultan, Rodos şövalyelerinin İsbi- 
târiyye reisi Pierre d'Aubusson tarafın- 
dan büyük bir törenle karşılandı. Cem 
Sultan şövalyelerin yardımı ile Rumeli 
tarafına geçmeyi umarken şövalyeler 
onu Osmanlı Devleti'ne karşı bir koz 
olarak kulanmayı düşünüyorlardı. P. 
d'Aubusson papaya, Macaristan ve Na- 
poli krallarına mektup yazarak durumu 
izah etti ve nasıl bir yol takip edileceği- 
ni sordu. İltica haberini öğrenen li. Ba- 
yezid ise Rodos şövalyeleriyle anlaşma 
yolunu seçti. Cem'e yardım edilmemesi 
için Venedik'le de anlaşan ve onlara ver- 
gi muafiyeti bahşeden Il. Bayezid, şöval- 
yelere 40.000 altın vermeyi kabul etti. 
Şövalyeler Cem'in Rumeli'ye gitme iste- 
ğini geri çevirdikleri gibi kontrollerini 
daha da arttırdılar ve kendisini gizlice 
Fransa'ya gönderdiler. 

15 Ekim 1482'de Savoia dükasına bağ- 
l Villefranche'ye götürülen Cem, veba 
salgını sebebiyle Nice şehrine gönderil- 
di. Burada dört ay kaldı, bu süre içinde 
Batı dünyasının sosyal yaşayışına şahit 
oldu, adı çeşitli söylentilere karıştı. 5 Şu- 
bat 1483'te Chambery'e götürüldü. Ora- 
da iken Macar kralına yolladığı adamla- 
rının yakalanıp öldürüldüğünü haber al- 
dı. Bu arada Il. Bayezid de kardeşi ve 
Avrupa'nın durumu hakkında bilgi al- 
mak için sürekli olarak casuslar gönde- 
riyordu. Cem'in Avrupa'da bulunması ve 
H. Bayezid'in faaliyetleri, Venedik dahil 
olmak üzere Macaristan kralı, papa, Na- 
poli kralı ve hatta Memlük sultanının ko- 
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nu ile ilgilerini canlı tutmaktaydı. Bütün 
bunları yakından takip eden II. Bayezid, 
Cem'in sağ olarak iadesi için çeşitli te- 
şebbüslerde bulunuyor, öte yandan baş- 
ta Barak Reis olmak üzere gizlice gön- 
derdiği adamlarından onun hakkında bil- 
gi almaya çalışıyordu. Bu arada Macar 
kralı Cem'i kaçırma teşebbüsünde bu- 
lunduysa da başarılı olamadı. Memlük 
sultanı 1487'de 20.000 filori karşılığın- 
da Cem'in kendilerine verilmesi teklifin- 
de bulundu. Papa VIII. Innocente bir haç- 
lı seferi gerçekleştirmek için Cem'den 
faydalanmayı umuyordu. Pierre d'Aubus- 
son ile anlaşarak Cem'i Roma'ya getirtti 
(4 Mart 1489). IK. Bayezid durumdan ha- 
berdar olunca Cem'i muhafaza altında 
tutması için şövalyelere vereceği parayı 
papaya gönderdi. 30 Kasım 1490'da Ro- 
ma'ya giden Osmanlı elçisi Mustafa Bey, 
papaya üç yıl için 120.000 altın verdi. Pa- 
pa Innocente'in ölümünden sonra Fran- 
sa Kralı VIH. Charles, Cem'in Napoli'ye 
sevki için yeni Papa VI. Alessandro ile 
anlaştı. Fransa kralı onu siyasi emelleri 
için bir koz olarak kullanmak istiyordu. 
Ancak 27 Ocak 1495'te Roma'dan ayrı- 
lan Cem, Castel Capuana denilen yerde 
29 Cemâziyelevvel 900 (25 Şubat 1495) 
tarihinde öldü. Onun, elindeki kıymetli 
rehineyi bırakmak zorunda kalan papa 
tarafından zehirlendiği rivayet edilmek- 
tedir. 


Cem'in ölümünü haber alan Bayezid 
üç günlük yas ilân ettiği gibi gıyâbi ce- 
naze namazını da kıldırtmıştır. Tahnit 
edilmek suretiyle sadık adamları tara- 
fından Gaeta denilen yerde toprağa ve- 
rilen cesedi 1499'da Napoli kralı tara- 
fından Osmanlılar'a teslim edilerek Bur- 
sa'da Muradiye Camii haziresine defne- 
dilmiştir. 

Hayatı oldukça maceralı geçen ve Av- 
rupalı devletlerin siyasi oyunlarına hedef 
olan Cem Sultan iyi bir şair olup Farsça 
ve Türkçe iki divanı vardır. Ayrıca adına 


birçok eser yazılmıştır. Doğu'da ve Ba- 
trda portreleri yapılmış olan Cem Sul- 
tan'ın hayatı sonraki dönemlerde çok il- 
gi çekmiş, hakkında çeşitli ilmi araştır- 
ma yapıldığı gibi roman, piyes ve çizgi 
romanlara da konu olmuştur. Avrupa li- 
teratüründe isminin “Zizim” şeklinde ya- 
zılması muhtemelen “Cimcime"den kay- 
naklanmaktadır. 
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Edebi Yönü. Henüz küçük bir çocuk- 
ken Edirne Sarayı'nda aldığı özel ders- 
lerle Arapça ve Farsça'yı öğrenmeye baş- 
layan Cem'in, 873 (1469) yılında devrin 
kültür merkezlerinden biri olan Kasta- 
monu sancak beyliğine tayin edildiği sı- 
rada on yaşlarında iken gazel yazdığı 
rivayet edilir. 1474'te Şehzade Musta- 
fa'nın ölümü üzerine sancak beyi olarak 
gönderildiği Konya'da tahsiline devam 
eden Cem Sultan, ilim ve kültür faaliyet- 
lerinin yanı sıra silâhşörlük ve binicilik 
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gibi askeri nitelikleri de kazanmıştı. Kon- 
ya'ya gider gitmez etrafında Sa'di-i Cem, 
Haydar, Sehâyi, La'li, Kandi ve Şâhidi gi- 
bi bazı şairler toplandı. Bunların bir kıs- 
mı, daha sonra memleketinden ayrılmak 
zorunda kaldığında bile onu yalnız bırak- 
mamışlar ve bu sebeple “Cem şairleri” 
olarak anılmışlardır. 1481'de ağabeyi Il. 
Bayezid karşısında Yenişehir ovasında 
kesin bir yenilgiye uğrayınca yurdunu 
terketmeye mecbur kalan Cem, bundan 
sonra ölümüne kadar gurbette sıkıntılı, 
kederli ve hasret içinde bir hayat sür- 
müştür. Bazı şiirlerinde bu ayrılıktan ne 
kadar üzüntü duyduğu açıkça belli olur. 
Birinci bendi “felek” redifiyle başlayan 
terkibibendinde talihsizliğinden kinaye 
olarak felekten şikâyet etmekle birlik- 
te kendisiyle de hesaplaştığı görülmek- 
tedir. 


Sehi, Cem'in şiirlerinin hayal dolu, ga- 
zellerinin öğretici olduğunu söyler. La- 
tifi onun şairliğini över. Âli de aynı gö- 
rüşleri paylaşır. Âşık Çelebi, tezkiresin- 
de onun musahiplerinden Sa'di-i Cem 
ile divanını ve “kerem” redifli kasidesini 
II. Bayezid'e gönderdiğini bildirmekte- 
dir. Affedilmesi umuduyla ağabeyine yol- 
ladığı yetmiş dört beyitlik kaside olum- 
lu bir sonuç vermemiştir. Yine aynı tez- 
kireden, onun “Râiyye Kasidesi"nin da- 
ha o zamanlar bir hayli ünlü olduğu an- 
laşılmaktadır. 


Cem Sultan, köklü bir kültüre sahip 
olması ve klasik edebiyatı çok iyi bilme- 
sinin yanı sıra Farsça'ya ve İran edebi- 
yatına da derin vukufu sayesinde zen- 


gin hayallerle dolu şiirler yazmıştır. Bi- 
rinci sınıf bir şair olmamakla birlikte şi- 
irlerinde klasik edebi mazmunları, kıs- 
sa, hikâye ve efsanelerle divan edebiya- 
tının hayal dünyasına ait unsurları çok 
iyi kullanmıştır. Cem'in şiirde örnek al- 
dığı kişilerden biri Bursalı Ahmed Paşa'- 
dır. Divanında onun bazı şiirlerine nazi- 
reler yazdığı görülür. Ayrıca Şeyhi ve Ni- 
zâmi'den de etkilenmiştir. 

Şiirlerinde devamlı olarak yalnızlıktan 
şikâyet eden Cem Sultan romantik bir 
ruh hali içinde görülmektedir. Oğlu Oğuz 
Han'ın öldürülmesi üzerine yazdığı mer- 
siyede kederli bir babanın acısını çok 
iyi yansıtmıştır. İsmail Hikmet Ertaylan, 
Cem'in Farsça şiirlerinin Türkçe şiirle- 
rinden daha üstün olduğunu söylemek- 
tedir. 


Eserleri. 1. Türkçe Divan. Âşık Çelebi'- 
nin kaydettiği, Cem'in divanını musahi- 
bi Sa'di aracılığı ile Bayezid'e gönderdi- 
ği şeklindeki bilgiye dayanarak ve özel- 
likle divanın içindeki bazı kaside ve ga- 
zellerden hareketle onun divanını gur- 
bette iken tamamladığı sonucu çıkarıla- 
bilir. Yine Âşık Çelebi'nin ifadesinden, 
divanını babası II. Mehmed adına tertip 
ettiği anlaşılmaktadır. İ. Halil Ersoylu'- 
nun hazırladığı Cem Sultan'ın Türkçe 
Divanı (Ankara 1989) adlı tenkitli yayı- 
nında iki tevhid, bir münâcât, iki na't, 
dört kaside, bir terkibibend, bir tercii- 
bend, 348 gazel, bir rubâi, kırk bir mu- 
amma ve on dokuz müfred bulunmak- 
tadır. Ersoylu'nun sadece beş nüshasın- 
dan söz ettiği divanın bugün on bir nüs- 
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hası bilinmektedir (Süleymaniye Ktp., La- 
la İsmâil, nr. 431, Fâtih, nr. 3794; Millet 
Ktp., Ali Emiri, Manzum, nr. 81; İÜ Ktp., 
TY, nr. 5474, 5547; Bursa Orhan-Haraççı 
Ktp., nr. E. 6; Kayseri Râşid Efendi Ktp., 
nr. 1262; İstanbul Belediyesi Atatürk Ki- 
taplığı, Muallim Cevdet kitapları, nr. 416; 
TSMK, Revan, nr. 739; Bibliothâgue Na- 
tionale, Suppl. 1163; Münih Devlet Kütüp- 
hanesi, Cod. or. 136). Vatikan Kütüpha- 
nesi'nde de sadece muammaları ihtiva 
eden bir nüsha mevcuttur (Rossi, s. 105). 
2. Farsça Divan. Türkçe divan ile bir ara- 
da Bursa Orhan - Haraçcı (nr. E. 6), Top- 
kapı Sarayı Müzesi (Revan, nr. 739), Süley- 
maniye (Fâtih, nr. 3794) ve Millet (Ali Emi- 
ri, Manzum, nr. 328) kütüphanelerinde ol- 
mak üzere toplam dört nüshası bilin- 
mektedir. Bursa nüshası, Türkçe divan 
ile birlikte İ. Hikmet Ertaylan'ın Sultan 
Cem (İstanbul 1951) adlı eseri içinde tıp- 
kıbasım olarak yayımlanmıştır. 3. Cem- 
şid ü Hurşid (Âyâtı Cşşâk). Selmân-ı 
Sâveci'nin (6. 778/1376) Farsça mesne- 
visi önce Ahmedi, daha sonra da Cem 
tarafından Türkçe'ye çevrilmiştir. Sehi 
ve İsmâil Beliğ'in bahsettiği Cem'in bu 
tercümesine uzun zaman rastlanmadığı 
için üzerinde durulmamıştır. Cem şair- 
lerinden Şâhidi de kendi yazmış oldu- 
ğu Leylâ vü Mecnün mesnevisinde bu 
eserden söz ederek iki mesnevinin ay- 
ni tarihte bittiğini kaydeder. Buna göre 
eserin telif tarihi 883'tür (1478). Cem- 
şid ü Hurşid ilk defa Münevver Okur 
tarafından Kütahya Vâhid Paşa İl Halk 
Kütüphanesi'nde (nr. 1666) bulunarak 
1958 yılında ilim dünyasına tanıtılmış- 
tır. Eserin ikinci nüshası Cahit Öztelli ta- 
rafından 1972'de Ankara İlâhiyat Fakül- 
tesi Kütüphanesi'nde (nr. 18.464) bulun- 
muştur. Bu nüshadaki, “Dedim anın adın 
“Âyât-ı Uşşâk” / Hesâb ederseniz ehl-i 
tevârih / Girü adı olur kendüye târih” 
mısralarında hem eserin adı hem de te- 
lif tarihi (“Âyât-ı Uşşâk” = 883) verilmek- 
tedir. Ayrıca bir beyitte Cemşid ü Hur- 
şid'in Fâtih Sultan Mehmed için yazıldı- 
ğı açıkça belirtilmektedir. Çin Padişahı 
Fağfür'un oğlu Cemşid ile Rum kayseri- 
nin kızı Hurşid arasındaki aşk macera- 
sının anlatıldığı eser 5000 beyitten faz- 
ladır. Mesnevi üzerinde Adnan İnce ta- 
rafından bir doktora çalışması yapılmış- 
tır (ok. bibl). 4. Fâl-ı Reyhân-ı Cem Sul- 
tân. Kırk sekiz beyitlik bir mesnevi olup 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi'nde 
iki nüshası bulunmaktadır (nr. 5474, 5547). 
İçinde Cem'in adı geçmemekle birlikte * 
eser Cem'e ait iki divan nüshasında da 


Türkiye Diyen Vakfı İslâm Mneiklepedi Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


285 


CEM SULTAN 


mevcuttur. İsmail Hikmet Ertaylan ta- 
rafından yayımlanan Fal-nâme (İstan- 
bul 1951) adlı eser içinde tıpkıbasımı ve- 
rilmiştir. 
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140. 
m Günay KUT 


CEM SULTAN TÜRBESİ 


Bursa'da Sultan II. Mehmed'in 
şehzadesi Cem Sultan'a ait türbe. 


Başta Sultan Il. Murad'ınki olmak üze- 
re Murâdiye Camii'nin geniş haziresi için- 
de bulunan pek çok türbeden biridir. Ço- 
ğu sanat açısından üstün bir değerde 
olan bu türbeler arasında Cem Sultan 
Türbesi diye anılan yapı iç süslemesi ba- 
kımından en zariflerindendir. 


Kitâbesi olmayan türbe, kubbe için- 
deki nakışlarda bulunan “Sultan Musta- 
fa" ve “rahmetullah” yazılarından anla- 
şıldığına göre Fâtih Sultan Mehmed'in 
büyük oğlu Şehzade Mustafa (6. 1474) 
için yaptırılmıştır. Ancak maceralı bir sür- 
gün hayatından sonra 1495'te İtalya'da 
ölen Cem Sultan'ın cenazesi 1499'da yur- 
da getirildikten sonra buraya defnedil- 
miş ve türbe, daha ünlü olduğu için onun 
adıyla anılır olmuştur. 


Bursa kadı sicillerindeki bir kayıttan 
hareketle (bk. Ayverdi, s. 161) Şehzade 
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Mustafa Türbesi'nin 1479'da yapılmış ol- 
duğu kabul edilmektedir. Haremeyn ev- 
kaf müfettişlerinin raporuna göre 1209'- 
da (1795) harap durumda olan türbenin 
kurşunlarının yenilenmesi, şadırvanla 
sanduka örtüleri ve kavuklarının tamir- 
leri için önce 1453,5 kuruş masraf öngö- 
rülmüş, 23 Rebiülâhir 1210'daki (6 Kasım 
1795) ikinci bir keşifte masraf 1422,5 
kuruşa indirilmiştir (Bursa Kadı Sicilleri, 
1209 yılı, s. 5, 9). Türbenin içindeki dört 
sandukadan biri Sultan Mustafa'ya, di- 
ğeri Cem'e, üçüncüsü Sultan Bayezid'in 
oğlu Abdullah'a, dördüncüsü ise yine Ba- 
yezid'in oğlu Âlemşah'a ait olarak gös- 
terilmektedir. Sandukalarda sabit levha- 
lar olmadığından hangisinin kime ait ol- 
duğu kesin olarak anlaşılamamaktadır. 


Türbe, her kenarı 7 m. uzunluğunda 
bir altıgen biçiminde inşa edilmiştir. Ya- 
pı malzemesi olarak Bursa'daki Türk mi- 
marisinde görüldüğü üzere taş ve tuğla 
kullanılmıştır. Duvarlarda iki sıra tuğla 
kuşaktan sonra tek sıra taş gelmekte, 
bunların aralarında da dikine konulmuş 
bir tuğla bulunmaktadır. Yalnız girişin, 
mermerden iki yanı duvarlı bir hol halin- 
de korunduğu görülür. Dışa bir Türk ke- 
meriyle açılan bu geniş dehlizin üstün- 
de çok taşkın ahşap bir saçak vardır. İki 
yan duvarda da pencereler açılmıştır. 
Türbe mekânı, her cephedeki altlı üstlü 
pencerelerden ışık aldıktan başka mih- 
rap üstünde de bir pencere vardır. Ayrı- 


Cem Sultan Türbesi'nin içinden bir görünüş ve pencere 
alınlığındaki kalem işi süsleme 


s 
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cem Sultan 
Türbesi'nin çini 
desenlerinden 
bazılarının 
Süheyi 
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tarafından 
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ca kubbe kasnağında da pencereler bu- 
lunmaktadır. E. Hakkı Ayverdi'ye göre 
alçı pencerelerin camları genellikle tür- 
benin ilk yapısından kalmıştır. İçeride 
duvarların her bir yüzü “Bursa kemeri” 
ile hareketlendirilmiş ve bunların içleri- 
ne kıble istikametinde bir mihrap, diğer 
dördünde çifte pencereler yer almıştır. 
Kubbe geçişi, binayı çepeçevre dolaşan 
prizma biçimindeki “badem'lerle sağ- 
lanmıştır. 


Cem Sultan Türbesi'ni Türk sanatı ba- 
kımından önemli yapan iç süslemesidir. 
Duvarlar, alt sıradaki pencerelerin üst sö- 
veleri hizasına kadar altı köşeli firüze 
renkli çinilerle kaplanmıştır. Aralarda az 
sayıda koyu lâcivert çiniler de kullanıl- 
mıştır. Üzerlerinde altın yaldızlı birer çer- 
çeve ile ortalarında yine altın yaldızlı dam- 
ga usulüyle basılmış rozetler bulunur. Ke- 
nar şeritleri ise çiçekli ve rümllidir. Mih- 
rabın mukarnaslı yaşmağı lâcivert renkli 
çinilerle bezenmiştir. Mihrabın iki yanın- 
da alınlık içinde müsennâ birer besme- 
le ile altlarında celi- sülüsle “Allahu hå- 
liku külli şey” ve hüve âlâ külli şey” iba- 
resi yazılmıştır. 

Duvarların üst kısımları, kemerler ve 
araları kasnak şeridiyle, kubbe ise tama- 
men kalem işi nakışlarla süslenmiştir. 
Kubbe eteğinde besmele-i şerif ile Âye- 
tü'l-kürsi yazılıdır. Kubbe sathını hatâyi 
ve rümi motifler kaplar. Bunların arala- 
rında küçük kartuşların içlerinde “Sultan 
Mustafa” adı yer alır. Bir dizi teşkil eden 
altı rozetin aralarında da on iki defa “rah- 
metullah” yazısı tekrarlanır. Mihrap du- 
varı son derece zengin olarak hemen he- 
men boşluk kalmayacak şekilde yazılar 
ve nakışlarla bezenmiştir. Pencereli du- 
varlarda, üst pencerelerin iki yanların- 
da, çifte kulplu bir saksıdan çıkan stili- 
ze edilmiş birer büyük bitki motifi yer 
alır. Çiçekler ve selviyi andırır biçimde 
olan bu motiflerin duvardan 2-5 mm. 
kadar taştığı tesbit edilmiştir. Bu çok 
zengin kalem işi nakişların bütünüyle ol- 
masa bile kısmen geç devirde tazelen- 
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diği genellikle kabul olunursa da bunun 
ne derecede olduğu pek açıkça anlaşı- 
lamamaktadır. Bursa Türk eserleri üze- 
rinde hazırladığı doktora tezi 1909'da 
basılan Wilde, türbenin çok yakın tarih- 
lerde tamir edildiğini ve bu sırada çok 
çirkin ve parlak renkli nakışların yapıl- 
dığını bildirir. Ahmed Tevhid Bey de Bur- 
sa valiliği sırasında Ahmed Vefik Paşa'- 
nın türbedeki badanaların altında oriji- 
nal nakışları bizzat bulduğunu ve onları 
restore ettirdiğini yazar. Sonuç olarak 
bu türbenin iç süslemesi, bir bütün ha- 
linde XV. yüzyılın Türk iç bezeme sana- 
tını ve estetiğini mükemmel aksettiren 
bir örnek kabul edilir. 

Türbenin ahşap kündekâri kapı kanat- 
ları da itinalı ve kaliteli bir işçiliğe sahip- 
tir. Bunların panolarına oyma çiçek ve 
yaprak motifleri işlenmiştir. Kanatların 
demir kuşakları da kabartmalarla be- 
zenmiştir. 

Türbenin içinde eşit büyüklükte dört 
mermer lahit vardır. Bunların ahşap san- 
dukaları, dolayısıyla örtüleri ve kavukla- 
rı yok olmuştur. A. Gabriel, giriş holü ke- 
merinin iki yanında görülen 8 cm. çapın- 
daki kurşun doldurulmuş oyma sekiz- 
genin, binanın mimarının adını koymak 
için yapıldığını ileri sürmekte, fakat bu 
tahminini destekleyecek bir ip ucuver- 
memektedir. 
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e g Sil 
CEM‘ ve TE'LİF 
(SB) gesi ) 
Hadisler arasında görülen ihtilâfları 
T giderme yollarından biri. E 


Hadislerden birinin emrettiğini öteki- 
nin nehyetmesi şeklinde özetlenebilecek 
olan “ihtilâfü1-hadis” meselesinin çözü- 
mü için cem‘, nesih, tercih ve tevakkuf 
gibi çeşitli usuller bulunmaktadır. Birbi- 
rine zıt gibi görünen iki hadisten her bi- 
riyle aynı zamanda amel etmeyi müm- 
kün kılan bu usullerin başında cem' ve 
te'lif metodu yer almaktadır. Bu metot, 
iki hadis arasındaki ihtilâfı te'vil yoluyla 


giderme esasına dayanmaktadır. Çün- 
kü peygamber olması itibariyle Resülul- 
lah'ın tenâkuza düşmesi, tutarsız sözler 
söylemesi düşünülemez. Buna göre Hz. 
Peygamber'e aidiyeti kesinlikle bilinen 
hadisler arasında daima mâkul bir izah 
bulunabilir. Abdülhay el-Leknevi, bu tür 
hadislerde âlimlerden birinin dikkatin- 
den kaçan bir ittifak noktasının bir baş- 
kası tarafından bulunabileceğini ileri sü- 
rerek cem‘ ve te'lif usulünün sınırsız ol- 
duğunu söylemektedir. Tevfik diye de 
adlandırılan cem' ve te'lif metoduyla ha- 
disler üç şekilde bağdaştırılır. 1. Hükmü 
umumi olan delili bir mânaya tahsis ede- 
rek; 2. Mutlak olanı sınırlandırarak; 3. 
Hadislerin ayrı ayrı durum ve olaylara 
ait olduğunu göstererek. Hadisleri bağ- 
daştırmada dikkate alınacak husus, so- 
nuçta her iki delilin de yürürlükte kal- 
masıdır. Bu sebeple problemin çözümün- 
de hadisçiler daha çok cem' ve te'lif me- 
toduna öncelik vermişler, Hz. Peygam- 
ber'e ait olma ihtimali bulunan rivayet- 
lerin hiçbirini terketmemek için zorlan- 
madan te'vil etmenin gereğini savun- 
muşlardır. Bunun her zaman mümkün 
olduğunu söyleyen İbn Huzeyme, “Resü- 
lullah'tan sahih senedle gelmiş birbiri- 
ne zıt iki hadis bilmiyorum; kimin elin- 
de böyle hadis varsa getirsin te'lif ede- 
yim” demiştir. Bu sözünden, onun as- 
lnda cem‘ ve te'lif sınırları dışında ka- 
lan nesih, tercih ve tevakkuf gibi usul- 
leri de te'lif yolu kabul ettiği anlaşılmak- 
tadır. 


Cem' ve te'life örnek olarak şu hadis- 
ler zikredilebilir: “Dinini değiştireni öl- 
dürünüz” (Buhâri, “Cihâd”, 149, “İ'tişâm", 
28, “İstitâbetü'1-mürteddin", 2; Ebü Dâ- 
vüd, “Eudüd", 1) hadisiyle -dinden dönen 
kadınlar söz konusu olduğunda- “Resü- 
lullah kadınları öldürmekten menetti” 
(Ebü Dâvüd, "Cihâd", 111; İbn Mâce, "Ci- 
hâd”, 30; Dârimi, “Siyer”, 25) hadisi birbi- 
riyle çelişkili görünmektedir. Birinci ha- 
disi bir genelleme kabul edip dinini ter- 
keden kadın erkek herkesin öldürülece- 
ği, ikinci hadisi de savaşa katılmayan 
gayri müslim kadınlara tahsis etmek 
suretiyle onların öldürülmeyeceği sonu- 
cunu çıkarmak mümkündür. Ayrıca bi- 
rinci hadisteki genel hükmün ikinci ha- 
disle tahsis edildiğini düşünerek hadis- 
leri cemetmek ve dinden dönen kadın- 
lar öldürülmez sonucuna ulaşmak da 
mümkündür. Nitekim Hanefiler bu ikin- 
ci çözümü benimsemişlerdir. 

Diğer bir cem' ve te'lif şekli de bir se- 
bep ve zaruretin bulunması kaydıyla bir- 
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birine zıt görünen her iki hadisi te'vil et- 
mektir. Buna da örnek olarak şu hadis- 
ler gösterilebilir: “En hayırlı şahit, isten- 
meden şahadette bulunandır” (Müslim, 
“Akziye", 19; Ebü Dâvüd, “Akziye", 13; 
Tirmizi, “Şehâdât", 1; İbn Mâce, “Ahkâm”, 
26). “Nesillerin en hayırlısı çağdaşlarım, 
sonra onları takip edenler, sonra onları 
takip edenlerdir” hadisinin devamında 
“daha sonra istenmeden şahitlik yapa- 
cak bir neslin geleceği” belirtilmiştir (bk. 
Buhâri, “Fezâ'ilü ashâbi'n-nebi", 1, “Ri- 
kâk”, 7; Müslim, “Fezâ'ilü'ş-sahâbe”, 210- 
212, 214-215). Birinci hadiste dava sahi- 
bi tarafından tanınmayan, ikinci hadis- 
te tanınan şahit kastedilmiştir. Çünkü 
tanınan şahit istenmeden gelirse bunu 
yaranmak için yapmış olabileceğinden 
çağrılmayı beklemesi daha uygundur. 
Bu tür te'liflerde hadislerin özellikleri- 
ne göre daha çok izah şekli bulmak da 
mümkündür. Nitekim bu son iki hadisle 
ilgili üç ayrı te'vil daha yapılmıştır. 

Cem' ve te'lifin pratikteki sonucu, her 
hadisi uygulama imkânına kavuşturmak- 
tır. Ancak yapılan te'villeri destekleyen 
şer'i delillerin bulunması temel şarttır. 
Böyle olmadan sırf re'y* ile yapılacak 
bir cem' ve te'vil makbul değildir. Bu se- 
beple cem' ve te'lif, hadis ve fıkıh ilim- 
lerini ve bunların usullerini iyi bilenler 
tarafından yapılabilir. İslâm âlimleri, zor- 
lama olmadan yapılan te'villerle cem' ve 
te'lif edilmiş hadislerin her ikisiyle bir- 
likte amel etmenin vâcip olduğu husu- 
sunda görüş birliği içindedirler. 
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Ashap, müctehid imamlar veya 
her devirdeki müslümanların 
büyük çoğunluğu gibi anlamlara gelen 
ve Ehl-i sünnet için kullanılan 
bir tabir 
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k (bk. EHL-i SÜNNET) 3i 
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CEMAAT 
( k ) 
Müslümanların din kardeşliği esasına 
dayalı olarak gerçekleştirdikleri ve 
katılmak zorunda oldukları 
birlik, beraberlik 
(bk. TEFRİKA). 


CEMAAT 
Çele) 


Namazda 
imama uyanlar anlamına gelen 


fıkıh terimi. 
E aj 


“Toplamak, bir araya getirmek” anla- 
mındaki cem‘ masdarından türeyen Arap- 
ça bir isim olup sözlükte “insan toplulu- 
ğu” mânasına gelir. Fıkıh terimi olarak 
namazı imamla birlikte kılan topluluğu 
ifade etmek için kullanılır. 

İslâm dininde cemaat halinde ibadet 
teşvik edilmiş, hatta bazı ibadetler için 
cemaat Şart koşulmuştur. Her gün Kılı- 
nan beş vakit namaz, haftada bir kılı- 
nan cuma namazı, bayram namazları 
cemaatle eda edilen belli başlı ibadet- 
lerdir. Cemaatle namaz, müslümanlar 
arasında mevcut mânevi bağın en önem- 
li tezahürlerinden biridir. Namazların ce- 
maatle kılınmasının hikmeti, müslüman- 
ların birbirleriyle görüşüp hallerinden 
haberdar olmalarını, bilgi alışverişinde 
bulunmalarını, aralarında disiplin, sevgi 
ve düzenin yerleşmesini ve ibadetlerini 
severek yapmalarını sağlama amacına 
yönelik olmalıdır. Hz. Peygamber'in ha- 
yatı boyunca cemaate namaz kıldırma- 
sı, hastalandığında da cemaate katıla- 
rak Ebü Bekir'in arkasında kılması, ko- 
nunun İslâm'daki yerini göstermesi ba- 
kımından önemlidir. 

Hz. Peygamber'den, düşman korkusu- 
nun bulunduğu sefer halinde bile müs- 
lümanlara namazı cemaatle kıldırması- 
nın istenmesi (bk. en-Nisâ 4/ 101-102), 
namazın normal zamanlarda öncelikle 
cemaatle kılınması gereğini ortaya ko- 
yar. Öte yandan sahih hadislerde, cema- 
atle kılınan namaza verilecek sevabın 
tek başına kılınan namazın sevabından 
yirmi beş veya yirmi yedi kat fazla ol- 
duğu ve cemaate gitmek için atılacak 
her adımın mükğfatlandırılacağı bildiril- 
miş, ayrıca cemaate katılanların sayısı 
arttıkça kılınan namazın sevabının da 
ona göre artacağı haber verilmiştir. Bu 
arada cemaate gelmeyenlerin evlerinin 


yakılacağı tehdidinde bulunulmuştur (bk. 
Miftâhu künüzi's-sünne, "salât" md). Bir 
rek'atı imamla kılan kimsenin o nama- 
zn tamamını imamla kılmış gibi olaca- 
ğını ifade eden hadisi değerlendiren 
İmam Mâlik, imam selâm vermeden ön- 
ce namaza yetişen kimsenin ona uymak- 
la mükellef bulunduğunu, ancak cemaat 
sevabını alabilmesi için en az bir rek'atı 
imamla birlikte kılmasının gerekli oldu- 
ğunu söylemiştir. İmam Şâfil, cuma dı- 
şındaki namazlarda imamla en az kı- 
yam, rükü, secde gibi bir rükünde bera- 
ber bulunan kimsenin, baştan imama 
uyanın faziletini elde etmese de cemaat 
faziletini kazanabileceğini, Hanefiler'le 
Hanbeliler ise imam selâm vermeden 
cemaate yetişen kişinin cemaat sevabı- 
ni alabileceğini belirtmişlerdir. 

Namazları cemaatle kılmak Hanbeli- 
ler'e göre farz-ı ayın, Şâfiüler'e göre farz-ı 
kifâyedir. Hanefi ve Mâliki fakihlerinin 
bir kısmı ilgili hadislerden başka, “Rü- 
kü edenlerle birlikte siz de rükü ediniz” 
(el-Bakara 2/43) meâlindeki âyete daya- 
narak cemaatin vâcip olduğunu söyle- 
mişse de cemaatle kılınan namazın tek 
başına kılınana göre daha fazla sevap 
kazandırdığını ifade eden hadislerden 
hareketle cemaatin namazın rükünle- 
rinden olmayıp bu ibadeti daha kâmil 
ve daha etkili hale getiren tamamlayıcı 
bir unsur olduğu ileri sürülmüştür. Bu 
sebeple de Hanefi ve Mâliki fakihlerin 
çoğunluğuna göre cemaatle namaz kıl- 
mak müekked sünnettir. Bu görüş, za- 
manımızda çeşitli işlerle meşgul olmak 
mecburiyetinde kalan müslümanlara ko- 
laylık sağlamaktadır. Ancak vakti olan 
müslümanların namazlarını cemaatle 
kılmak suretiyle bu dini ve içtimai görevi 
yerine getirmeleri gerekir. Hatta fakih- 
lerin çoğunluğuna göre, İslâm'ın şiarın- 
dan sayılan cemaati tamamen terkede- 
rek camilerini kapalı, minarelerini ezan- 
sız bırakan belde halkı bu şiarı ihya et- 
meye zorlanır. 

Hz. Peygamber, cemaatin iki kişiden 
meydana gelebileceğini ifade etmiştir 
(Buhâri, “Ezân", 35; Nesâi, “İmâmet", 43- 
45). Buna göre imamdan başka bir kişi- 
nin katılmasıyla cemaat oluşur. Hanefi 
ve Şâfii fakihleri cemaatin mümeyyiz 
bir çocukla dahi teşekkül edebileceğini 
ileri sürerlerse de Mâlikiler bununla ce- 
maatin teşekkül etmiş sayılamayacağı- 
nı belirtirler. Hanbeliler'e göre ise farz 
namazlarda değilse bile nâfile namaz- 
larda mümeyyiz küçüğün cemaati oluş- 


turması câizdir. Nitekim Hz. Peygamber, 
nâfile namaz Kılarken kendisine uyan 
Abdullah b. Abbas'a imamlık etmiştir. 
Cemaatle namaz kılmanın fazileti kadın 
ve erkek için aynı derecededir. Çeşitli 
hadis kaynaklarında yer alan rivayetler- 
den anlaşıldığına göre Hz. Peygamber, 
kadınların camiye gitmelerine engel olun- 
mamasını Israrla istemiş, onların gece- 
leri bile camiye gitme taleplerinin olum- 
lu karşılanmasını emretmiştir (meselâ bk. 
Buhâri, “Ezân", 162, "Nikâh", 116; Müs- 
lim, “Salât”, 134-136; Ebü Dâvüd, “Salât”, 
52). Buna karşılık Ahmed b. Hanbel'in 
naklettiği bir hadiste, kadınlar için en 
hayırlı namaz kılma yerinin evleri oldu- 
ğu ifade edilmiştir (Müsned, VI, 297, 301). 
Ancak bazı âlimler bu rivayeti, herhangi 
bir fitneye sebebiyet verilmesi haline 
tahsis etmişlerdir. Gelişen sosyal hayat 
çerçevesinde toplumun çeşitli kesimle- 
rinde, birçok iş yerinde ve alışveriş ma- 
hallinde bulunabilen müslüman kadını- 
nın, bilhassa kendileri için özel yerler ay- 
rılması durumunda, cami ibadetlerine 
katılmasının fitneye sebebiyet verebi- 
leceğini ileri sürmek mâkul olmasa ge- 
rektir. 


Cemaatle kılınan namazlar esas itiba- 
riyle farz namazlardır. Bayram namazı- 
nı vâcip kabul edenlere göre bayram na- 
mazları ile teravihten sonraki vitir na- 
mazı cemaatle kılınan vâcip namazları; 
teravih namazı, yağmur duası (istiska) 
namazı ve güneş tutulması dolayısıyla 
kılınan namaz da (küsüf namazı) cemaat- 
le kılınan sünnetleri teşkil eder. Bütün 
mezheplerin ittifak ettiğine göre cuma 
namazı ancak cemaatle kılınabilir. Fakat 
cuma namazında cemaat için gerekli olan 
sayı diğer namazlardan farklıdır (bk. CU- 
MA). Cuma kılınan yerde bu namazı kı- 
lamayan kimsenin o günün öğle nama- 
zını cemaatle kılması Şâfiiler'e göre sün- 
nettir. Hanefiler'e göre ancak cuma Kı- 
lınmayan yerlerde öğle namazı cemaat- 
le kılınabilir, aksi halde cemaat mekruh 
sayılır. Mâliki fakihleri ise mazeretsiz 
olarak cuma namazını kılmayan kimse 
için cemaati mekruh görürken mazeret- 
ten dolayı kılamayan için câiz telakki 
ederler. Hanbeliler, bu durumdaki kim- 
selerin fitneden korkmadıkları takdirde 
açıkça, böyle bir ihtimalin bulunması ha- 
linde ise gizli olarak cemaatle kılabile- 
ceği görüşündedirler. Hanefi, Mâliki ve 
Hanbeliler cuma namazı gibi bayram na- 
mazlarının da ancak cemaatle kılınabi- 
leceğini söylerler. Şâfüler'e göre ise bay- 
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ram namazını cemaatle kılmak sünnet- 
tir. Vitir namazını cemaatle kılmak ra- 
mazanda sünnet, ramazan dışında Ha- 
nefiler'ce mekruh, Hanbeliler'ce mubah- 
tır. Sünnet namazlardan teravihi cema- 
atle kılmak Mâlikiler'e göre mendup, di- 
ğer üç mezhebe göre sünnettir. İstiskâ 
namazı da Mâliki ve Şâfiller'e göre ce- 
maatle, Hanefiler'e göre ise tek başına 
kılınır. 

Cemaatin İslâm dinindeki önemine rağ- 
men belirli mazeretlerin varlığı halinde 
terkedilmesi mümkündür. Hz. Peygam- 
ber can güvenliğinin bulunmayışını, özel- 
likle hastalığı, sefer halinde iken gece 
karanlığını ve yerin çamurlu olmasını ce- 
maate engel kabul etmiştir. Bu hadisle- 
ri, ayrıca dinde kolaylığın tercih edildi- 
ğini (bk. el-Hac 22/78) ve kimseye gü- 
cünün üzerinde yük yüklenmeyeceğini 
(bk. el-Bakara 2/286) belirten âyetleri göz 
önünde bulunduran İslâm âlimleri ha- 
vanın çok soğuk veya çok sıcak olması- 
nı, şiddetli rüzgâr, kar, yağmur, çamur 
vb. tabii engelleri, hastalık, körlük veya 
yürüyemeyecek kadar felçli olma gibi 
önemli bedeni özürleri, ayrıca can gü- 
venliğinin bulunmayışını, hastaya bak- 
ma, cemaate gittiği takdirde bir daha 
elde edemeyeceği ilmi bir fırsatı kaçır- 
ma, cenaze hizmetleriyle meşgul bulun- 
ma, kaybolan bir malı arama gibi önemli 
meşguliyetleri ve soğan, sarımsak vb. 
şeyleri yemiş olma gibi durumları ce- 
maate katılmama için mazeret kabul et- 
mişlerdir. 

Cemaatle namaz kılmanın kendine has 
âdâbı vardır. Hz. Peygamber kâmet du- 
yulduğunda namaza kalkılmasını, cami- 
ye giderken vakarlı ve rahat olunması- 
nı, yetişilen kadarının kılınıp kalan kıs- 
mın tamamlanmasını emretmiştir (Bu- 
hâri, “Ezân", 23). Buna göre cemaate ye- 
tişmek için koşmak hoş karşılanmamak- 
la birlikte acele ile yürünebilir. Ayrıca mü- 
ezzin kamet getirmeye başlayınca veya 
farz namaza durulunca başka namaz kı- 
lınmayacağını bildiren hadisleri (Buhâri, 
“Ezân", 38; Müslim, *“Müsâfirin”, 63-64) 
dikkate alan fakihler, cemaate gelen 
kimsenin, farz namazın kılınmaya baş- 
lanmış olması halinde vaktin sünneti de 
olsa nâfile namaza durmaması gerekti- 
ğini söylemişlerdir. Öğle veya cuma na- 
mazının sünnetine başlandıktan sonra 
cemaatin farza durması veya hatibin 
hutbeye çıkması halinde iki rek'at ta- 
mamlanınca selâm verilir. Mâliki, Şâfii 
ve Hanbeliler, cemaatle kılınan farzın 
kaçırılmasından endişe edildiği takdir- 


de nâfile namazın hemen kesilebilece- 
ğini söylemişlerdir. Mâlikiler'e göre, de- 
vam ettiği takdirde bir rek'at da olsa 
cemaate yetişebileceğini, Hanefiler'e gö- 
re ise yalnızca bir rek'at kaçıracağını tah- 
min eden kimse iki rek'at kılarak selâm 
verir. Çünkü Kur'an'da, “Amellerinizi ip- 
tal etmeyiniz” (Muhammed 47/33) buyu- 
rulmuştur. Buna göre üçüncü rek'ata 
başlayan kimsenin dört rek'atı tamam- 
laması gerekir. Öte yandan dört rek'at- 
ii bir farz namazı tek başına kılmakta 
olan kimse, cemaatle namaz için kamet 
getirildiğinde henüz bir rek'atı tamam- 
lamamışsa hemen, birinci rek'atın sec- 
desini yapmışsa ikinci rek'atı tamamla- 
dıktan sonra namazını keserek cemaa- 
te katılır. Mâlikiler'e göre, üçüncü rek'a- 
ta başlamışsa secdesini yapmadıkça dö- 
nüp oturur ve namazdan çıkıp cemaate 
katılır. Fakat üçüncü rek'atı da tamam- 
lamışsa namazını tek başına bitirir. Üç 
rek'atlı akşam ve iki rek'atlı sabah na- 
mazlarına gelince, Hanefiler'e göre sa- 
bah veya akşam namazını tek başına kıl- 
makta olan kimse, ikinci rek'atın sec- 
desini yapmadıkça namazını keser ve 
cemaate katılır. Namazını tamamlayan 
kişi daha sonra cemaate katılabilir. Böy- 
le bir kimsenin cemaate katılmasının câ- 
iz olduğu ve ikinci namazının nâfile sa- 
yılacağı konusunda âlimler ittifak et- 
mişlerdir. Çünkü Hz. Peygamber, evde 
namazını kılıp gelen ve bu sebeple ce- 
maate katılmayan kimseye, “Namazı kıl- 
mış olsan bile cemaatle birlikte bir da- 
ha kıl” demiştir (Tirmizi, “Salât”, 49; Ne- 
sâl, “"İmâmet”", 54). Ancak Hanefiler, sa- 
bah ve ikindi namazlarından sonra nâ- 
file kılınması mekruh olduğundan bu iki 
namazın ve tek rek'atlı nâfile bulunma- 
dığı için de akşam namazının cemaatle 
tekrarlanmasını mekruh kabul etmiş- 
lerdir. Hanbeliler'e göre akşam, Mâliki- 
ler'e göre de akşam ve ayrıca vitir kılın- 
mışsa yatsı namazı cemaatle tekrarlan- 
maz. Bunların dışındaki namazlar tek- 
rarlanabilir. Şâfiiler'e göre ise nâfile ola- 
rak kılınmaları söz konusu olmayan adak 
ve cenaze namazları hariç her namaz 
cemaatle tekrar kılınabilir. 


Belli bir imamı ve cemaati bulunan 
bir mahalle mescidinde namazı cema- 
atle kılamayanların veya imamdan hoş- 
lanmama vb. sebeplerle cemaate katıl- 
mayanların namazı yeni bir cemaatle 
kılmaları hoş karşılanmamıştır. Çünkü 
bu davranış cemaatin anlam ve özelli- 
ğini kaybettirdiği gibi fitneye ve müs- 
lüman cemaat arasında parçalanmaya 


CEMAAT 


da sebep olabilir. Belirli bir imamı ve 
cemaati olmayan yerlerde ise ayrı ay- 
rı cemaatle namaz kılmakta bir mahzur 
yoktur. 

Mukim ile misafirin cemaatle namaz 
kılmaları câiz olup mukimin imam ol- 
ması daha uygundur. Ancak misafirin 
imam olması halinde mukim olan ce- 
maate kendisinin sefer halinde olduğu- 
nu, dört rek'atlık farzı iki rek'at kılıp se- 
lâm vereceğini, cemaatin geri kalan iki 
rek'atı kendi kendilerine tamamlamala- 
rı gerektiğini hatırlatması tavsiye edil- 
miştir. 
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Pİ MUSTAFA UZUNPOSTALCI 


Ni q 
CEMAAT 


(ele) 
Daha çok 


Kütüb-i Sitte müellifleri hakkında 


kullanılan hadis terimi. vi 


Hadis şârihleri, kaynağını tesbite ça- 
lıştıkları bir hadisin Kütüb-i Sitte veya 
onunla birlikte Ahmed b. Hanbel'in el- 
Müsned'inde yer alması halinde, bütün 
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bu eserleri ayrı ayrı zikretmek yerine kı- 
saca “revâhü'l-cemâa” ( isle! ol, ) de- 
meyi uygun görmüşlerdir. Meselâ Ebü 
Bekir İbnü'l-Arabi “Ârizatü'- Ahvezi'de, 
Mecdüddin İbn Teymiyye Münteka'1- 
ahbâr'da “el-cemâa” terimini Kütüb-i 
Sitte musannifleri ve Ahmed b. Hanbel 
için, Cemmâlli de el-Kemâl fi esmâ'ir- 
ricâl'de sadece Kütüb-i Sitte musan- 
nifleri için kullanmışlardır. 

Bir muhaddisin rivayetleri Kütüb-i Sit- 
te gibi ana kaynaklarda yer almışsa bu 
durumu kısaca belirtmek için de “revâ 
lehü'i-cemâa” ( izledi 4 sa) ) veya “ah- 
rece lehü'l-cemâa” (isle dx İl) ta- 
birleri kullanılmıştır. Kütüb-i Sitte imam- 
larının hepsinin bir muhaddise talebelik 
ettiklerini belirtmek üzere “revâ anhü'i- 
cemâatü sittühüm” ( = izledi «e aa ) 
dendiği de görülmektedir (Zehebi, XII, 
124). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Tirmizi, el-Câmi*u'ş-şahih (nşr. Ahmed Mu- 
hammed Şâkir), Kahire 1357/1938, I, 336; Ha- 
tib el-Bağdâdi, er-Rihle fi talebi'l-hadiş (nşr. 
Nüreddin Itr), Beyrut 1395 /1975, s. 178; Mizzi, 
Tehzibü'l-Kemâl, 1, 39; Zehebi, A'lâmü'n-nü- 
belâ”, XIL, 124; Şevkâni, Neylü'l-evtâr, |, 22. 


lal İSMAİL L. ÇAKAN 


n CEMAAT J 


(Çöle ) 


Kuzey Afrika’da özellikle 
Fas'ın merkeze tâbi olmayan bölgelerinde 
idari yetkiyi ellerinde tutanların 


oluşturduğu meclis. 
= J 


Kuzey Afrika'da “kabile, boy ve aynı 
atadan gelip aynı topraklar üzerinde ya- 
şayan on on beş ailelik grupların oluş- 
turduğu düvvâr gibi toplulukları temsil 
eden heyet” şeklinde tarif edilen ve İs- 
lâm öncesi dönemlere kadar uzanan ce- 
maat sistemi, genellikle şehir merkezle- 
ri dışında yaşayan kabilelerin kendi içle- 
rindeki idari meselelerin hallinde önem- 
li bir yere sahipti. Kabilelerin bir meclisi 
niteliğini taşıyan cemaatler mülki, adli, 
cezai, mali ve siyasi bütün işlerle meş- 
gul olurdu. Adaleti genellikle mahalli ör- 
fe göre yerine getirir ve kanunları icra- 
ya memur bir şeyh seçerdi. Kabile ce- 
maatlerinin yanında yetkileri sınırlı ikin- 
ci derecede cemaatler de vardı. Toplu- 
lukların cemaat halinde faydalandıkları 
topraklara “bilâdü'l-cemâa” denirdi. Bu 
bölgelerin büyük bir kısmında düwârın 
günlük hayatta önemli yeri vardı. Bu aile- 
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ler aynı anne ve babadan gelir, fakat ara- 
larında cemaatin himayesine girenler, 
hizmetçiler ve evlilik yoluyla akraba olan- 
lar gibi yabancılar da bulunabilirdi. Ce- 
maat İslâmi dönemde toplantılarını ge- 
nellikle cami ve mescidlerde yapardı. 

Bulüğ çağına eren herkes cemaatin 
bir üyesi sayılır ve prensip olarak o da 
diğerlerinin sahip olduğu yetkilere sa- 
hip kabul edilirdi. Cemaat reisi “şeyh” 
anlamına gelen ehgar lakabıyla anılırdı. 
Fakat son asırlarda şeyh tabiri daha yay- 
gın olarak kullanılmıştır. Bazı kabileler- 
de onun yerine el-emin de kullanılırdı. 
Cemaat otoritesi siyasi, sosyal ve eko- 
nomik konularda tek söz sahibiydi. Bil- 
hassa herhangi bir sebeple merkezi oto- 
ritenin zayıfladığı günlerde bu otorite 
daha çok hissedilirdi. 

Cemaatin başlıca gelir kaynakları çar- 
şı, pazar ve şahsi vergilerle hayır sever 
kimselerin bağışlarından ibaretti. Fas'ın 
güneyindeki bazı bölgelerde toprakların 
topluca işletilmesi, cemaate ait depola- 
rın bulunmasını mecburi hale getirmiş- 
tir. Çünkü elde edilen ürünün âdil bir 
şekilde dağıtılması, fevkalâde durumla- 
ra karşı korunması ancak böyle müm- 
kün olabiliyordu. Bu hal tam bir hürri- 
yet içinde ticaret yapmaya da engel de- 
ğildi. Sadece savaş zamanlarında veya 
ulaşımın zorlaştığı sıralarda cemaat, ora- 
da yaşayan halkın pazardan alabileceği 
gıda maddesinin en yüksek miktarını 
belirleyerek bir sınırlama getirirdi. Böy- 
le durumlarda hasta, hamile ve lohusa- 
larla bir felâkete mâruz kalmış olanla- 
rın ihtiyacının giderilmesine öncelik ve- 
rilirdi. Bu bilhassa kabilelerde uygulanan 
bir husustu. Zira oralarda kadın hakla- 
rını koruma özel bir durum arzederdi. 
Bu sebeple cemaat, genç kızların ve ço- 
cuksuz dul kadınların mesken ve gıda 
ihtiyaçlarının en yakın akrabaları tara- 
fından karşılanması için gerekli müda- 
halede bulunabilirdi. 

Fas'ta cemaat nizamı birçok kırsal böl- 
gede vardı. Her cemaatin, sınırları tam 
olarak belirlenmiş arazileri bulunurdu. 
Cemaatin siyasi nizamı gerek şekil ge- 
rekse öz bakımından cumhuriyet niza- 
mına benzerdi. Başkan demokratik yol- 
la ve belli bir süre için seçilmekle birlik- 
te toplumun idaresi büyük ailelerin elin- 
deydi. R. Montagne'nin benzetmesine 
göre büyük aileler sanki senato meclisi- 
ni oluşturuyordu. Fakat meclis birçok 
köyü veya arş da (erş) denilen yerleşim 
birimini temsil ediyorsa üyelerinin sayı- 


sı Fas Büyük Atlası'nda olduğu gibi kırka 
kadar yükselebilirdi. Başkanlarına mu- 
kaddem denirdi ve bu kişi şeyhten son- 
ra gelirdi. Çünkü mukaddem arşın baş- 
kanı, şeyh ise kabilenin ve kabile mecli- 
sinin başkanıdır. Başkan idarede genel- 
likle tayin edilen süreden daha çok ka- 
lır, böylece yetki ailelerin temsilcilerinin 
elinden bir tek şahsın eline geçmiş olur- 
du. Bu durum söz konusu şahsın serve- 
tinin artmasına da yol açardı. Ancak di- 
ğer aile başkanlarının onu destekleme- 
leri de mümkündü. Hasan el-Vezzân (Af- 
rikalı Leon), XVI. yüzyılda Fas'ta çeşitli ce- 
maat başkanlarının idareyi tek başları- 
na ellerine aldıklarına dair bilgi vermek- 
tedir. 


Birkaç nesil sonra dağılan, iki veya da- 
ha çok cemaate ayrılan cemaatler de 
vardı. Bazan zayıf ve küçük bir cema- 
atin kendisinden daha güçlü başka bir 
cemaate katıldığı da görülürdü. 


1912 yılında Fransa ve İspanya'nın Fas'ı 
işgal etmesinden sonra cemaat nizamın- 
da büyük değişiklikler olmuştur. Çünkü 
zirai mülkiyet sistemleri sömürgecilik- 
ten önemli ölçüde etkilenmiş, işgal güç- 
leri cemaatin ihtiyaçlarından fazla oldu- 
ğunu kabul ettiği toprakları istilâ etmiş 
ve cemaatin doğrudan doğruya toprak 
satmasını da yasaklamıştır. Bu konuy- 
la ilgili olarak birçok karar alınmış ve 
nizamnâmeler yayımlanmıştır. Bu top- 
rakların kiralanması da birçok resmi 
formalite ve yargı işlemlerinin tamam- 
lanmasını gerektiriyordu. Fas'ın bağım- 
sızlığını kazandığı ilk yıllardan beri ba- 
zı nüfuzlu kimselerin cemaate ait ara- 
zilerin söz konusu cemaat hesabına ge- 
çirilmesi için çaba gösterdikleri görül- 
müştür. Bağımsızlıktan bu yana cema- 
atler birkaç defa yeni düzenlemelere tâ- 
bi tutulmuş, yetkileri bazan sınırlandı- 
rılmış, bazan da genişletilmiştir. Son ola- 
rak 800'ü bulan cemaatlerin sayısının 
yakında bir misli daha artması beklen- 
mektedir. 


Eski cemaatlerin yönetim ve yargı yet- 
kileri mevcut olup bunlardan her biri 
diğerine hususi örflerle bağlıydı. Mâliki 
fakihler ziraat alanında İslâm dininin 
esaslarına ters düşmediği sürece bu örf- 
lere itibar ederek onları muhafaza et- 
mişlerdir. Fas Devleti de yıllarca önce ce- 
maatler için özel mahkemeler kurmuş, 
böylece aralarındaki davaları örf ve şe- 
riat kanunları ile kolayca halletme im- 
kânı hâsıl olmuştur. 
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F z A yl 
CEMÂAT-i İSLÂMİ 
(erkal Leka ) 
Hint- Pakistan alt kıtasında kurulan 
C en büyük İslâmi teşkilât. j 


Güney Asya'daki en etkili ve en iyi teş- 
kilâta sahip İslâmi hareket olan Cemâ- 
at-i İslâmi Ağustos 1941'de, İngiliz Hin- 
distanı'nda İslâmi uyanışı başlatmak is- 
teyen Seyyid Ebü'l-Alâ el- Mevdüdi'nin 
çağrısı üzerine yetmiş beş delege tara- 
fından Lahor'da kurulmuştur. Hareketin 
hedefi, Kur'an ve Sünnet rehberliğinde 
insan hayatının bütünüyle değiştirilme- 
sini ve İslâm'ın sosyal hayata yerleştiri!- 
mesini sağlamaktı. 


Cemâat-i İslâmi'nin tarihi, kurucusu 
olan Mevdüdi'nin hayatıyla yakından bağ- 
lantılıdır. Önemli bir İslâm düşünürü ve 
iyi bir yazar olduğu kadar dinamik bir 
hatip, güçlü bir siyasetçi, usta bir orga- 
nizatör ve karizmatik bir lider olan Mev- 
düdi, yalnız Hindistan alt kıtasında de- 
ğil bütün dünyada İslâmi uyanışın sem- 
bolü haline gelmiştir. Hindistan'ın Hay- 
darâbâd eyaletinde Evrengâbâd'da do- 
ğan Mevdüdi, meşhur tarikat liderleri 
yetiştirmiş olan seçkin bir aileye men- 
suptur. On yedi yaşında babasını kay- 
bettiğinden normal okul eğitimi alama- 
dı; bu sebeple öğrenimi ve entellektüel 
gelişimi büyük ölçüde kendi çalışmala- 
rının ürünüdür. 1920-1928 yılları arasın- 
da, içlerinde Hint Âlimler Cemiyeti'nin 
yayın organı olan Cem 'iyyet'in de bu- 
lunduğu çeşitli Urduca gazete ve dergi- 
lerin editörlüğünü yaptı. 1927'de henüz 
yirmi dört yaşında iken İslâm hukukun- 
da savaş ve barış üzerine yazdığı, “İs- 
lâm'ın kılıçla yayıldığı” yolundaki iddia- 
lara cevap veren eseriyle Hindistan'daki 
akademik hayatta yankı uyandırdı. 1928 
yılında Dekken'e yerleşti. 1932'de, bu- 
gün de Pakistan'da Cemâat-i İslâmi'- 
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nin esas yayın organı olan aylık Tercü- 
mânü'l-Kur'ân dergisinin editörlüğü- 
ne getirildi. 1938 yılında, ünlü şair ve 
düşünür Muhammed İkbal'in daveti üze- 
rine Doğu Pencap'taki Pathankon'a gi- 
derek bir araştırma ve eğitim kurumu 
olan ve daha sonra Cemâat-i İslâmi'nin 
merkezi haline gelen Dârülislâm'ı kurdu. 
1941'de Cemâat-i İslâmi'nin kuruluşu 
üzerine başkan (emir) seçildi ve 1972'de 
sağlık sebebiyle ayrılıncaya kadar bu gö- 
revde kaldı. 1947 yılında Pakistan Dev- 
leti kurulunca Lahor'a giderek Ichchra'- 
ya yerleşti; burası teşkilâtın yeni merke- 
zi oldu ve kendisi de vefat edince (1979) 
buraya gömüldü. 

1947'de Pakistan'ın kuruluşundan son- 
ra Cemâat-i İslâmi Hindistan ve Pakis- 
tan'da Cemâat-i İslâmi-i Pâkistan ve Ce- 
mâat-i İslâmi-i Hind adlarıyla bağım- 
sız iki ayrı teşkilât haline getirildi; daha 
sonra da Hindistan'ın eline geçen ihti- 
lâflı Keşmir bölgesinde, Sri Lanka'da ve 
1970'li yılların ortalarında Bengladeş'te 
yine bağımsız olarak ortaya çıktı. Bu beş 
ayrı teşkilât aynı isim altında faaliyet 
göstermelerine, benzer hedef ve ideolo- 
jik yaklaşımlara sahip olmalarına rağmen 
birbirlerine bağlı değildir. Her biri, için- 
de bulunduğu siyasi-ideolojik ortama 
göre kendi program ve stratejisini geliş- 
tirmiştir. Müslümanlar Hindistan ve Sri 
Lanka'da azınlık statüsünde oldukların- 
dan buralardaki Cemâat-i İslâmi hare- 
ketleri dini uyanış hareketi durumunda- 
dır. Pakistan, Bengladeş ve Keşmir'de ise 
bu teşkilâtlar siyasi faaliyetlerde önemli 
rol üstlenmişler, seçimlere katılmışlar 
ve meclislerde birçok sandalye kazan- 
mışlardır. Bugün de (1990'dan sonra) Keş- 
mir Cemâat-i İslâmisi başta olmak üze- 
re her üçü birden bu bölgenin Hindistan 
yönetiminden kurtarılması için müca- 
dale vermektedir. 

Cemâat-i İslâmi'nin kuruluşu ile İngi- 
liz Hindistanı'nın bölünmesi arasındaki 
dönemin (1941-1947) karakteristik özel- 
liği yayılma, yerleşme, organizasyon ve 
eğitim faaliyetleridir. Bu dönemdeki ça- 
uşmaların çoğunu teşkilâtlanma, tebliğ 
ve yayınlar, mensupların ahlâki ve mâ- 
nevi eğitimi ile nasyonalizm ve laisizme 
karşı çıkan ve müslüman ümmetin ev- 
rensel kardeşliğini savunan iki millet te- 
orisini yayma işi teşkil etti. 1947'deki 
bölünmeden sonra Pakistan tarafındaki 
liderlik Mevdüdi'de kalırken Hindistan'- 
da Mevlânâ Ebü’l-Leys islâhi lider ol- 
du. Pakistan'ın kuruluşundan 1971'de 
Bengladeş'in ayrılışına kadar geçen dö- 
nemde teşkilât, ülkede İslâmi hayatın 
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yerleşmesi ve kurumlaşması yönünde 
yoğun bir siyaset ve eğitim programı uy- 
guladı; özellikle 1948-1956 yılları ara- 
sında ülkeyi İslâmi devlet statüsüne doğ- 
ru yönlendirmede büyük gayret sarfet- 
ti. Mart 1949'da, kurucu meclisin yayım- 
ladığı ve Pakistan anayasasının temelini 
oluşturacak olan “hedef kararları”nın İs- 
lâmi muhteva taşımasında kamuoyunu 
da harekete geçirerek en önemli rolü 
oynadı. Hükümetin bu görüşlere karşı 
olumsuz, hatta düşmanca tavır alması ve 
mezhep farklılıklarına dayanarak İslâm'ı 
karalamaya çalışması üzerine Diyübendi, 
Birilvi, ehl-i hadis ve Şia gruplarına men- 
sup âlimleri toplantıya çağırdı. Ocak 
1951'de Karaçi'de yapılan tarihi toplantı- 
nın sonunda İslâm devletinin yirmi iki 
prensibinin ortaya konduğu ortak bir bil- 
diri yayımlandı ve böylece hükümetin İs- 
lâmi anayasaya karşı yürüttüğü propa- 
ganda ve faaliyetler boşa çıkarılmış oldu. 
1956'da kabul edilen ilk anayasada, “İslâ- 
mi temellere dayanan bir toplum oluştur- 
mayı ve bütün mevcut kanunları Kur'an 
ve Sünnet ışığında düzenlemeyi” esas 
alan maddelere yer verilmesi büyük ölçü- 
de Cemâat-i İslâmi'nin eseridir. Pakis- 
tan'da İslâmi kuralların yerleştirilmesi 
konusunda taviz vermez tutumu ve hü- 
kümetin İslâmi olmayan uygulamalarına 
yönelik eleştirilerinden dolayı 1948-1967 
yılları arasında toplam beş yıl olmak üze- 
re dört defa hapse atılan Cemâat-i İslâ- 
mi'nin lideri Mevdüdi, Mart 1953'te sıkı- 
yönetim mahkemesi tarafından, Pencap'- 
ta Kadıyâniler'e karşı başlatılan kanlı 
olayları yazılarıyla kışkırttığı iddiasıyla 
ölüme mahküm edildi. Ancak yurt için- 
den ve dışından gelen baskılar karşısında 
cezası ömür boyu hapse çevrildi; iki yıl 
sonra da Nisan 1955'te serbest bırakıldı. 

1956 yılında yeni kabul edilen anaya- 
saya göre seçim hazırlıklarına başlandı; 
fakat 1958'de Eyüp Han'ın sıkıyönetim 
ilânıyla bu girişim durdurularak Cemâ- 
at-i İslâmi dahil bütün siyasi partilerin 
faaliyetleri yasaklandı. 1962 yılında Eyüp 
Han yeni bir anayasa hazırlattı. Buna kar- 
şı çıkan Cemâat-i İslâmi'nin faaliyetleri 
tekrar yasaklanarak (1964) liderleri tu- 
tuklandı; fakat sonuçta mahkeme teş- 
kilât lehine karar verdi. 1965 cumhur- 
başkanlığı seçimlerinde Cemğâat-i İslâmi 
Eyüp Han'a karşı Fâtıma Cinnah'ı des- 
tekledi ve 1969'da da öncülüğünü yap- 
tığı yoğun protestolar üzerine Eyüp Han 
istifa etmek zorunda kaldı. Ancak sivil 
yönetim kurulamadı ve askeri rejim bu 
defa da General Yahyâ Han'ın liderliğin- 
de devam etti. 1970 seçiminde teşkilât 
b 20'nin üzerinde oy almakla birlikte 
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seçim sistemi dolayısıyla bunun karşılı- 
ğı olan sandalyeyi kazanamadı. 

Doğu Pakistan'daki savaşta Cemâat-i 
İslâmi hükümet tarafında ayrılıkçılara 
ve Hint ordusuna karşı çarpıştı. 16 Ara- 
lik 1971'de Doğu Pakistan'ın Bengiadeş 
adıyla sosyalist eğilimli bir devlet olarak 
bağımsızlığını kazanması üzerine teşki- 
lâtın burada kalan üyeleriyle taraftarla- 
rı büyük can ve mal kaybına uğradılar; 
parti hemen hemen bütün teşkilâtıyla 
birlikte yok oldu. 1975'te siyasi partiler 
üzerindeki yasağın kaldırılmasından son- 
ra eski üyeler teşkilâtı canlandırmak için 
çalışmaya başladılar. Kısa sürede ken- 
dini toparlayan parti 1991'de yapılan se- 
çimlerde başarılı sonuçlar aldı ve parla- 
mentoda yirmi sandalye kazanarak dör- 
düncü parti konumuna yükseldi. 

1971-1991 yılları arasındaki dönem- 
de Cemâat-i İslâmi Pakistan'da demok- 
rasi, şeriatı uygulatma ve hükümete ka- 
tılma mücadelesi verdi. 1971-1977 ara- 
sında iktidarda olan sol eğilimli Zülfikar 
Ali Butto hükümeti İslâmi faaliyetleri 
engelledi. Bu sebeple teşkilât 1977 yılın- 
da başlayan Ziyâülhak askeri yönetimi- 
ni destekleyerek muhalefet partilerinin 
oluşturduğu milli ittifaka katıldı ve dört 
bakanlık aldı. Kısa zamanda Ziyâülhakk'ın 
programını İslâmi açıdan yetersiz bulan 
ve millete verilen seçim sözünün yerine 
getirilmediğini gören bu dört bakan, bir 
yıl hizmetten sonra diğer bakanların ço- 
ğuyla birlikte istifa etti. Böylece hükü- 
metten çekilen Cemâat-i İslâmi, askeri 
yönetimi eleştirmekle yetinmeyerek mu- 
halefet partileriyle birlikte hareket et- 
meye başladı ve ülkede demokratik bir 
değişim için kamuoyu baskısı oluşturma 
çabalarına katıldı. Ziyâülhakk'ın 1987'- 
de bir uçak kazasında ölümü bütün ül- 
keyi bir krizin içine soktu. Teşkilât 1988'- 
deki seçimlere katıldı, fakat diğer İslâ- 
mi partiler gibi yeterince başarılı ola- 
madı ve Zülfikar Ali Butto'nun kızı Be- 
nâzir Butto iktidara geldi. 1990'da But- 
to hükümetinin yolsuzluk ve etkisizlik 
sebebiyle cumhurbaşkanı tarafından az- 
ledilmesi üzerine yapılan yeni seçimler- 
de Cemâat-i İslâmi diğer İslâmi parti- 
lerle ittifak kurdu; ancak bu ittifak (Is- 
lamic Democratic Alliance) seçimleri ka- 
zandığında cemiyet hükümette bakan- 
lik almayı reddetti ve seçim kampanya- 
larında İslâm hukukunun uygulanacağı 
yönünde verilen sözlerin yerine getiril- 
mesi için baskı kurma politikası takip 
etti. Bunun sonucu olarak kısa zaman- 
da hükümetle anlaşmazlığa düştü ve Ma- 
yıs 1992'de ittifaktan ayrılarak muhale- 
Tete çekildi. 
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Cemâat-i İslâmi çok etkili bir merke- 
Zi organizasyona sahiptir. Teşkilâtın ni- 
zamnâmesi şartlara göre birkaç kere de- 
ğiştirilmiştir. Üst düzey yönetimi “emir” 
ve “Merkezi Şüra Meclisi'nden oluşur. 
Lider olan emir beş yıllığına seçilir ve ye- 
niden seçilmesinin de sınırı yoktur. Emi- 
re bağlı beş yardımcı (nâib) ile genel sek- 
reter (kayyim) ve yardımcıları gibi büro 
personeli vardır. Merkezi Şüra Meclisi'n- 
de üyeler tarafından gizli oyla üç yıllığı- 
na seçilen elli üye bulunur ve emir bun- 
lar arasından seçtiği on iki üyeden bir 
çalışma komitesi (meclis-i âmile) kurar. 
Merkezi teşkilâtın altında her birinin bir 
emir, danışma meclisi ve sekretere sa- 
hip olduğu mahalli organizasyonlar mev- 
cuttur. Merkezi yönetim, Lahor'da Man- 
süre'de bu amaçla inşa edilen binada 
görev yapmaktadır. Mali durumlar, ele- 
man eğitimi, sosyal servisler, eğitim, çe- 
viri ve yayın, halkla ilişkiler, dış ilişkiler, 
parlamento işleri gibi bölümler doğru- 
dan bölüm başkanlarının gözetiminde 
çalışır. İç teşkilât itibariyle Cemâat-i İs- 
lâmi en demokratik siyasi organizasyon- 
lar arasında yer almaktadır. 


Teşkilât yapısının en çarpıcı unsurla- 
rından biri üç kademeli üyelik sistemi- 
dir. Tam üyelik sadece kendini bütünüy- 
le İslâm'a adayanlara ve teşkilâta sadık 
olanlara verilir. Şuurlu olarak İslâm'ı uy- 
gulayan ve haramlardan kaçınanlar dost- 
luk ve eğitim yoluyla yetiştirilir ve orga- 
nizasyona kazandırılır. Cemâat-i İslâmi, 
fert ve toplumun tamamen değişimini 
hedefleyen ideolojik bir hareket olduğun- 
dan teşkilâtın temeli sayılan üyelerin (er- 
kân) topluma ve ülkeye ilmi, ahlâki, dini 
ve siyasi alanlarda liderlik yapması bek- 
lenir; emirlik ve Merkezi Şüra Meclisi 
seçimlerinde de sadece bunlar oy kulla- 
nabilirler. Sıkı tutulan ölçüler sebebiyle 
tam üyelerin sayısı daima çok az olmuş- 
tur. Meselâ bu sayı Pakistan'da 1978- 
de toplam 3497, 1983'te 4430, 1989'da 
6044 ve Bengladeş'te 1989'da 5000 idi. 
İkinci kademe yardımcı üyeliktir (kârkün). 
İleride tam üyelik kazanmayı arzulayan 
bu elemanlar emir ve Merkezi Şüra Mec- 
lisi seçimlerinde oy kullanamazlar; an- 
cak mahalli teşkilâtların günlük işleyişin- 
de önemli görevlere sahiptirler. 1989'da 
bu kademede Pakistan'da 16.364, Beng- 
ladeş'te 50.000 eleman bulunuyordu. 
Üçüncü kademeyi, cemaatin çoğunluğu- 
nu teşkil eden ve kendilerine “müttefik” 
denilen taraftarlar oluşturur. Bunlar ide- 
oloji ve programı onaylayan, seçimlerde 
ve diğer faaliyetlerde destek veren, mad- 
di katkıda bulunan, fakat henüz teşkilâ- 
tın sıkı disiplinine hazır olmayan sem- 


patizanlardır. Bunların sayısı 1989'da 
Bengladeş'te yarım milyon, Pakistan'da 
ise 400.000 civarında idi. Taraftarların 
önemli bir kısmı öğrenciler (cemiyetin 
gayri resmi öğrenci teşkilâtı İslâmi Cem'iy- 
yet-i Talebe'dir), sendika üyeleri, doktor- 
lar, öğretmenler, mühendisler, gazete- 
ciler, yazarlar ve hukukçulardan meyda- 
na gelir. 

Cemâat-i İslâmi, ideolojisinin her şeyi 
içine almasına önem verir. İslâm yalnız 
Allah ile insan arasında bir ilişki değil- 
dir ve sosyal, ekonomik, siyasi hayatı da 
düzenlemelidir. Müslümanlık sadece bir 
inanç olmayıp tam bir hayat tarzıdır; do- 
layısıyla kendine ait bir dünya görüşü 
ve sosyopolitik düzeni vardır. İlhamını 
Hz. Peygamber örneğinden ve İslâmi tec- 
did ve ihya geleneğinden alır; insanın 
temel tavrını değiştirmedikçe günlük ha- 
yattaki reform planının bir sonuç getir- 
meyeceğine inanır. Kişide kendine ye- 
terlikten ilâhi rehberliği benimsemeye, 
dar materyalizmden maddi ve mânevi 
unsurları, her ikisi de aynı maksada hiz- 
met edecek şekilde dengelemeye doğ- 
ru bir gidiş olmalıdır. İnsan varlığının bü- 
tün alanlarında ilâhi hâkimiyet tesis edil- 
melidir. Cami ve parlamento, takvâ ve 
adalet, zikir ve şeriat aynı gerçeğin bir- 
birinden ayrılmaz parçalarıdır. Cemâat-i 
Tebliğ'in ferdi takvâyı savunmasına kar- 
şılık Cemâat-i İslâmi, İslâm toplumu ve 
devletinin kuruluşunun en az ferdi ke- 
mal ve cinsi ahlâk kadar nebevi mode- 
lin bir parçası olduğunu vurgular. 

Cemâat-i İslâmi'ye göre insan hüküm- 
dar, devlet veya gelenekler gibi Allah'ın 
dışındaki bazı güçlere boyun eğdiği için 
yanılgı içindedir. İlâhi rehberlik bütün 
insan faaliyetlerini içine aldığından İs- 
lâm devleti evrensel ve herkesi kucak- 
layıcı olmalıdır. Devletin amacı İslâm ide- 
olojisini (şeriat) yerleştirmek olacağı için 
devlet, şeriata inanan ve onun ruhunu 
kavramış kimseler tarafından yönetil- 
melidir. Allah hukukun kaynağı, insan 
da onun halifesidir. Bu sebeple Cemâ- 
at-i İslâmi'nin devlet anlayışı, İslâm top- 
lumunun temsilciler yoluyla ilâhi kanun- 
ları şeriat çerçevesinde yorumladığı bir 
çeşit teo -demokrasidir. İdareci veya hü- 
kümet başkanı uygun bir seçim tarzıyla 
seçilebilir; yeter ki halkın güvenini ka- 
zanmış ve İslâm'ın ölçülerine uymuş ol- 
sun. Cemâat-i İslâmi seçim yanlısı olma- 
dığı gibi hizipçi yaklaşıma da sahip de- 
ğildir; hizipçi görüşleri ve geleneksel di- 
ni ihtilâfları ortadan kaldırmaya çalışır. 
Modern çağın gereklerine göre ictihad 
yolunu açık kabul etmekle beraber fi- 
kıhta Hanefi mezhebine bağlıdır. Devrim- 
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ci ideolojisine rağmen şiddeti gayri meş- 
rü sayar ve İslâm devletine barışçı, de- 
mokratik ve parlamenter yollardan gi- 
dileceğine inanır. 

Cemâat-i İslâmi, İslâmi düzenin ku- 
rulması ve sonuç olarak Allah'ın rızâsını 
kazanma ve âhirette kurtulma hedefi- 
ne ulaşmak için dört maddelik bir prog- 
ram benimsemiştir. 1. İlâhi değerler ve 
prensiplerin ışığında insan düşüncesini 
yeniden şekillendirmek. 2. Ferdi değişti- 
rip kötü huylarından temizleyerek ger- 
çek bir İslâmi şahsiyete kavuşturmak. 
Davete uyanların tamamını bir nizama 
sokarak onların da insanları Allah'ın yo- 
luna davet etmek üzere düzenli çalış- 
malar yapmalarına yardımcı olmak. 3. 
Toplumun bütün kurumlarını ve kişiler 
arasındaki ilişkileri İslâm öğretisine gö- 
re tanzim etmek ve düzeni yeniden kur- 
mak üzere mümkün olan bütün adım- 
ları atmak. Bu amaçla eğitim program- 
larını, sosyal hizmetleri ve kültürel fa- 
aliyetleri desteklemek. 4. İslâm toplumu- 
nun liderliğinde bir inkılâp yapmak; ül- 
kedeki siyasi ve sosyoekonomik hayatı 
İslâm ölçüleriyle yeniden düzene sokmak 
ve nihayet bir İslâm devleti kurmak. 


Faaliyet ve hedeflerinin geniş kapsam- 
lı oluşu sebebiyle Cemâat-i İslâmi başın- 
dan beri büyük problemlerle karşılaş- 
mıştır. Bunda toplumun içinden, Batılı 
güçlerden ve onların temsilcilerinden 
gelen muhalefetin payı büyüktür. Pa- 
kistan'daki en önemli engeller, bürok- 
ratlarla ordunun temsil ettiği feodal ve 
laik gruplardır. Ayrıca bazı İslâmi par- 
tiler de seçimlerde Cemâat-i İslâmi'yi 
kendilerine rakip gördüler. Teşkilâtın 
eğitim görmüş kesimde önemli bir ta- 
bana sahip olmasına rağmen kırsal ke- 
simde ve sıradan insanlar üzerindeki et- 
kisi sınırlı kalmış, İslâmi siyasete yeni 
bir anlayış getirmişse de toplumdaki ge- 
leneksel güç odağı engellerini aşama- 
mıştır. Bunun sonucu olarak da kendi 
ahlâki ve ideolojik ağırlığını bütünüyle 
ve doğru bir şekilde siyasi ağırlığa dö- 
nüştürememiştir. 

Teşkilâtın önemli başarılarından biri, 
müslümanlar arasında yaygın olan ken- 
dine güvensizlik duygusunu ortadan kal- 
dırması, din ve politika arasındaki kopa- 
rlan bağları yeniden sağlamlaştırması 
ve İslâmiyet'in yalnız müslümanların de- 
ğil bütün insanlığın bugün karşılaştığı 
problemleri çözebilecek bir alternatif 
dünya düzeni olduğu inancını getirme- 
sidir. Bu çağda en azından Güney Asya'- 
daki İslâmi anlayışa yeni bir siyasi üslüp 


kazandırmış ve artık “İslâm ideolgiigiy İşe Di 


lâm devleti, İslâm anayasası, İslâm'ın 
ekonomik ve politik sistemi” gibi ifade- 
ler müslüman yazarlar ve siyaset adam- 
ları tarafından her yerde kullanılmaya 
başlanmıştır. 
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Hind -Pakistan alt kıtasında kurulan ve 


ferdi takvâyı savunan 


milletlerarası dini cemiyet. E 


Tebliği Cemâat, Tebliği Tahrik, Tah- 
rik-i İmân ve Dini Da'vet adlarıyla da bi- 
linen Cemâat-i Tebliğ, Mevlânâ Muham- 
med İlyas tarafından 1926 yılı civarında 
Delhi'nin güneybatısında yer alan Mevat'- 
ta kuruldu. Daha sonra Delhi'nin eski 
kesimindeki Bastinizâmeddin'e taşındı 
ve burası zamanla hareketin milletler- 
arası merkezi haline geldi. Mevlânâ İl- 
yas, Delhi'nin kuzeyindeki Muzafferna- 
gar'ın Kandehle kasabasından seçkin 
âlimler ve süfiler ailesine mensuptur. Kü- 
çük yaşta hâfiz oldu ve Diyübend'deki 
Dârülulüm'da Mevlânâ Reşid Ahmed Gan- 
gühi gibi âlimlerden dini ilimler tahsil 
etti. Diyübend yakınlarındaki Sahâran- 
pür'da bir süre hocalık yaptıktan sonra 
1917 yılında babasının Delhi'deki med- 
resesinin başına geçti. Kısa zamanda, 
uygulanmakta olan eğitim sisteminin 
kendini tatmin etmediğini görerek hu- 
rafeler içinde yaşayan ve hayatlarında 
İslâm'ın izlerine çok az rastlanan Meva- 
ti müslümanları arasında tebliğ ve ıslah 
çalışmalarına başladı. 1926'da ikinci hac- 
cından dönüşünde bugün cemaat men- 
suplarının bütün dünyada uyguladıkları 
tebliğ yöntemlerini geliştirdi. 

Mevlânâ İlyas vefat edince (1944) “Haz- 
ratci” lakabıyla şöhret bulan oğlu Mev- 
lânâ Yüsuf emirliğe geçti. Babasının ça- 
lışmalarını geliştiren Mevlânâ Yüsuf, Ce- 
mâat-i Tebliğ'i yalnız Hindistan alt kıta- 
sında değil bazı Arap ülkeleriyle Avru- 
pa, Amerika Birleşik Devletleri ve Ja- 
ponya'da da yayarak dünyanın başlıca 
reform hareketlerinden biri haline ge- 
tirdi. Mevlânâ İlyas'ın ölümünden sonra 
Mevat dışında Muradâbâd'da toplanan 
ilk yıllık konferansa birkaç yüz kişi katı- 
lırken 1988'de Lahor yakınlarındaki Ray- 
vend'de tertip edilene doksan ülkeden 
gelen 1 milyondan fazla müslüman ka- 
tıldı. Bu konferansla her yıl Bengladeş'- 
te yapılan yıllık toplantıların (tongi icti- 
mâ) hacdan sonra en çok müslümanın 
bir araya geldiği toplantılar olduğu ka- 
bul edilmektedir. Batı'da ise İngiltere- 
de yılda bir defa yapılan Dewsbury top- 
lantıları birkaç bin cemaat mensubunu 
bir araya getirir; Amerika Birleşik Dev- 
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kongreye ise 6000 civarında müslüman 
katılmıştır. Mevlânâ Yüsuf'un Lahor'da 
ölümünden sonra (1965) kendisi gibi bir 
âlim olan kayınbiraderi Mevlânâ İnâmül 
Hasan hareketin üçüncü emiri oldu. 

Cemâat-i Tebliğ, İslâm tarihinde si- 
yaseti önemsiz, hatta gereksiz sayan ve 
dinden ayrılabileceğini öne süren ilk ha- 
rekettir. Bu sebeple liderler iman taze- 
lemeyi, tebliğ ruhu aşılamayı, İslâmi bil- 
gi elde etmeyi ve yaymayı, iyiliği emre- 
dip kötülükten sakındırmayı ve karşılık- 
lı sevgiyle birlikte çalışmayı vurgularken 
üyelerin tebliğ sırasında her türlü siya- 
setten uzak durmasını isterler. Bu ara- 
da dikkat edilmesi istenen bir başka hu- 
sus da şeriata tâbi olmak ve dini konu- 
larda tartışmamaktır. Bu dar çerçeve- 
deki din kavramının veya eksik boyutlu 
İslâmi anlayışın onlara zarar vermediği, 
hatta fayda getirdiği söylenebilir. Çün- 
kü Cemâat-i Tebliğ'i bir grup olarak gör- 
meyen müslüman ve gayri müslim hü- 
kümetler, faaliyetlerine müsaade ettik- 
leri gibi çeşitli konularda yardımda da 
bulunmaktadırlar. Bu tutum ayrıca ha- 
reketin her tür müslümanı şemsiyesi al- 
tında toplamasını sağlamıştır. Ancak Ce- 
mâat-i Tebliğ, ibadetlerin yanında siya- 
si etkinliği savunan Cemâat-i İslâmi'ye 
karşı prensipte ayrıldıkları için başından 
beri bir hoşnutsuzluk, hatta düşmanlık 
beslemiş ve bu hareketin lideri Mevlâ- 
nâ Mevdüdi aleyhine fetva dahi çıkar- 
mıştır. 


Çalışmaların sistematik şekilde yürü- 
tülebilmesi için altı temel prensip geliş- 
tirilmiş ve bunlar zamanla topluluğun 
işareti haline gelmiştir. 1. Kelime-i tevhid 
ve tayyibe. İmanın ifadesi olarak devam- 
l surette Allah'ı zikretmek ve kelime-i 
şehâdet getirmek, günlük hayatta Allah 
ve Resulü'ne tam itaat etmek. 2. Namaz. 
Beş vakit namazı dosdoğru kılmak ve bu 
yolla kendini devamlı yenileyerek gün- 
lük hayatta namazın etkisini görmek; 
ayrıca nâfile namazlara da devam ede- 
rek Allah'a yaklaşmaya çalışmak. 3. İlim 
ve zikrullah. Hz. peygamber'in insanlığa 
rehber olarak neler getirdiğini bilmeden 
dinin hakikati öğrenilemez. Bunları öğ- 
renmek ve öğretmek her müslümanın 
görevidir. Bu sebeple sabah ve akşam 
saatlerinin bir kısmı İslâm'ın temel pren- 
siplerini öğrenmekle ve zikir, namaz, İS- 
tiğfarla geçirilmelidir. İlim ve zikir birbi- 
rini tamamlar. İlimsiz zikir etkili olmaz, 
zikirsiz ilim de boş bir kabuktur. 4. İk- 
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sanlara karşı saygılı ve yumuşak olmak 
yalnız dini bir görev değil tebliğin etkili 
olması için gerekli bir şarttır. Başkaları- 
nın, özellikle yaşlıların, komşuların, yok- 
sulların haklarına riayet edilmeli ve dai- 
ma kendi haklarından fedakârlık yap- 
maya hazır olunmalıdır. 5. İhlâs-ı niyyet. 
Davranışlar samimi ve Allah rızâsı için 
olmalı, dünyevi kazanç kaygısı taşıma- 
malıdır. 6. Tefriğ-i vakt. Dünya işlerinden 
tebliğ çalışmaları için gönüllü olarak va- 
kit ayırmak. Bu husus, Cemâat-i Teb- 
liğ'in kendi buluşu ve en önemli ilkesi- 
dir. Bazan bu altı maddeye bir yedincisi 
eklenir ki o da gereksiz, faydasız, yasak- 
lanmış konuşma ve davranışları terket- 
mek (terk-i mâlâya'ni), vakti mânevi ka- 
zanç sağlamayan şeylerle geçirmemek- 
tir. 

Cemâat-i Tebliğ'in başlıca özelliği, res- 
mi bir üyelik sistemine ve bürokratik or- 
ganizasyona sahip bulunmayışıdır. Çalış- 
ma merkezleri camiler olup ayrıca büro- 
ları yoktur. Teşkilât, eğitimleri ve eko- 
nomik durumları ne olursa olsun müs- 
lümanları bir araya gelmeye çağırır. Tef- 
riğ-i vakt ilkesine uymayı taahhüt eden- 
ler cemaate alınır ve eğitilerek bir teb- 
liğ grubunda görevlendirilir. “Vaktin ta- 
sadduk edilmesi” anlamına gelen bu il- 
ke uyarınca cemaat üyesi, tebliğ çalış- 
maları için kırk gününü ayırarak kapı 
kapı, şehir şehir, ülke ülke dolaşıp za- 
manından, parasından ve rahatından fe- 
dakârlıkta bulunacak, böylece Hz. Pey- 
gamber'in izinden gitmiş olacak ve hiz- 
metlerinin karşılığını almayı da âhirete 
bırakacaktır. Yaklaşık onar kişiden olu- 
şan tebliğ grupları ortak bir şekilde kar- 
deşlik, uyum ve sevgi ortamında yaşar- 
lar. Her grubun mensupları, aralarından 
İslâmi bilgisi en fazla olanı “muallim”, 
idarecilik yeteneği olanı da “emir” seçer- 
ler. Grup üyeleri namaz ve zikir için ca- 
mide toplandıktan sonra temiz ve ciddi 
bir görünümle dışarı çıkarlar ve davra- 
nışlarına çok dikkat ederler. Tebliğ gö- 
revine “çilla” (çile) veya “mihnet” adı ve- 
rilir. Tebliğ çalışmasının âlimlerin öncü- 
lüğünde yapılması gerektiğini savunan 
diğer İslâmi grupların aksine Cemâat-i 
Tebliğ'e göre bu iş her müslüman tara- 
fından yapılabilir ve âlim olsun olmasın 
her müslümanın görevidir. Çünkü tebliğ 
çalışması zaten öğretici ve eğiticidir; di- 
yar diyar gezerek insanlara İslâm'ı an- 
latan bir kimse mânevi ve sosyal birçok 
tecrübe kazanır ve böylece bu yolda ye- 


İbadetlere itina göstermesi, davaya 
bağlılığı ve sadeliği sebebiyle kısa süre- 
de 100.000'lerce sıradan müslüman Ce- 
mâat-i Tebliğ'e katıldı. Ancak çok hızlı 
büyümesine rağmen bu hareket zaman- 
la kapalı bir sistem haline geldi. Mevlâ- 
nâ İlyas'ın 1920'li yıllarda ortaya koydu- 
ğu tebliğ metotları hiç değişmedi. Üye- 
lere siyasetten uzak durmalarının yanı 
sıra cemaate mensup birkaç âlimin ki- 
taplarından başkasını okumamaları em- 
poze edildi. Cemâat-i Tebliğ'in bir özel- 
liği de kadınlar ve gayri müslimler ara- 
sında faaliyet göstermemesidir. Lider- 
ler basında görünmekten ve propagan- 
dadan kaçınırlar, ayrıca dergi veya aka- 
demik yayınların tebliğ aracı olarak kul- 
lanılmasına da taraftar değildirler. Ti- 
carette ve endüstride gelişmiş ülkelerin 
ortaya çıkardığı problemlere cevap ve- 
rebilecek herhangi bir aydın veya âlim 
yetiştirilmemiştir; çünkü sınırlı İslâm 
anlayışı sebebiyle bu konular ilgiye de- 
ğer bulunmamaktadır. Bütün bunlara 
rağmen Cemâat-i Tebliğ çağımızın en 
önemli milletlerarası İslâmi hareketle- 
rinden biri olmaya devam etmektedir. 
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el- CEMÂHİR 
(ales!) 
Birüni'nin 
(6. 453/1061 (91) 
özellikle kıymetli taşlar, 
mineraller ve madenler üzerine 


kaleme aldığı eseri. 
L- zl 


Birüni'nin 435'te (1043) Gazneli Hü- 
kümdarı Sultan Mevdüd'a ithaf ettiği ki- 
tabın başlığı, müellifin Fihrist adlı bibli- 
yografik eserinde el-Cemâhir fi'l- ce- 
vâhir şeklinde geçerken bugüne ulaşan 


yazma nüshalar Kitâbü'!-Cemâhir fi 


ma “rifeti'1-cevâhir adını taşımaktadır. 


Eser iki bölümdür. Bir fasıl ve on beş 
“terviha”dan (dinlendirme) oluşan birinci 
bölüm, Birüni'nin öteki eserlerinde de 
takip ettiği yola uygun olarak çeşitli ge- 
nel kültür konularına ayrılmıştır. Bu bö- 
lümde müellif, okuyucusunu asıl konu- 
ya hazırlayacak ve o hususta aydınlata- 
cak çok genel bir çerçeve sunmaktadır. 
Söz konusu çerçeve içinde temas edilen 
hususlar başta ahlâk, siyaset ve ekono- 
mi olmak üzere psikoloji, fizyoloji, sos- 
yoloji, tıp, tarih, eğitim ve etnoloji alan- 
larını ilgilendirmektedir. Öncelikle varlı- 
ğını sürdürme imkânları bakımından in- 
sana diğer canlılar arasında özel bir yer 
veren Birüni, duyuları ve bilhassa aklı 
sayesinde onun dış dünya ile nasıl te- 
mas kurduğunu, öteki canlılar arasında 
nasıl üstün bir konuma sahip olduğunu 
açıklar; insanlar arasındaki ülfet (istinâs) 
ve hemcins olma (tecânüs) duygusunun, 
ihtiyaçların tek başına sağlanamaması 
gerçeğiyle birleşerek onları toplum ha- 
linde yaşamaya sevkettiğini, medeniyet- 
lerin de bu şekilde doğduğunu anlatır. 
Ruhun insan varlığındaki dengeleri sağ- 
laması gibi toplumdaki hak ve adalet 
duygusunun da peygamberler ve hü- 
kümdarlarca sağlandığını savunan mü- 
ellif, buradan hareketle bir mübâdele 
aracı olan altın ve gümüş sikkelere geç- 
mekte ve önemleri üzerinde durmakta- 
dır. Birüniye göre dengeli bir siyasi ve 
ekonomik hayat için sağlıklı bir mübâ- 
dele sistemi şarttır. Böyle bir sistemin 
işleyişini engelleyecek iki önemli husus- 
tan birincisi kalpazanlık, ikincisi birik- 
tirme hırsıdır. Kalpazanlığın önlenmesi 
siyasi otoritenin varlığını daha da önem- 
li kılmaktadır. Birüni, hırsla biriktirilmek 
istenen altın ve gümüş gibi madenlerin 
asli ve tabii bir değere sahip olmadığı- 
nı, değerlerinin itibari olduğunu hatırla- 
tarak servet hırsıyla bunları biriktirme- 
nin, toprak altına gömme veya kap ka- 


cak yapımında kullanmanın akıl ve ah- 
lâk açısından savunulacak bir yanının ol- 
madığını ve bu anlayışın sağlıklı mübâ- 
dele imkânını ortadan kaldıracağını sa- 
vunur. Böylece para akışının önemini ve 
servetin belirli ellerde verimsiz şekilde 
birikmesinin meydana getireceği ekono- 
mik ve ahlâki bunalımları vurgular. Mü- 
rüwet ve fütüvwvet gibi erdemlerin ön 
plana çıktığı, daha çok kalıcı ve mânevi 
değerlere önem verildiği, dış güzellik ve 
süslerden ziyade iç güzellik ve temizli- 
ğin kıymet ifade ettiği toplumlarda bu 
bunalımların olmayacağını ima eder. Hü- 
kümdarların, saltanatlarını sürdürebil- 
mek için mal ve servet toplamak zorun- 
da olduklarını kabul etmekle birlikte bu 
servetten toplumun faydalanmasını önle- 
yecek savurganlıktan kaçınılmasını öğüt- 
ler. Sık sık Kur'an âyetleriyle de destek- 
lenen bu düşünceler, bir bakıma Birü- 
ni'nin sultana servetin tasarrufuyla ilgili 
bir nasihatnâmesi görünümündedir. 

Kitabın asıl konusu, bir fasıl ve iki ma- 
kaleden oluşan ikinci bölümde ele alın- 
mıştır. Bu bölümde kaynaklarını da ve- 
ren Birüni, en başta Ebü Yüsuf Ya'kub 
b. İshak el-Kindi'nin günümüze ulaşma- 
yan Risâle fi envâ “i'I- cevâhir ve'l-eş- 
bâh adlı eserinden faydalandığını açık- 
lamaktadır. Zikrettiği bir başka kaynak 
ise Nasr b. Ya'kub ed-Dineveri'nin ko- 
nuyla ilgili olan ve genellikle Kindi'nin 
bilgilerini tekrarlayan Farsça eseridir. 
Ayrıca yanlış olarak Aristo'ya nisbet edi- 
len Kitâbü'l- Ahcâr adlı bir eserden de 
(Das Steinbuch des Aristoteles adıyla Julius 
Ruska tarafından neşredilmiştir, Heidel- 
berg 1912) faydalanan Birüni, bu çalış- 
manın filozofa ait olamayacağını isabet- 
le kaydetmiştir. 

İkinci bölümün İslâm fizik tarihini il- 
gilendiren en önemli yönü, Birüni'nin ba- 
zı değerli taş ve minerallerle madenle- 
rin özgül ağırlıklarını modern ölçümlere 
çok yakın değerleriyle vermesidir. Günü- 
müzde piknometre adıyla anılan cihazın 
en eski örneği sayılabilecek bir aletle yap- 
tığı ölçümler, bilim tarihi bakımından 
hayranlık uyandırıcıdır (bk. Sayılı, s. 24- 
27). Eserin bu bölümünde en fazla üze- 
rinde durulan değerli taş yakuttur. Ün- 
lü yakutlardan, hatta yakut hakkında 
efsaneye varan ilginç rivayetlerden bah- 
seden Birüni'nin daha sonra safir, elmas, 
korindon, zümrüt, akik, oniks, kaya kris- 
tali (billür), yeşim (jad, yağmur taşı), mag- 
netit (mıknatıs taşı), serpantin (yılan taşı) 
ve firüze (turkuvaz) gibi değerli taşlar 
hakkında verdiği bilgiler, diğer kıymetli 
malzemelerden merçan, inci ve çama 
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kadar uzanmaktadır. Özellikle bir kuars 
çeşidi olan oniksin nitelikleri hakkında- 
ki bilgiler, Johannes Kepler ve Nicolaus 
Steno'dan altı yüzyıl önce yapılmış önem- 
li tesbitlerdir ve bu çalışma günümüz 
kristalografisinde büyük bir başarı ola- 
rak kabul edilmektedir. Birüni'nin ikinci 
bölümde yer alan zümrüt ve yeşimle il- 
gili gözlem ve deneyleri ise onun müsbet 
ilim anlayışını ortaya koyması bakımın- 
dan değer taşır. Zümrüdün yılanın gözü- 
nü kör ettiğine dair edebiyata da girmiş 
olan yaygın inancı dokuz ay boyunca sür- 
dürdüğü çeşitli deneylerle yıkmış, bundan 
başka yeşimin yağmur yağdırdığı şeklin- 
deki şamanist inanışını da bunun doğru- 
luğunu iddia eden bir Türk'ün önünde 
yine deney yaparak çürütmüştür. Ayrı- 
ca Birüni'nin, su birikintisine cünüp ve- 
ya hayız halindeki birinin elinin değme- 
siyle yağmur yağacağı gibi hurafelere 
karşı da yağmurun oluşmasındaki tabii 
sebepleri ortaya koyarak mücadele et- 
tiği anlaşılmaktadır. 

İkinci bölümün ikinci makalesini ma- 
denler ve metalurji konuları teşkil etmek- 
tedir. Altın, gümüş, bakır, demir çelik, 
kurşun, çinko gibi madenlerin yanı sıra 
sülfür ve civayı, giderek balçık, tebeşir 
ve pudrayı tek tek ele alan Birüni, bun- 
ların fiziki ve kimyevi özellikleri, karışım- 
ları, benzerleri, kullanım alanları ve özgül 
ağırlıkları hakkında bilgi vermektedir. 

el-Cemâhir'in bilinen dört yazma nüs- 
hası Topkapı Sarayı Müzesi (III. Ahmed, 
nr. 2047), Kayseri Râşid Efendi (nr. 3) ve 
İspanya Escurial (nr. 2, 905) kütüphane- 
leriyle Kahire'deki el-Hizânetü't-Teymü- 
riyye'de (nr. 153, sadece bir bölümü) ka- 
yıtlıdır. Bu nüshaların en iyisi, sonunda- 
ki küçük bir eksikliğe rağmen Topkapı 
nüshasıdır. Eserin ilk neşri, Alman şar- 
kiyatçısı Fritz Salim Krenkow tarafından 
Teymüriyye nüshası dışındaki yazmala- 
ra dayanılarak yapılmıştır (Haydarâbâd- 
Dekken 1936). Bu neşrin sonraki baskı- 
larında ilk baskıda yer alan takdim ve 
indeks bulunmamakta, 1984'te Beyrut- 
ta yapılan üçüncü baskının da yanlış ve 
eksiklikler ihtiva ettiği görülmektedir. 
Krenkow'un eseri İngilizce'ye çevirdiği 
bilinmekteyse de bu tercümenin yalnız 
incilerle ilgili olan bölümü “The Chapter 
on Pearls in the Book on Precious Sto- 
nes by el-Beruni” başlığıyla yayımlan- 
mıştır (Jslamic Culture, XV [1941], s. 399- 
421; XVI (1942), s. 11-36). Eser A. M. Be- 
lenitzki ve G. G. Lammlein tarafından 
Rusça'ya da tercüme edilmiş olup açık- 
PBN 518 sayfa halinde Sobranie Sve- 

nji diya Poznamia drago dragotsen- 
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nostei (Mineralogia) adiyla basılmıştır 
(Moscow 1963). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Birüni, e/-Cemâhir ft ma "rifeti'l-cevâhir (nşr. 
F. S. Krenkow), Beyrut 1984; Brockelmann, GAL, 
l, 476; Suppl, l, 874; S. Hüseyin Nasr, al-Biru- 
ni: An Annotated Bibliography, Tahran 1947, 
s. 87-94; Aydın Sayılı, “Doğumunun 1000'inci 
Yılında Beyruni", Beyruni'ye Armağan, Anka- 
ra 1974, s. 22-28; Günay Tümer, Biruni'ye Gö- 
re Dinler ve İslam Dini, Ankara 1975, s. 37; G. 
C. Anawati, “Kitab al-Jamahir of al-Biruni", 
Al-Biruni, Commemorative Volume, Karachi 
1979, s. 437-453; M. Şerefeddin Yaltkaya, 
“Ebü'r-Reyhan'ın Bir Kitabı”, TM, V (1930), s. 
1-26; D. J. Boilot, “L'oeuvres d'al-Beruni: es- 
sai bibliographique", MIDEO, sy. 2 (1955), s. 
230-231; Ahmed Saeed Khan, "A Bibliography 
of Soviet Publications on al-Biruni", Arabi- 
ca, XXII/1, Leiden 1976, s. 77-83; Sami K. Ha- 
marneh, “Mukaddimetü Kitâbi'l- Cemâhir fi 
ma”rifeti'l-cevâhir li'l-Birüni", MTUA, VIL/ 1-2 
(1983), s. 3-38; a.mlf., “Evaluation of Al-Bi- 
rüni's Book on Precious Stones and Minerals 
(al-Jamâhir fi Ma'rifat al-Jawâhir)", Hamdard 
Medicus, XXXI1/2, Nâzımâbâd 1988, s. 3-34. 


ry Günay TÜMER 


m CEMAL E 
(bk. İLMÖ'1- CEMAL). 


CEMÂL 
( Jk! ) 


Allah’ın 
lutuf ve rızâsına delâlet 
eden isim ve sıfatlarını ve O'nun 
mutlak güzelliğini ifade etmek için 


kullanılan bir tasavvuf terimi. E 


Mutasavwvıflar Allah'ın lutuf ve rızâsını 
gösteren sıfatlarını cemâl tabiriyle ifa- 
de etmişlerdir. Kâşâni cemâli, Hakk'ın, 
zâtı (vechi) ile zâtına tecelli etmesi ola- 
rak tanımlar (/stılâhâtü'ş-süfiyye, "cemâl" 
md.) Bu tecelli esnasında her şeyin yok 
olmasından ve O'nu görecek hiçbir kim- 
senin kalmamasından ibaret olan hale 
“cemâlin aşkınlığı” (ulüvvü'l-cemâl) veya 
“cemâlin celâli” (celâlü'l-cemâl) denir. Bir 
de Hakk'ın insana yaklaşmasında aracı 
olan cemål vardır ki bu O'nun her şeyde 
zuhur etmesinden ibarettir. Abdülkerim 
el-Cilfye göre zuhuru şiddetli olan her 
cemâi celâl adını alır. İlk zuhuru itibariy- 
le celâle de cemâl denir. Bu yüzden ce- 
lâlsiz cemâi, cemâlsiz celâl yoktur (el-İn- 
sânü'l-kâmil, 1, 77). Yaklaşma ve açılma 
cemâlin özelliği olduğundan burada Hak 
açısından lutuf ve rahmet, kul açısından 
neşe ve üns“ söz konusudur. Mutasav- 
viftar bu anlamdaki cemâli mânevi ve 
süri (maddi) olmak üzere iki şekilde ele 
almışlardır. Allah'ın en güzel isimlerinin 


(esmâ-i hüsnâ) ve sıfatlarının anlamları 
mânevi cemâli meydana getirir; bu ce- 
mâli sadece Hak temaşa eder. Süri ce- 
mâl ise bu âlemdeki güzelliktir. Bütün 
ayrıntıları ve türleriyle âlem mutlak ola- 
rak ilâhi bir güzelliğe sahiptir. Başka bir 
ifadeyle âlemdeki güzellik ilâhi güzelli- 
ğin yansımasından ibarettir. Muhyiddin 
İbnü'l-Arabi'nin ifadesiyle güzel (cemil) 
olan Allah âlemi kendi süreti üzere ya- 
rattığı için âlem bütünüyle güzeldir. Âlem 
ilâhi güzellikleri yansıtan bir ayna oldu- 
ğundan İbnü'l-Arabi âlemi ve ondaki gü- 
zelliği sevmeye lâyık bulur. Güzel oldu- 
ğu için Allah'ı sevenin âlemi de sevmesi, 
aynı şekilde güzel olan âlemi sevenin de 
Allah'ı sevmesi gerektiğine işaret eder 
(el-Fütühât IV, 346). 

Zâhidlerin genellikle çirkin sayıp nef- 
ret ettikleri âlemi ârifler, özellikle vah- 
det-i vücûd* görüşünü benimseyen mu- 
tasavvıflar fevkalâde güzel bulmuşlar- 
dır. Onlara göre çirkin denilen şeyler de 
kendilerinde ilâhi güzelliğin tecelli et- 
mesi bakımından güzeldir. Bu tür şeyler 
tuz değerinde olup âlemin güzelliğine 
güzellik katar. Aslında âlemdeki hiçbir 
şey özü itibariyle çirkin değildir. Güzel- 
lik asli, çirkinlik ârızidir. Bir varlığın var- 
lıklar âlemindeki yerini alması ve güzel- 
liğini belli etmesi için itibari bir çirkinli- 
ğin var olması gerekli olmuştur (Abdül- 
kerim el-Cili, I, 75-76). Bununla birlikte 
zâhidlerin çirkin saydıkları şey, Allah'ın 
eseri olan âlemin kendisi olmayıp hırs 
ve kötü emelleriyle dünya hayatını çir- 
kinleştirip onun tabii güzelliğini kirle- 
ten kötü insanların davranışlarıdır. Nite- 
kim birçok âyette de bu niteliğe bürü- 
nen dünya hayatı yerilmektedir (bk. M. F. 
Abdülbâki, Mu “cem, “hayât” md.). 

Cemâli mutlak ve mukayyet olmak 
üzere ikiye ayıran Lisânüddin İbnü'1-Ha- 
tib'e göre mutlak cemâl, mahiyetini Al- 
lah'tan başka kimsenin bilmediği eşsiz 
güzelliktir. Mukayyet cemâl de külli ve 
cüz'i olarak ikiye ayrılır. Külli cemâl mut- 
lak cemâlden öbür varlıklara yayılan gü- 
zelliktir; maddi-mânevi her varlık kendi 
kabiliyetine göre bu güzellikten bir pay 
almıştır. Eşyanın var oluş sebebi de bu 
güzelliktir. Cüz'i cemâl de celi (açık) ve 
hafi (kapalı) olmak üzere ikiye ayrılır. Ha- 
fi cemâl sadece akılla kavranan eşyanın 
mücerret güzelliğidir. Akıl bu güzelliği 
takip ederek onun aslına ulaşabilir. Celi 
cemâl ise duyu organlarıyla kavranan 
eşyanın güzelliğidir (Ravzatü't-ta'rif, s. 
285-292). 

Maddi âlemde görülen güzeller mut- 
lak güzelliğin çeşitli derecedeki tecelli- 


leri olduğundan bunları temaşa ede ede 
ilâhi güzelliğe ve Hakk'a ermek müm- 
kündür. En yüksek ve en derin ruhi haz- 
lar ilâhi güzelliğin temaşa edilmesinden 
hasıl olduğu için cennette Allah'ın mut- 
lak güzelliğini (cemâl-i bâ-kemâl) seyret- 
mek en büyük gaye olmuştur. 

Mutlak ve yegâne güzelliğin Allah ve 
tecellilerinden ibaret olduğunu vurgula- 
yan İslâm âlimleri ilâhi ve beşeri sevgiyi 
de bununla açıklamışlardır. Gazzâli şe- 
kil ve süret güzelliğini “bir şeyin, kendi- 
sine yaraşan ve mümkün olan kemâle 
sahip olmasıdır” şeklinde tarif ettikten 
sonra mânevi ve ruhi güzelliklerden de 
bahseder ve her iki güzelliğin sevgi se- 
bebi olduğunu anlatır. Ona göre güzel, 
sırf güzel olduğu için insan tarafından 
tabii olarak sevilir. İnsan maddi ve his- 
si güzelleri beden gözü, mânevi ve ruhi 
güzelleri ise kalp gözüyle idrak eder. Kå- 
mil insan için önemli olan mânevi güzel- 
liktir. Özellikle gönül ehli buna önem ve- 
rir. Fiziği güzel olan insanlardan çok ka- 
rakteri güzel olanlar sevilir. Fakat en çok 
sevilen de mutlak anlamda güzel olan 
Allah'tır (/hyâ”, IV, 291-297; el-Makşadü'l- 
esnâ, S. 84, 103). 

Âlemden daha güzel bir şeyin olma- 
dığını söyleyen İbnü"-Arabi'ye göre süs- 
lenmek güzelliğe güzellik katar. Namaz 
kılarken güzel olan Allah'ın huzuruna 
çıkmış olan kul kendine çekidüzen ver- 
meli, temiz olmalı ve temiz giyinmelidir. 
Nitekim Kur'an'da camiye giderken gü- 
zel giyinmek tavsiye edilmiştir (el-A'râf 
7/31). Zira, “Allah güzeldir, güzeli sever” 
(Müslim, “İmân”, 147; İbn Mâce, "'Du'â”, 
10; ayrica bk. CELÂL). 
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15 Ocak 1918'de Asyüt'un Beni Mür 
köyünde doğdu; genellikle Nâsır adıyla 
tanınmaktadır. Çocukluğu posta memu- 
ru olan babasının görevi sebebiyle de- 
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ğişik şehirlerde geçti. 1930'lu yıllarda 
İngilizler'e karşı oluşturulan milliyetçilik 
hareketlerine katıldı. 1936'da hukuk fa- 
kültesine kaydoldu, fakat ertesi yıl bu- 
radan ayrılarak harp okuluna girdi. Bu 
okuldan mezun olduktan sonra Asyüt ve 
İskenderiye'de görev yaptı, bir süre son- 
ra da Sudan'a gönderildi. Burada Enver 
Sedat (Enver es-Sâdât), Abdülhakim Âmir 
ve Zekeriyyâ Muhyiddin'le ilişkilerini ge- 
liştirdi. 1942'de Mısır'a döndü ve harp 
akademisini bitirdi. İngiltere o sırada 
1936 tarihli Mısır - İngiltere antlaşması- 
na dayanarak Mısır'ın bütün havaalan- 
ları ve limanlarını işgal etmişti. Bu olay 
İngiliz aleyhtarı milliyetçi hareketlerin 
gelişmesini ve halk arasında işgalcile- 
re karşı nefretin artmasını hızlandırdı. 
Böyle bir ortamda Nâsır, arkadaşları Ke- 
mâleddin Hüseyin ve Abdülhakim Âmir'- 
le birlikte ülkeyi İngiliz emperyalizmin- 
den kurtarmak için gizli Hür Subaylar 
(Dubbâtü'!-ahrâr) teşkilâtını kurdu (1942). 


7 Şubat 1943 tarihinde askeri akade- 
miye öğretim üyesi olarak tayin edilen 
Nâsır burada genç subaylarla daha ra- 
hat ilişki kurma imkânını buldu. Savaş- 
tan sonra İngiltere'nin Mısır'dan çekil- 
memesi, idealist milliyetçi subaylar ara- 
sında sömürgeci ve işgalcilere karşı du- 
yulan kini körüklerken Hür Subaylar'ın 
faaliyetlerini yoğunlaştırmasında da et- 
kili oldu. Nâsır, İsrail'in kuruluşundan 
sonra başlayan I. Arap-İsrail Savaşı'nda 
(1948) Filistin'deki çarpışmalara bir bir- 
liğin kumandanı olarak katıldı, Fâlüce'- 
de önemli bir başarı gösterdi ve bu ba- 
şarısından dolayı “Kral Fuâd askeri ni- 
şanı”na lâyık görüldü. Bundan sonra “Fâ- 
lüce kaplanı” olarak anıldı. Arap-İsrail 
savaşındaki yenilgi Kral Fâruk'un pres- 
tijini sarsarken Hür Subaylar'ın orduda 
güçlenmesinde etkili oldu. 


İngilizler'in oldubittileri karşısında ka- 
rarsız kalan hükümetin tavrı toplumda 


bir dizi karışıklık ve istikrarsızlığa yol 
açarken 1950'li yılların başında Kral Fâ- 
ruk yönetimi ciddi buhranlarla karşı kar- 
şıya geldi. 1952 yılı başlarında Başba- 
kan Nehhâs Paşa'nın İngiltere'nin Mısır'- 
daki varlığının devamını sağlayan 1936 
tarihli antlaşmayı iptal etmesi ve savaş- 
tan sonra Mısır'ı tahliye edeceğine söz 
veren İngiltere'nin sözünü tutmaması 
sebebiyle kamuoyunda hâkim olan kuş- 
kulu bekleyiş bir anda büyük bir heye- 
cana dönüştü ve halk gösterilere başla- 
dı. 25 Ocak 1952'de İsmâiliye'de hareke- 
te geçen İngiliz kuvvetleriyle polisler ara- 
sında meydana gelen kanlı çatışma bü- 
yük bir infiale sebep oldu ve kızgın halk 
sokaklara döküldü. Nehhâs Paşa görev- 
den alındı, yerine Ali Mâhir Paşa başba- 
kanlığa getirildi. Yeni başbakanın da Mı- 
sır - İngiltere görüşmelerinden bir sonuç 
alınamaması üzerine istifa etmesi, ka- 
muoyunda ihtilâlden başka bir çözümün 
kalmadığı şeklinde bir kanaatin güçlen- 
mesine yol açtı. 

Nâsir ve arkadaşları bu sosyal ortam- 
dan faydalanarak 22 /23 Temmuz 1952 
gecesi yönetime el koydular. 23 Tem- 
muz günü sabahın erken saatlerinde Ka- 
hire darbecilerin eline geçerken Nâsır, 
saray çevresine yakınlığı ile tanınan Ge- 
neral Muhammed Necib'le ilişki kurdu 
ve onu darbenin başına geçirmeyi ba- 
şardı. Böylece hem Mısır hem de Nâsır 
için yeni bir dönem başlamış oldu. İhti- 
lâlin planlanması ve gerçekleştirilmesin- 
de birinci derecede rol oynayan Nöâsır 
bu sırada adı henüz duyulmayan bir al- 
baydı. Gençliğinde İhvân-ı Müslimin (Müs- 
lüman Kardeşler), İngiltere hesabına ça- 
lışan Genç Mısırlılar, Hürriyet Taraftar- 
ları ve Komünist Teşkilât gibi amaçları 
birbirinden oldukça farklı kuruluşlara 
girmiş, ayrıca Vefd Partisi'ne ilgi duy- 
muştu. İhtilâle kadar olan davranışları, 
onun önceden her gruptan insanı tanı- 
mak ve iyi ilişkiler kurmak için planlı şe- 
kilde çalıştığını göstermektedir. 

Nâsır'ın ihtilâlden sonraki hayatını dört 
safhada ele almak gerekir: 1952-1956, 
1956-1961, 1961-1967 ve 1967-1970. 

İhtilâlin yapıldığı 23 Temmuz 1952 sa- 
bahı Kral Fâruk darbecilerin bütün şart- 
larını kabul ettiğini bildirmekle beraber 
Nâsır, Kral Fâruk'un tahtta kalmasını 
hem ihtilâl hem de ülkenin bağımsızlığı 
için doğru bulmuyordu. İhtilâl Konseyi'- 
ne (Meclisü's-sevre) dönüşen Hür Subaylar 
teşkilâtı konuyu gürüşerek kralın taht- 
tan indirilip ülke dışına çıkarılmasını ka- 


CEMAL ABDÜNNÂSIR 


rarlaştırdı. Bunun üzerine Kral Fâruk, 
26 Temmuz 1952 günü iki yaşındaki oğ- 
lu Ahmed Fuâd lehine tahttan feragat 
ettiğine dair belgeyi imzalayarak Mısır'ı 
terketti. 

İhtilâlin lideri olarak Muhammed Ne- 
cib görünüyordu, fakat gerçekte bütün 
gücün Nâsır'ın elinde olduğu birkaç ay 
içinde anlaşıldı. İhtilâl Konseyi'nde gö- 
revli Hür Subaylar'ın önde gelen isimle- 
rinden hiçbiri Nâsır'a karşı çıkacak du- 
rumda değildi. Yeni dönemde Nâsır, ön- 
ce devletin ihtilâle karşı olan unsurlar- 
dan arındırılması için istihbarata ve po- 
lise özel önem vererek kurdurduğu is- 
tihbarat teşkilâtıyla muhalifleri baskı 
altına aldı. Mesken dokunulmazlığı ve 
her türlü hürriyetin tehlikeye girmesiy- 
le Nâsır'ın eseri olan ihtilâl yönetimi ya- 
vaş yavaş diktatörlüğe dönüşmeye baş- 
ladı, Gerçekleştirilen toprak reformu top- 
raksız Mısırlılar'ı memnun ederken kar- 
şı çıkanlar sert şekilde cezalandırıldı. So- 
nunda Ali Mâhir Paşa başkanlığındaki 
hükümet istifa etmek zorunda kaldı (7 
Eylül 1952) ve yerine İhtilâl Konseyi Baş- 
kanı Muhammed Necib'in başkanlığın- 
da yeni bir hükümet kuruldu. Ardından 
çıkarılan bir kanunla, kendisini bir der- 
nek olarak tanıtan İhvân-ı Müslimin teş- 
kilâtı dışındaki bütün siyasi partiler ka- 
patıldı ve mallarına el kondu. Kısa bir 
süre sonra Hey'etü't-tahrir adıyla yeni 
bir parti kurularak genel sekreterliğine 
Nâsır'ın en sadık adamlarından Tahâ- 
vi getirildi, fakat bu parti pek ilgi gör- 
medi. 

İhtilal Konseyi'nde konsey başkanı ve 
başbakan Necib ile Nâsır arasında kısa 
bir süre sonra, Nâsır'ın başkanın haberi 
ve bilgisi olmadan bazı kararlar alması 
dolayısıyla anlaşmazlık çıktı. Aslında si- 
yasi partiler, anayasa ve devlet yapısı 
gibi temel konularda Nâsır'la Necib ara- 
sında görüş ayrılıkları vardı. Necib par- 
lamenter demokrasiyi ve meşruti monar- 
şiyi savunurken Nâsır monarşiye karşıy- 
dı ve parlamenter demokrasiyi de dü- 
şünmüyordu. Necib'in halk nezdinde iti- 
barının artması da Nâsır'ı kaygılandırı- 
yordu. 

18 Temmuz 1953 tarihinde monarşi 
yönetimine son verilerek Cumhuriyet ilân 
edildi. Muhammed Necib başbakanlığın 
yanı sıra cumhurbaşkanlığı görevini de 
üstlenirken iktidarın gerçek sahibi Nâ- 
sır başbakan yardımcısı ve İçişleri baka- 
ni oldu. İhtilâl Konseyi üyelerinin çoğu 
bakan olarak görev aldı. Nâsır-Necib an- 
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laşmazlığı, Necib'den habersiz olarak İh- 
tilâl Konseyi'nin 25 Şubat 1954'te Ne- 
cib'in başbakanlık ve konsey başkanlı- 
ğından istifa ettiğinin ve bu görevlere 
Nâsır'ın getirildiğinin duyurulmasıyla ye- 
ni bir safhaya girdi. Böylece Nâsır yet- 
kilerini fiilen kullandığı makamlara biz- 
zat gelmiş oluyordu. 


Muhammed Necib'in başbakanlık ve 
İhtilâl Konseyi başkanlığı görevlerinden 
alınması hem ordu içinde hem de halk 
arasında büyük karışıklıklara sebep ol- 
du. Muhammed Necib'in 27 Şubat 1954 
tarihinde evinden kaçırılması üzerine 
bazı ordu birlikleri onun göreve iadesi 
için ayaklanırken İhvân-ı Müslimin de 
Necib lehine tavır alınca Nâsır'ın emrin- 
deki İhtilâl Konseyi Necib'i görevine iade 
etmek Zorunda kaldı. Ardından tek de- 
receli seçimle bir temsilciler meclisi oluş- 
turulması, sıkıyönetimin kaldırılması ve 
sansürün gevşetilmesi kararı alındıysa 
da (5 Mart 1954) kısa bir süre sonra Nâ- 
sır bu kararları ertelediğini ilân etti (29 
Mart 1954). Böylece Necib'in kurmak is- 
tediği demokratik yönetime karşı olan 
Nâsır Mısır'da tek adam oldu ve tam bir 
diktatörlük kurdu. 


Önündeki engelleri birer birer kaldır- 
maya başlayan Nâsır nihayet sıranın İh- 
vân-ı Müslimin'e geldiğine karar verdi. 
Nâsır'ın İhvân-ı Müslimin'le olan müna- 
sebeti 1945 yılında başlamıştı. Kısa za- 
manda teşkilâtın en faal üyesi haline ge- 
len Nâsır gizli toplantılara da katılıyor- 
du. Bir süre sonra başkanla arası açıldı- 
ğından 1948'den itibaren teşkilâttan ya- 
vaş yavaş uzaklaştıysa da 1951 yılında 
ilişkileri yeniden geliştirdi. Nâsır ihtilâl 
için İhvân-ı Müslimin'den destek isteyin- 
ce ordu hareketiyle İslâmi esaslara da- 
yalı bir rejimin kurulmasını isteyen İh- 
vân-ı Müslimin başkanı Hasan el-Hudey- 
bi teşkilâtın bütün birimlerine bir ge- 
nelge yayımlayarak hareketin destek- 
lenmesini sağladı. Ayrıca ihtilâlden son- 
ra teşkilâta mensup Abdülhakim Âmir, 
Abdüllatif el-Bağdâdi ile Kemâleddin Hü- 
seyin gibi kişiler İhtilâl Konseyi üyeliği- 
ne getirildiler. Kendisine verilen destek 
sebebiyle Nâsır İhvân-ı Müslimin teşki- 
lâtını hemen kapatma yoluna gitmedi. 
Fakat teşkilâtın kamuoyunda giderek 
gelişme göstermesi Nâsır'ı rahatsız et- 
meye başladı. Bu yüzden teşkilâtı çö- 
kertmek için önce başkan Hasan el-Hu- 
deybi'ye muhalif olanlarla temasa geç- 
tü; bundan bir sonuç alamayınca ordu- 


da İhvân-ı Müslimin'e mensup olanların 
bir kısmını uzaklaştırırken okullardaki- 
leri de sıkı bir kontrol altına aldı. İhvân-ı 
Müslimin'e yakın öğrenciler 1954 yılı baş- 
larında Nâsır ve askeri rejim aleyhine 
gösterilere başlayınca ordu teşkilâtın 
başkanıyla ileri gelenlerini tutukladı. Bü- 
yük bir hızla sürdürülen takibat sonun- 
da birkaç gün içinde teşkilâta mensup 
binlerce kişi tutuklandı ve teşkilâtın gü- 
cü yok edildi. Bu gelişmeler İhtilâl Konse- 
yi'ndeki görüş ayrılıklarını da su yüzüne 
çıkardı. Başbakan Muhammed Necib'in 
ısrarları üzerine Nâsır Hasan el-Hudey- 
bi ile arkadaşlarını serbest bıraktıysa 
da 26 Ekim 1954 tarihinde Nâsır'ın İs- 
kenderiye'de halkın önünde konuşma 
yaptığı sırada patlayan silâh sesleri ara- 
sında tutuklanan Mahmüd Abdüllatif 
adlı gencin İhvân-ı Müslimin'e mensup 
olduğunun anlaşılması üzerine bu sui- 
kastı teşkilâtın planladığı suçlamasıyla 
tutuklamalar yeniden başlatıldı. Nâsır 
İhvân-ı Müslimin teşkilâtının bütün men- 
suplarını tutuklatmak için harekete geç- 
ti ve birkaç hafta içinde pek çok kişi göz 
altına alındı. İhtilâle ve memleket men- 
faatlerine karşı gelenleri cezalandırmak 
için kurulan ihtilâl mahkemesi teşkilâ- 
tın ileri gelen yedi üyesini ölüme mah- 
küm etti. Bazı İslâm devletlerinin araya 
girmesi üzerine sadece başkan Hasan 
el-Hudeybi'nin cezası müebbete çevri- 
lirken teşkilâtın Abdülkâdir Üdeh, Mah- 
müd Abdüllatif, Şeyh Muhammed Far- 
gal, Yüsuf Tal'at ve İbrâhim Tayyib gibi 
önde gelen adamları idam edildi (9 Ara- 
lık 1954). Hapishanelerde kalanların ço- 
ğu ise hiç kimsenin dikkatini çekmeden 
birer birer öldüler. Nâsır böylece İhvân-ı 
Müslimin engelini de aştı ve şahsi oto- 
riteye dayalı diktatörlüğünü kurma yo- 
lunda büyük bir merhale katetti. 

Nâsır içeride iktidarını güçlendirmek 
ve muhalifleri sindirmekle uğraşırken 
milletlerarası alanda ülkesinin ve ken- 
disinin prestij ve nüfuzunu arttıracak 
önemli başarılar da elde etti. Kanal böl- 
gesinde bulunan İngiliz askerlerinin Mi- 
sırdan çekilmesi konusunda sürdürü- 
len görüşmeler sonuçlandırıldı ve 27 
Temmuz 1954'te iki ülke arasında bir 
antlaşma imzalandı. Bu arada Cezayir'- 
de sömürgeci Fransızlar'a karşı başlatı- 
lan kurtuluş mücadelesine destek ver- 
mesi müslümanlar nezdinde prestijini 
arttırırken Fransa ile ilişkilerin gergin- 
leşmesine yol açtı. 

Bu yıllarda dünyada bütün hızıyla de- 
vam eden soğuk savaş Ortadoğu'da da 


etkisini göstermeye başladı. Kuzey At- 
lantik İttifakı'nı Güney Asya'ya bağlaya- 
rak Sovyetler Birliği'ni güneyden çevre- 
lemek amacıyla kurulan Bağdat Paktı” 
na katılması için davet edilen Nâsır bu- 
na şiddetle karşı çıktı. Aslında ilk yıllar- 
da Batı ile yakınlaşmayı denemiş, 1953'- 
te hazırlattığı plana göre üretimin arttı- 
rılması için yukarı Nil bölgesinde bir ba- 
raj yapılmasına karar vermişti. Barajın 
yerli sermaye ile inşası mümkün olma- 
dığından finansman için İngiltere, Ame- 
rika Birleşik Devletleri ve milletlerarası 
kuruluşlara başvuran Nâsır'a ilgili hükü- 
metler söz vermişlerdi. Fakat 1949 Arap- 
İsrail savaşında bozguna uğrayan Mısır 
ordusuna silâh temin etmeye yönelik is- 
teklerine Batı ülkelerinden olumlu ce- 
vap alamaması ve bazı şartlara bağlan- 
mak istenmesi üzerine Nâsır'ın ihtiyacı 
olan silâhları Sovyetler Birliği'nin izniyle 
Çekoslovakya'dan satın almaya karar 
vermesi, İngiltere ile Amerika Birleşik 
Devletleri'nin sert tepkilerine sebep ol- 
muş ve ilişkiler kopma noktasına gel- 
mişti. Bunun üzerine Nâsır, Hindistan 
lideri Nehru'nun ve Çin Halk Cumhuri- 
yeti Başbakanı Çu En Lai'nin de tesiriy- 
le milletlerarası ilişkilerde “bağlantısız- 
lık” politikasına yanaştı ve Bandung Kon- 
feransı ile (18-24 Nisan 1955) bu politika- 
nın liderlerinden biri haline geldi. Bu ta- 
rihten itibaren Nâsır, Nehru ve Tito ile 
birlikte bağlantısızlar hareketinin önde 
gelen üç liderinden biri oldu ve dış poli- 
tika alanında Üçüncü Dünya ülkelerinde 
nüfuzu giderek arttı. 


Bu arada referandum sonunda kabul 
edilen yeni anayasa ile beraber Nâsır da 
Mısır'ın ikinci cumhurbaşkanı seçildi (26 
Haziran 1956) ve devletin bütün iktidar 
alanlarını ele geçirmiş oldu. Böylece hem 
içeride hem de dışarıda daha rahat ha- 
reket edebilme imkânı buldu. 


Çekoslovakya ile yapılan silâh alım an- 
laşması üzerine Amerika Birleşik Dev- 
letleri ve İngiltere'nin Asvan Barajı'nın 
finansmanı konusunda verdikleri yardım 
sözünden vazgeçtiklerini açıklamalarına 
büyük tepki gösteren Nâsır, bu ülkelere 
23 Temmuz 1956 tarihinde Süveyş Ka- 
nalı'nı millileştirerek cevap verdi. Nā- 
sırın bu kararı Batı'yı telâşlandırırken 
Arap dünyasında büyük sevinçle karşı- 
landı. Meselenin halli için Batılı ülkele- 
rin çeşitli teşebbüsleri sonuçsuz kaldı. 
Bir anda patlak veren Süveyş problemi 
Nâsır'ın Batı karşısında güçlenmesine 
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yardım ederken İngiltere, Fransa ve İs- 
rail Nâsır'a ders vermek ve onu iş ba- 
şından uzaklaştırmak için Sinâ yarıma- 
dasını işgal etme kararı aldılar. 29 Ekim 
1956 tarihinde İsrail birlikleri İngiliz ve 
Fransız hava kuvvetleri desteğinde Mı- 
sıra saldırdı ve Sinâ yarımadası işgal 
edildi. Ardından İngiliz ve Fransız uçak- 
ları Mısır'ın çeşitli şehirlerini bombala- 
manın ötesinde Port Said ve Port Fuad'a 
da askeri birlikler çıkardılar (6 Kasım 
1956). Birleşmiş Milletler'ce ilân edilen 
ateşkes kararına uymak zorunda kalan 
Nâsır'ı Arap dünyası ile bağlantısızların 
büyük çoğunluğu destekledi. Sovyetler 
Birliği'nin İngiltere ve Fransa'yı protes- 
to etmesi, ardından Amerika Birleşik 
Devletleri'nin saldırı hakkında kendisine 
bilgi verilmediğinden dolayı karşı tavır 
takınarak İsrail'e yaptığı askeri ve eko- 
nomik yardımı durdurması ve konuyu 
Birleşmiş Milletler'e götürmesi, millet- 
lerarası camianın işgal birliklerinin Mı- 
sır'dan derhal çekilmelerini istemesi üze- 
rine İngiltere ve Fransa'nın çekilmek zo- 
runda kalmaları, Nâsır'ın hem ülke için- 
de hem de dışarıda prestijinin birden 
bire artmasına sebep oldu. Süveyş sa- 
vaşı Nâsır için askeri bakımdan tam bir 
hezimet olmakla beraber siyasi sonuç- 
ları bakımından ona tam bir zafer ka- 
zandırmıştır. 


1956-1961 yılları arasındaki ikinci dö- 
nemde Nâsır, Süveyş savaşından siyasi 
bir zaferle çıktığı için iktisadi ve siyasi 
alandaki politikasını daha cesur bir şe- 
kilde uygulama alanına koydu ve toplu- 
mun ekonomik hayatını düzeltmek için 
bazı tedbirler aldı. Önce Mısır'daki İngi- 
liz ve Fransız şirketlerine el kondu; 1957 
yılı başından itibaren bütün yabancı ban- 
kalarla sigorta şirketleri millileştirilirken 
bazı basımevleriyle bankalar da devlet- 
leştirildi. 1957'de beş yıllık kalkınma pla- 
ni yürürlüğe kondu. Ekonomik hayatta 
devletin payı giderek arttırıldı, sanayi ve 
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ticaret sektöründe faaliyet gösteren çok 
sayıda şirket devletleştirildi. Diğer ta- 
raftan basın, seyahat hürriyeti ve siyasi 
hürriyetler alanında kısıtlamalar devam 
etti. İhtilâlden sonra kurulan Hey'etü't- 
tahrir partisi kapatılarak yerine el-İtti- 
hâdü'l- kavmi adıyla yeni bir parti kurul- 
du (Mayıs 1957). 

Bu dönemde Nâsır'ın en önemli faali- 
yeti, Arap milliyetçiliği ve birliği düşün- 
cesini bayraklaştırması oldu. Nâsır'ı bü- 
tün hayatı boyunca ilgilendiren esas ko- 
nu Arap birliği olmuş ve İslâm birliği fik- 
rine daima karşı çıkmıştır. Suudi Arabis- 
tan Kralı Faysal b. Abdülaziz'in savun- 
duğu İslâm paktı düşüncesi, Nâsır'a gö- 
re Amerika Birleşik Devletleri tarafın- 
dan gelişmeyi durdurmak amacıyla or- 
taya atılmıştı. Bu sebeple onun dış poli- 
tikasını Arap birliği faktörü belirlemiş 
ve bu birliğin hiçbir büyük devletin et- 
kisinde olmaması gerektiğini ileri sür- 
müştür. Süveyş savaşı Batı ile ilişkileri 
koparırken Sovyetler Birliği ile yakınlaş- 
masında rol oynayan temel faktör oldu. 
Birleşmiş Milletler'de Kruşçev'in işgale 
karşı Mısır'ı savunması iki lideri birbiri- 
ne yaklaştırdı. 28 Nisan - 16 Mayıs 1958 
tarihleri arasında Nâsır'ın Moskova'yı 
resmen ziyaret etmesi, iki ülke arasın- 
da çok yönlü ilişkilerin kurulmasını ve 
Sovyetler Birliği'nin Mısır'da nüfuzunun 
giderek artmasını sağladıysa da 14 Tem- 
muz 1958'de Irak'ta gerçekleştirilen 
kanlı askeri darbe sonunda iktidarı ele 
geçiren Abdülkerim Kâsım'ın milliyetçi- 
leri ezmeye çalışması üzerine Sovyetler 
Birliği'nin Kâsım'ı desteklemesi ve Kruş- 
çev'in parti kongresinde komünistlere 
karşı olduğu için Nâsır'a cephe alması, 
Nâsır'ın da ona sert bir şekilde cevap 
vermesi ilişkileri zayıflattı. 1964 yılına 
kadar süren Nâsır - Kruşçev soğukluğu, 
Kruşçev'in Asvan Barajı'nın ilk bölümü- 
nün açılışına katılmak üzere Mısır'ı zi- 
yaret etmesiyle son buldu. 

1 Şubat 1958 tarihinde Mısır ve Suri- 
ye'nin birleşerek Birleşik Arap Cumhu- 
riyeti'ni kurmaları, Nâsır'ın Arap birliği 
düşüncesi çerçevesinde gerçekleştirdiği 
en ileri adımdır. Ürdün ve Suudi Arabis- 
tan'ı da Birleşik Arap Cumhuriyeti'ne ka- 
tılmaları için zorlamakla birlikte bunda 
başarılı olamadı. Bunun üzerine Nâsır'la 
Kral Suüd b. Abdülaziz arasında başla- 
yan şiddetli mücadele, her iki tarafın 
birbirini iç işlerine karışmak ve suikast 
teşebbüsünde bulunmakla itham etme- 
lerine kadar vardı. Sonunda Kral Suüd, 
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nüz teşebbüs halindeyken öğrenilmesi 
üzerine bu mücadelede makamını kay- 
betti. Temmuz 1958'de Irak'ta gerçek- 
leştirilen ihtilâlden sonra Nâsır'ın fotoğ- 
rafları her tarafa asılıp lehinde tezahü- 
rat yapıldıysa da irak'ın yeni yönetimi 
birliğe katılmayı reddetti ve Sovyetler 
Birliği'ne yanaştı. Öte yandan 1960 yılın- 
da şahla arası açılan Nâsır'ın İran'a kar- 
şı başlattığı şiddetli kampanya, İran ile 
Mısır arasındaki diplomatik ilişkilerin 
kesilmesine kadar vardı. Eylül 1961'de 
Suriye'de birlik muhalifi komünist su- 
bayların gerçekleştirdiği darbeden son- 
ra Suriye'nin birlikten ayrılması üzerine 
Nâsır'ın Arap birliğini gerçekleştirme ça- 
baları başarısızlığa uğradı. Bu başarısız- 
lıktan sonra Nöâsır'ın gayretlerini içeride 
Mısır'a uygun bir sosyalizm kurmaya, 
dışarıda ise politikasını daha çok Afri- 
ka'ya yönelttiği yeni bir dönem başla- 
mış oldu. 

1961 yılının ortalarından itibaren dev- 
letleştirmeler yeniden hızlandırıldı; bü- 
yük ticari ve sınai işletmelerle ithalât ve 
ihracat tamamen devletin tekeline geç- 
ti. Nâsır'ın Arap milliyetçiliğine sıkı sıkı- 
ya bağlı olan sosyalizm anlayışı ne teorik 
bir tutarlılığa sahipti, ne de Marksizm'- 
le bir ilgisi vardı. Nâsır sınıf mücadele- 
sine kesinlikle karşı idi ve sosyalizmi sı- 
nıflar arası iş birliği, devlet öncülüğün- 
de kalkınma ve kaynaşmayı hızlandıra- 
cak bir yol olarak anlıyordu. Bu çerçeve- 
de bir yandan devlet yeniden teşkilât- 
landırılırken öte yandan ekonomik ve 
sosyal kalkınmaya önem verildi. 4 Tem- 
muz 1962'de Arap Sosyalist Birliği Par- 
tisi (el -İttihâdü'1-iştirâki el-Arabi) kuruldu 
ve başkanlığını Nâsır üstlendi. İkinci beş 
yıllık kalkınma planı yürürlüğe konuldu. 
1960'ta başlanan Asvan Barajı inşaatı- 
nın birinci bölümü 1964'te bitirildi. Top- 
lam yatırımlar içerisinde devletin payı 
% 90'a kadar yükseldi. Sosyal nitelikli 
yatırımlarda büyük bir artış oldu. Bu yıl- 
larda Mısır ekonomisi Afrika'nın ve Or- 
tadoğu'nun en güçlü ekonomisi haline 
geldi. 

Nâsır, Ortadoğu ve Afrika'daki bütün 
sömürge ülkelerde Batı'ya ve özellikle 
İngiltere'ye karşı radyo aracılığıyla yo- 
ğun bir kampanya başlattı. Eylül 1962'- 
de Yemen'de Nâsır yanlısı bir grup su- 
bay tarafından gerçekleştirilen darbe- 
den sonra Suudi Arabistan'ın destekle- 
diği kralcılarla Nâsır'ın desteklediği cum- 
huriyetçiler arasında patlak veren iç sa- 
vaşta Misir ile Suudi Arabistan karşı kar- 
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ikiye bölünmesine kadar vardı ve Sov- 
yetler Birliği'nin Yemen'e nüfuz etme- 
sinde Nâsır'ın büyük rolü oldu. 


Nisbeten soğuk olan Mısır - Sovyetler 
Birliği ilişkileri Kruşçev'in 1964'te Mı- 
sır'ı ziyaretiyle yeniden canlanmıştı. Ay- 
nı yıl Kahire'de Arap, Afrika ve Bağlan- 
tısızlar zirvelerinin toplanması Nâsır'ın 
dış dünyadaki nüfuzunu arttırırken Ame- 
rika Birleşik Devletleri'yle ilişkilerini ger- 
gin hale getirdi. 

Nâsır'ın İhvân-ı Müslimin'in önde gelen 
simalarından olan ve Fi Zıldli7-Kur'ân 
adlı tefsiriyle bütün İslâm dünyasında 
tanınan Seyyid Kutub'u 22 Ağustos 1966 
tarihinde idam ettirmesi müslümanla- 
rın nefretine sebep oldu. 1954'ten beri 
hapiste olan Seyyid Kutub Irak devlet 
başkanının ricası üzerine 1964'te serbest 
bırakılmış, ancak bir yıl sonra Me “âlim 
fit-tarik adlı kitabı dolayısıyla tutukla- 
narak idama mahküm edilmişti. 


Nâsır'ın hayatının dördüncü dönemi 
1967 İsrail - Arap savaşıyla başladı. Sa- 
vaşa giden yolda olaylar hızla gelişirken 
30 Mayıs 1967 tarihinde Mısır, Ürdün 
ve Irak arasında bir askeri ittifak imza- 
landı ve aynı tarihte Nâsır Kral Hüseyin 
aleyhine Kahire Radyosu'nun yaptığı ya- 
yınları durdurdu. Nâsır savaşın çıkması 
durumunda birkaç gün içinde İsrail'in 
haritadan silineceğine inanıyordu, fakat 
gelişmeler umduğu gibi olmadı. İsrail 5 
Haziran günü beklenmedik bir şekilde 
Mısır hava alanlarına yaptığı bir baskın- 
la savaşı başlattı ve Mısır'ın hava gücü- 
nü tamamen imha etti. Sinâ yarımada- 
sındaki kara savaşında da Mısır birlikle- 
ri herhangi bir varlık gösteremedi ve Al- 
tı Gün Savaşı bütün Araplar için tam bir 
hezimetle sonuçlandı. Bu yenilgiyle hem 
Arap dünyasında hem de Mısır'da Nâsır'a 
duyulan güven sarsıldı. Bunun üzerine 
Nâsır her türlü resmi görevden istifa et- 
tiğini açıkladıysa da Mısır halkının lehi- 
ne yaptığı büyük gösteriler üzerine isti- 
fasını geri almak zorunda kaldı. Fakat 
prestiji sarsılmış ve eski gücünü kaybet- 
mişti. Baskıyla sindirilmiş olan muhale- 
fet yavaş yavaş ortaya çıkarken yaygın- 
laşan işçi ve öğrenci hareketleri de Nâ- 
sırın güç kaybetmesini hızlandırdı. 


Ürdün Krali Hüseyin'in ülkesindeki Fi- 
listinliler'i ezmek için Eylül 1970'te ha- 
rekete geçmesiyle ortaya çıkan prob- 
lemleri görüşmek üzere 22 Eylül 1970 
tarihinde Kahire'de toplanan Arap Zir- 
vesi'ne son defa katılan Nâsır, Küveyt 
şeyhini havaalanında uğurlarken geçir- 


diği kalp krizi sonucunda 28 Eylül 1970'- 
te öldü. Ertesi gün büyük bir törenle top- 
rağa verildi. 

Mısır'da krallık rejimine son veren ih- 
tilâle önderlik yapan Nâsır, Arap dünya- 
sının son dönemde yetiştirdiği en önem- 
li şahsiyetlerden biridir. Hayatı boyunca 
sömürgeci Batılılar'a karşı savaş, Arap 
birliği, Arap milliyetçiliği ve bağlantısız- 
lik hareketinin başarısı için çalışmış, Mı- 
sırın olduğu kadar Arap dünyasının da 
modern tarihine damgasını vurmuştur. 
İktidarı ele geçirdikten sonra yıllardır 
İngiliz emperyalizminin ezdiği, horladı- 
ğı, sömürdüğü Mısırlılar'a ve bütün Arap 
halkına milli gurur, onur ve kişilik ver- 
mek, Batı karşısında ayakta duran bir 
millet oluşturmak için gayret sarfetmiş- 
tir. 

Ateşli bir Arap birliği savunucusu olan 
Nâsır bu birliği gerçekleştirmek için bü- 
yük gayret göstermekle birlikte parça- 
lanmış Araplar'ı bir siyasi çatı altında 
toplama başarısını gösteremedi. Bunun- 
la birlikte Arap ülkelerinde kendi düşün- 
celerini ve siyasi tutumlarını paylaşan 
taraftarlar edindi, ihtilâlci şahsiyetiyle 
Arap dünyasındaki muhafazakârlarla ça- 
tışırken Batı yanlısı krallık yönetimleri- 
ne karşı da bir tavır benimsedi. 


Batı ülkeleriyle ortak organizasyonlar 
içinde bulunmamak ve bağlantısızlığı sa- 
vunmak onun dış politika ilkelerinin ba- 
şında gelmiştir. Amerika Birleşik Dev- 
letleri ve İngiltere'nin Ortadoğu'da giriş- 
tikleri tertiplere şiddetle karşı koymuş 
ve onların desteğiyle oluşturulmuş olan 
Bağdat Paktı'nı, Mısır'ı Arap dünyasının 
dışında tutmaya yönelik bir teşebbüs 
olarak değerlendirmiştir. Batı'dan askeri 
ve ekonomik yardım alamayınca Sovyet- 
ler Birliği'ne yanaşmakta mahzur görme- 
mekle birlikte ülkesindeki komünistleri 
sindirme politikasını da sürdürmüştür. 


Batı aleyhtarı bir dış siyaset takip eden 
Nâsır'ın Türkiye ile münasebetleri de iyi 


cemal 
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gitmemiştir. Türkiye genel anlamda Arap 
dünyası ve Mısır'la ilişkilerini il. Dünya 
Savaşı sonuna kadar ilgisizlik ve Arap- 
ları kendi hallerine bırakma şeklinde yü- 
rütmüş, bu tarihten sonra da özellikle 
Ortadoğu ile ilgili çeşitli konularda Tür- 
kiye ile Mısır farklı politikalar takip et- 
mişlerdir. Bandung Konferansı'nda (1955) 
Batı dünyasının sözcülüğünü üstlenmiş 
olan Türkiye ile bağlantısızlığı savunan 
Nâsır'ın politikaları çatışmıştır. Ardından 
Süveyş krizinde ve İsrail, Fransa ve İngil- 
tere'nin Mısır'a yaptıkları saldırılarda Ba- 
tı'nın görüşlerinin desteklenmesi, Tür- 
kiye - Mısır ilişkilerinin daha da soğuma- 
sında etkili olmuştur. Türkiye'nin Suriye 
buhranı (1957) ve Irak ihtilâlindeki (1958) 
tutumu Nâsır'ın tepkisine sebep olmuş, 
onun gayretleriyle kurulan Birleşik Arap 
Cumhuriyeti'ni Türkiye olumlu karşıla- 
mamıştır. Suriye'nin 29 Eylül 1961 tari- 
hinde birlikten ayrılmasının hemen ar- 
dından Türkiye'nin Şam hükümetini ta- 
nımasına da Nâsır sert tepki göstermiş- 
tir. 

Türkiye ile Mısır arasındaki soğukluk 
1967 savaşına kadar devam etmiştir. 
Türkiye, 1965'lerde milletlerarası camia- 
da içine düştüğü yalnızlıktan kurtulmak 
için başlattığı çok yönlü dış politika çer- 
çevesinde Arap ülkeleriyle ve Mısır'la iyi 
ilişkiler kurmanın yollarını aramış ve 
1967 savaşı bu politika için iyi bir fırsat 
olmuştur. 1967 yılı başlarında, tam otuz 
yıl sonra, Türkiye Dışişleri bakanının Ka- 
hire'ye resmi bir ziyaret yapması Nâsır'ın 
Türkiye'ye karşı politikasını yumuşat- 
masında etkili olmuştur. Ardından Mı- 
sır Dışişleri bakanı da Türkiye'ye resmi 
bir ziyarette bulunmuştur; bu ise 1952'- 
den beri bakanlık düzeyinde gerçekleş- 
tirilen ilk ziyaret olmuştur. 1967 sava- 
şında Türkiye'nin dolaylı da olsa Arap 
ülkelerini ve Mısır'ı desteklemesi, yiye- 
cek, ilâç ve gıda maddesi yardımı yap- 
ması, savaştan sonra meselenin Birleş- 
miş Milletler'de görüşülmesi sırasında 
İsrail'in işgal ettiği topraklardan çekil- 
mesi kararına Arap ülkeleri lehinde oy 
kullanması Arap dünyasında memnuni- 
yetle karşılanmış ve Nâsır'ın Türkiye hak- 
kındaki kanaatlerinin değişmesinde et- 
kili olmuştur. 

Nâsır'ın siyasi nitelikli birkaç eserin- 
den en tanınmışları Felsefetü's-sevre 
(Kahire 1954; Türkçe tercümesi : Felsefem, 
trc. Mustafa Salihoğlu, İstanbul 1970), Sev- 
retüne'l-ictimâ'iyye (Kahire 1959) ve Mİ- 
sâku'T-âmâlil-vatani'dir (Kahire 1962). 
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E å si 
CEMAL AMÂSÎ 
Fâtih Sultan Mehmed devri 
, hattatlarından. E 


Asıl adı Mehmed Cemâleddin olup Şeyh 
Hamdullah'ın dayızadesidir. Hayatı hak- 
kında yeterli bilgi yoktur. Hattat tezki- 
relerinde seksen yıl yaşadığı kaydedil- 


diğine göre 835-840 (1432-1437) yılları 
arasında doğmuş olmalıdır. Anadolu'nun 
yedi üstadından (esâtize-i Rüm) kabul edi- 
lir. Aklâm-ı sitteyi babası Celâl Amâsi'- 
den öğrenerek icâzet aldı. Nesihte Şeyh 
Hamdullah yolunda kendine has bir tav- 
ra sahip olmuştur. Zamanında sülüs, ne- 
sih ve rikâ' hatlarını en güzel şekilde ya- 
zanlardandı. İstanbul'da Nihat Karani 
hat koleksiyonunda bulunan “Duâ-i Üs- 
büiyye”si, onun muhakkak ve rikâ' hat- 
larında eriştiği mükemmelliği göster- 
mektedir. Amasya'da Beyazıt Camii kub- 
be göbeğine müsennâ celi hatla Fetih 
süresini yazdığı Gülzâr-ı Savâb'da bil- 
dirilmekteyse de kubbe tamir gördüğü 
için bu yazı şimdi mevcut değildir. Ayrı- 
ca İstanbul Türk ve İslâm Eserleri Mü- 
zesi'nde kayıtlı (nr. 97), 913 (1507) yılın- 
da yaşlılık döneminde yazdığı bir mus- 
hafı bulunmaktadır. Cemal Amâsi, Şeyh 
Hamdullah, Muhyiddin ve Abdullah Amâ- 
si gibi Osmanlı hat üslübunun teşekkü- 
lünde öncülük etmiş bir hattattır. Kar- 
deşi Celâlzâde Muhyiddin Amâsi hakkın- 
da söylenmiş bir methiyenin son beytin- 
de Cemal Amâsi'nin de hat sanatındaki 
mevkii şöyle dile getirilmiştir: “Karında- 
şı Cemâl'in hattı dahi / Teberrükdür Sı- 
fâhân u Heri'de”. 

BİBLİYOGRAFYA : 
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CEMAL EFENDİ, Aksaraylı 


J CEMAL EFENDİ, Aksaraylı 
(6. 1946) 
Okuduğu ezanlarla 
meşhur olan başmüezzin 
C ve mevlidhan. | 


İstanbul'da doğdu ve orada yaşadı. 
Doğum tarihi hakkında kesin bilgi yok- 
sa da Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşi- 
vi'ndeki bir belgede görülen 1297 (1880) 
kaydını onun doğum yılı olarak kabul et- 
mek mümkündür. Babası, Üsküdar'da- 
ki Atik Vâlide Sultan Camii müezzini iken 
bir sabah ezanını Yıldız Sarayı'ndan din- 
leyen Pertevniyal Vâlide Sultan'ın isteği 
üzerine irâde-i seniyye ile Aksaray Vöâli- 
de Camii başmüezzinliğine tayin edilen 
“Nalıncı Hâfız”dır. Cemal Efendi adliye- 
de mubassır iken babasının vefat ettiği 
gün okuduğu bir ezandan sonra cema- 
atin isteği üzerine Vâlide Camii başmü- 
ezzinliğine getirildi. Son zamanlarındaki 
rahatsızlığı sebebiyle görevinden ayrı- 
lıncaya kadar bu camide müezzinlik va- 
zifesini sürdürdü. Devrin ünlü hâfizların- 
dan biri olarak soyadı kanunundan son- 
ra Gürses soyadını aldıysa da “Hâfız Ce- 
mal" olarak şöhret buldu. 11 Mayıs 1946'- 
da İstanbul'da vefat etti. 


Tabii bir ses güzelliğine sahip olan, za- 
manın önde gelen mevlidhan ve na'than- 
larından Hâfız Cemal Efendi, asıl şöhre- 
tini tiz perdelerden okuduğu ezanlar- 
la yapmıştır. Arkadaşlarından tarihçi ve 
müsikişinas Ali Rıza Sağman, Meşhur 
Hafız Sâmi Merhum adlı eserinde on- 
dan bahsederken, “Yalnız ezan okumak 
için yaratılmış, ezanda bir Bilâl-i Sâni 
idi. Mevlid nasıl ki Sâmi'de (Hâfız Sâmi) 
en ulvi sesini kaybetmiş ise ezan oku- 
mak da Hâfız Cemal ile gitmiştir. Cemal 
ezan okumaya başlayınca bütün muhit 
vecd içinde titrerdi. Ezan bitinceye ka- 
dar evler, yollar, meydan mutlak bir sü- 
küt içinde kalırdı" demektedir. Süley- 
maniye Camii müezzinleriyle karşılıklı 
olarak okuduğu sabah ezanları da meş- 
hurdur. Mili Mücadele'yi takiben “Şehit- 
likleri İmar Cemiyeti” tarafından Anafar- 
talar'da Çanakkale şehidleri için mevlid 
okumak üzere davet edilen heyette yer 
alan Hâfız Cemal'in Gelibolu önlerinde 
vapurdan okuduğu sabah ezanı, hâfıza- 
larda derin iz bırakan bir okuyuş olarak 
kaynaklara geçmiştir. Yurt içinden ve 
yurt dışından gelip onun ezan ve salâ- 
sını dinlemek için minare dibinde bek- 
leşenlerin bulunduğu da şifahi rivayet- 
ler arasındadır. Cemal Efendi'nin ezan 
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Hafız 
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NO 8 Efendi 


okuma tavrı, bu camide kendinden son- 
ra gelen müezzinler tarafından uzun 
müddet devam ettirilmişse de günümü- 
ze kadar ulaşmamıştır. 
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Öztuna, BTMA, |, 175, fl 
Mİİ Nuri Özcan 


” CEMÂL-i HALVETİ 


(is Je) 
(6. 899/1494) 


Halvetiyye tarikatının 
Cemâliyye kolunun kurucusu ve 
bu tarikatın İstanbul'daki 
ilk temsilcisi, âlim ve şair. 


Çelebi Halife diye meşhur olan Cemâl-i 
Halveti'nin tam adı Ebü'l-Füyüzât Mu- 
hammed b. Hamidüddin b. Mahmüd b. 
Muhammed b. Cemâleddin el-Aksarâyi - 
dir. Doğum tarihi bilinmemektedir. To- 
mar-ı Turuk-ı Aliyye ve Osmanlı Mü- 
ellifleri'nde Amasya'da doğduğu kayıtlı 
ise de diğer kaynaklar onun Aksaray'da 
doğduğunda birleşirler. İlk tahsilini doğ- 
duğu yerde yaptıktan sonra İstanbul'a 
gitti. Medrese ilimleriyle meşgul olurken 
tasavvufi hayata meyletti. Sefine'ye gö- 
re (IIl, 230) Zeyniyye tarikatı şeyhlerin- 
den olup Hacı Halife diye tanınan Sey- 
yid Abdullah ei- Kastamoni'ye intisap et- 
ti. Sülükünü tamamladıktan sonra icâ- 
zet aldı. Bir müddet sonra içinde duy- 
duğu tatminsizliği gidermek için yollar 
aramaya başladı. Önce Karaman'da ol- 
duğunu duyduğu Alâeddin Halveti'nin 


müridi Abdullah Karamani'ye, onun ve- 
fatından sonra da Tokat'a giderek Üm- 
mi Şeyh Tâhirzâde'ye intisap etti. Nefa- 
hâtü'l-üns ve eş-Şekâ'ik'ta Tokat'ta 
yaşadığı çetin riyâzet hayatı ile ilgili dik- 
kat çekici bilgiler vardır. Daha sonra Ba- 
kü'de bulunan Halvetiyye'nin ikinci piri 
Seyyid Yahyâ Şirvâni'den istifade etmek 
üzere yola çıktı. Onun vefat haberi üze- 
rine Molla Piri diye bilinen halifesi Mu- 
hammed Bahâeddin Erzincâni'ye inti- 
sap etti. İcâzetnâmesini aldıktan sonra 
bir süre Amasya'da hizmet veren Ce- 
mâl-i Halveti, Il. Bayezid ve Koca Mus- 
tafa Paşa'nın daveti üzerine İstanbul'a 
geldi. Önce Ayvansaray'da Gül Camii'nin 
yanında, daha sonra da Kocamustafa- 
paşa'daki dergâhta postnişin olarak ir- 
şad vazifesinde bulundu. Padişah tara- 
fından veba hastalığına yakalananlara 
dua etmesi için kırk dervişiyle beraber 
hacca gönderilen Çelebi Halife, yerine 
Sünbül Sinan'ı vekil bırakarak yola çık- 
tı. Yolda Tebük yakınlarında vefat etti. 
Vefatına, “kad mâte şâh-ı evliyâ" (899) 
cümlesi tarih olarak düşürülmüştür. 


Cemâl-i Halveti'nin tasavvuf tarihi ve 
Anadolu'da gelişen tasavvufi düşünce 
açısından en önemli özelliği, Halvetiyye 
tarikatının İstanbul'daki ilk büyük tem- 
silcisi olmasıdır. Hüseyin Vassâf'a göre 


Halveti icra etmiştir (Sefine, Ili, 229). 


Tasavvuftan başka tefsir ve hadisle de 
meşgul olan ve aynı zamanda şair olan 
Çelebi Halife kısa zamanda İstanbul'un 
meşhur şeyhlerinden biri olmuştur. Il. 
Bayezid'in Amasya valisi iken onunla ta- 
nışması, valinin kapucubaşısı Mustafa 
Ağa'nın (Koca Mustafa Paşa) şeyhe mürid 
olması, onun İstanbul'daki durumunu 
hazırlayan sebeplerin başında sayılma- 
lıdır. 

“Mefhar-ı aktâb-ı devrân” diye anılan 
Cemâl-i Halveti, Envârü 1-kulüb adlı ri- 
sâlesinin ilk satırlarında İsrâ süresinin 
70-72. âyetlerini naklettikten ve bu âyet- 
lere işâri izahlar getirdikten sonra ta- 
savvufi hayattaki yedi mertebeyi bunla- 
ra dayandırmıştır. Bu mertebeler şun- 
lardır: Sadr, kalb, ruh, sır, fenâ fillâh, 
hayret, fenâ filfenâ. Ona göre bu mer- 
tebeler sırayla şu seyir çeşitleri ile ilgili- 
dir: Seyr ilellah, seyr tillâh, seyr alellah, 
seyr billâh, seyr maallah, seyr fillâh, seyr 
anillâh (Haririzâde, I, vr. 247-254). Aynı 
risâlede Mü'minün süresinin ilk on bir 
âyetinden hareketle etvâr-ı seb'a diye 
meşhur olan yedi tavrı açıklamıştır. Bu 
tavırlar şunlardır: Sadr, kalb, ruh, sır, 


tevhid - sırrü's-sır, hayret, fenâü'l-Tenâ- 
cem'u'l-cem'. Bu tavirlar açıklanırken 
başka âyet ve hadisler de delil olarak 
gösterilmiştir. 

Mü'minün süresinin, “İşte onlar, temel- 
li kalacakları firdevs cennetine vâris olan- 
lardır” meâlindeki 11. âyetini açıklarken 
dört çeşit cennetten bahsetmiştir. 1. 
Cennetü'l-ef'âl. Cennetü'n-nefs diye de 
adlandırılan bu cennet amel-i sâlihlere 
karşılık maddi arzuları tatmin eden bir 
cennettir. 2. Cennetü'l-vârise. Cennetü’l- 
ahlâk adını da alan bu cennet Hz. Pey- 
gamber'e samimi olarak tâbi olmakla 
kazanılır. 3. Cennetü's-sıfât. Cennetü'l- 
kabz diye de adlandırılan bu cennet ilâ- 
hi isim ve sıfatların tecellilerinden mey- 
dana gelir. 4. Cennetü'z-zât. Cennetü'r- 
rüh diye de adlandırılır. İlâhi cemâlin mü- 
şâhedesiyle içiçe olan bu cennet ancak 
tezkiye, tasfiye ve tecliye ile gerçekle- 
şebilir. 

Cemâl-i Hailveti'nin Sünbül Efendi'den 
başka meşhur halifeleri şunlardır: İdris 
Efendi, Cemal Efendi, Kasım Efendi, Alâ- 
eddin-i Uşşâki, Hayreddin Tokadi, Üveys 
Dede, Cemşâh-ı Karamâni, Sinân-ı Er- 
debili, Muslihuddin Efendi, Selâhaddin 
Efendi, Bayezid Halife, Ali Dede, Dâvud 
Dede (Hüseyin Vassâf, IH, 233). 


Cemâl-i Halveti'nin kurucusu olduğu 
Cemâliyye tarikatı Halvetiyye tarikatının 
dört ana şubesinden biridir. Cemâliyye'- 
den Sünbüliyye, Şâbâniyye, Assâliyye ve 
Bahsiyye adlı dört tali kol doğmuş, bun- 
lardan Şâbâniyye birçok alt kola ayrıl- 
mıştır. 

Eserleri. Cemâl-i Halveti Osmanlı dö- 
neminde en çok eser yazan süfilerden 
biridir. Bundan dolayı onu sadece Hal- 
vetiyye'nin değil genelde tasavvuf ve ta- 
rikat kültürünün tanınması ve yaygın- 
laşmasında eserleriyle katkıda bulunan 
süfilerden biri olarak görmek gerekir. 
Eserlerinin hemen hepsini Arapça ola- 
rak kaleme alan Cemâl-i Halveti'nin ri- 
sâlelerinin çoğu bazı süre ve âyetlerin 
tasavvufi tefsir ve yorumlarıyla ilgilidir. 
1. Tefsirü'1- Fâtiha ve'd-Duhâ, 2. Risâ- 
letü hüviyyeti'- mutlaka, 3. Te'vilü 
“hubbü'd-dünyâ re'sü külli hat e- 
tin” (bu üç eser Süleymaniye Ktp., Şehid 
Ali Paşa, nr. 1352'de kayıtlı mecmua için- 
dedir). 4. Kitâbü'n-Nüriyye. Âyetü'l- 
kürsi'nin tefsiridir (bu eser ve bundan 
sonraki on bir eser Süleymaniye Ktp., La- 
la İsmâil, nr. 686'daki mecmua içindedir). 
5. Risâletü1-kevseriyye. Haşr süresinin 
son âyetlerinin atvâr-ı seb'a” açısından 
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Cemâl-i Halveti'nin Tefsirü'l-Fâtiha ve ve'd-Duhâ 
adlı risâlesinin ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp.. Şehid Ali Paşa, nr. 1352) 


tefsiridir. 6. Envârü'l-ilâhiyye. 7. Risâ- 
letü'l-İslâmiyye. Feridüddin Attâr'a ait 
bazı beyitlerin şerhidir. 8. Sirâcü s-sâli- 
kin ve minhâcü't-tâlibin. Müellif eseri 
önce Türkçe yazmış, daha sonra Arap- 
ça'ya çevirmiştir. 9. Envârü7-kulüb li- 
talebi rü” yeti'-mahbüb. İsrâ süresinin 
70-73. âyetlerinin tefsiridir. 10. Esrârü7- 
vudü?. Yedi fasılda abdestin sırları an- 
latılır. 11. Risâletü'r-rahimiyye. Eüzü 
besmelenin izahına dairdir. 12. Makâle 
ievşikıyye ve risâle tevhidiyye. Molla 
Câmi'nin kelime-i tevhidie ilgili bir bey- 
tinin şerhidir. 13. Habbetü'l-mahabbe. 
14. Şerhu erba “îne hadisen kudsiyyen. 
Kırk hadis-i kudsinin şerhini ihtiva eder. 
15. Te'vilâtü erba'ine hadisen. Zühd 
ve takvâya dair kırk hadisin tefsir ve iza- 


hıdır. 16. Tefsiru “halekallâhü Âdeme 
“alâ süretih” (Süleymaniye Ktp., Cârullah 
Efendi, nr. 1084). 17. Sirâcü1-kulüb. Kırk 
bir bab içinde bazı tasavvufi terimler in- 
celenmiştir (Süleymaniye Ktp., Cârullah 
Efendi, nr. 1084). 18. Divançe (Süleyma- 
niye Ktp., Esad Efendi, nr. 2709). 19. Fas! 
fi âdâbi'z-zikr (Süleymaniye Ktp., Hâlet 
Efendi, nr. 805). 20. Risâle fi ismeyni'l- 
a'zameyn: Allah ve Rahmân (Süley- 
maniye Ktp., Tâhir Ağa, nr. 142). 
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CEMÂL el-HÜSEYNİ “l 


(5 Ji ) 
Emir Cemâlüddin Atâullah 
b. Mahmüd b. Fazlillâh el- Hüseyni 
ed-Deşteki eş-Şirâzi 
(6. 927/1521) 


İranlı vâiz ve tarihçi. 


L =i] 


Şiraz'da doğdu. Timurlular'dan Ebü 
Said Mirza zamanında (1457-1469) aile- 
siyle birlikte Herat'a yerleşti. Vaaz ve tef- 
sir sahasında zamanının önde gelen âlim- 
lerinden biri olan amcası Seyyid Asilüd- 
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CEMÂL el- HÜSEYNİ 


din'den tefsir, hadis ve diğer dini ilim- 
leri okudu. Zühd ve takvöâsı ile kısa za- 
manda tanındı, vaazlarıyla halkı etkiledi. 
Sultan Hüseyin Mirza, Ebü Said'in oğul- 
larına karşı verdiği mücadelede onun te- 
sirli vaazlarından faydalandı. Herat'ı al- 
mak için büyük bir ordu ile yola çıkan 
Sultan Hüseyin asker arasındaki istek- 
sizlik ve kargaşayı haber alınca cuma 
günü Horasan'da mola verdi. Cemâl el- 
Hüseyni Ulucami'deki hutbesinde Hz. 
Peygamber ve on iki imamın menkıbe- 
lerinden bahsederek cemaati coştur- 
du. Herat'ın alınmasından sonra birkaç 
yıl Sultaniye Medresesi'nde ders okut- 
tu; haftada bir gün de Ulucami'de vaaz 
verdi. 

Sultan Hüseyin tarafından vezirlik ma- 
kamına getirilen Cemâl el-Hüseyni an- 
layış, kabiliyet ve zekâsı sayesinde sul- 
tan katında büyük bir itibar kazandı. Hü- 
seyin Mirza'nın ölümünden sonra resmi 
görev kabul etmediyse de emirler ve ve- 
zirler pek çok konuda onun görüş ve tav- 
siyelerine başvururlardı. Bu dönemde 
inzivâya çekildi, vaktini ibadetle geçirdi 
ve 2 Rebiülevvel 927'de (10 Şubat 1521) 
vefat etti. 

Cemâl el-Hüseyni'nin Mirek Şah diye 
tanınan oğlu Emir Nesimüddin Muham- 
med de çeşitli ilimlerde, özellikle hadis 
ilminde zamanının ileri gelen âlimlerin- 
dendi. Babasından sonra aynı camide 
vâizlik yapmış ve aynı medresede ders 
vermiştir. 

Eserleri. 1. Ravzatü'7-ahbâb fi siyeri'n- 
nebi ve'l-âi ve'l-ashâb. 900 (1494-95) 
yılında tamamladığı bu eserini Ali Şir Ne- 
vâl'nin isteği üzerine yazmış ve ona it- 
haf etmiştir. Üç bölüm halindeki eserin 
birinci bölümü Hz. Peygamber'in nese- 
bi, doğumu, sireti ve aile hayatına dair 
bilgiler ihtiva eder. İkinci bölümde Hule- 
fâ-yi Râşidin dönemi ve ashâb-ı kirâm 
hakkında bilgi verilmektedir. Üçüncü bö- 
lüm Hz. Ali'nin fazileti ve on iki imamın 
hayat hikâyelerini, Emeviler ve Abbâsi- 
ler'in sonuna kadar meydana gelen olay- 
ları ihtiva eder. Eser Leknev (1297) ve 
Haydarâbâd'da (1310) yayımlanmıştır. 
Osmanlı âlimlerinden Benlizâde Mah- 
müd el-Mağnisavi tarafından 1695 yılın- 
da Farsça'dan Türkçe'ye yapılan tercü- 
mesi de iki defa basılmıştır (1-HI, İstan- 
bul 1268, I-IV, 1288). 2. Tuhfetü'l-ahibbâ” 
fi menâkıbi'l-âl ve'l-âbâ?. Riyâzü's- 
siyer diye de bilinen eser Hz. Peygam- 
ber, Hz. Ali ve Hz. Fâtıma'nın faziletleri- 
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CEMÂL el- HÜSEYNİ 


ne dair olup iki bölümden oluşur. Birin- 
ci bölüme ait eksik bir yazma nüshası 
Library of india Office'de bulunmakta- 
dır (ok. Ethg, s. 145). 

Bazı kaynaklarda Cemâl el-Hüseyni'- 
nin bunlardan başka aruza dair Farsça 
Tekmilü's-sınâ “a adlı bir eserinden de 
bahsedilmektedir. 
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CEMÂL-i KARŞİ 
(ri Jr ) 
(6. 702/ 1303'ten sonra) 
XIII. yüzyılda yaşayan 
Türkistanlı ilim adamı ve idareci. 


628'de (1230-31) Almalığ civarında 
doğdu. Babasi Balasagunlu bir hâfız olup 
annesi Merv şehrinden köklü bir aileye 
mensuptur. İlk öğrenimini Zahirüddin 
Eşref b. Necib el-Kâsâni'den yaptı. Da- 
ha sonra, eseri Mülhakatü's-Şurâh'ta 
büyük bir İslâm âlimi olarak tanıtıp öv- 


düğü Bedreddin Muhammed el-Farahi'- 
nin hizmetine girdi (646/ 1248-49). Ar- 
dından Tuğrul Han unvanıyla bir hâne- 
dan kuran Buzar'ın oğlu Suğnak Tegin'in 
teveccühünü kazanarak Suğnak'ın oğlu 
İlbutar ile Cuci'nin kızı olan Moğol Pren- 
sesi Bulgan Biki'nin hocalığına getirildi. 
Divanda kendisi için yer sağlayan Sadr 
Burhâneddin'in himayesinden de fayda- 
landı ve Karşi lakabıyla anılmaya başlan- 
dı. 662'de (1263-64) Kâşgar'a sürgün 
edildi, burada Sadr Kemâleddin ile ta- 
nışarak onun iltifatlarına mazhar oldu. 
Bundan sonra 1303'e kadar Orta Asya'- 
nın önemli şehirlerini dolaştı ve devrin 
pek çok âlim ve şeyhiyle tanıştı. Bu se- 
yahatler, ünlü eseri Mülhakat'ın hazır- 
lanmasında faydalı oldu. Nitekim 1273 
yılında Şâş'tan (Taşkent) Aşağı Seyhun 
baylarına inerek Barçkend ve Çend şe- 
hirlerini ziyaret eden Karşi, Barçkend'- 
de tanıştığı Hüsâmeddin Hâmid b. Âsım 
el-Barçınlıgi (Barçıni, Barçkendi) adlı fıkıh 
âliminin eserlerini inceleme imkânı bul- 
du ve Mülhakât'ta bu eserlere dair bil- 
giler verdi. 

Cemâl-i Karşi'nin ölüm tarihi bilinme- 
mekle birlikte Mülhakat'ın Çağatay Ha- 
nı Kaydu'nun oğlu Çapar'ın tahta geçi- 
şinin ilk yıllarında tamamlanmış olması, 
702'den (1303) sonra fazla yaşamadı- 
ğını düşündürmektedir. Karşi nisbesi 
(karşi — saray) kendisine Almalığ'daki yö- 
neticilerle ilişkilerinden dolayı verilmiş 
olup Kureyş ile bir ilgisi yoktur. 

Eserleri. 1. es-Şurâh mine'ş-Şıhâh. Ce- 
mâl-i Karşi 1282'de kaleme aldığı bu 
eserinde Cevheri'nin es-Şıhâh adlı Arap- 
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Cemâl-i 
Karşi'nin 
eş-Şurâh 
mine'ş-Sıhâh 
adlı eserinin 
unvan 

sayfası 


ça lugatını kısaltarak her kelimenin Fars- 
ça karşılığını vermiştir. Birçok yazması 
bulunan eser defalarca basılmıştır (bk. 
GAS, VII, 220-221). 2. Mülhakâtü'ş-Şurâh. 
eş-Surâh mine's-Şıhâh'a XIV. yüzyıl ba- 
şında yazdığı uzunca bir zeyildir. Barth- 
old'un Turkestan v epoxu Mongol’ sko- 
go naşestviya adlı eserinin |. cildini (Pe- 
tersburg 1898) oluşturan “Metinler” (s. 
128-152) içinde bir özeti yayımlanan Mül- 
hakat Arapça'dır. Eser Türkistan'da ku- 
rulan devletler, özellikle Karahanlılar ve 
Çağatay hanları hakkında değerli bilgi- 
ler ihtiva eder; ayrıca şöhret kazanmış 
olan şeyhler ve âlimlerden de bahseder. 
Verilen bilgiler çoğunlukla efsane kabi- 
linden ise de bazan tarihi ve kronolojik 
mâlumata rastlanır. Özellikle müellifin 
çağdaşı şeyh ve âlimler hakkında eser- 
de yer alan rivayetler bu devrin fikir ha- 
yatı bakımından önemlidir. Barthold'a 
göre, eserde zaman zaman Arap-Fars 
ve Türk dillerinin mukayeselerine rast- 
lanması, bugüne kadar elde edilen bilgi- 
ier çerçevesinde ilk karşılaştırma örnek- 
leri olarak dikkati çeker. M. Fuad Köp- 
rülü ise eseri, Karahanlılar devrinde Do- 
ğu Türkistan'da İslâmi ve edebi ilimler- 
deki gelişmenin önemli bir delili kabul 
eder. Karşi bu eserinde ayrıca gezdiği 
yerlerin coğrafyası ile bölge insanlarının 
etnik yapıları hakkında da bilgiler verir. 
Meselâ Siğnak'ın da içinde bulunduğu 
bazı şehirleri Türkmen ülkeleri (bilâdü't- 
terâkime) olarak adlandırır ve özellikle 
Barçkend'in Türkmen yurdu olduğunu 
belirtir. Faruk Sümer, Aşağı Seyhun böl- 
gesi hakkında verdiği bilgilere dayana- 
rak bu bölgedeki Türkmenler'in Selçuk- 
lular'la ilgili hâtıraları saklayabilmiş ola- 
caklarını ifade eder. 
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ll m MusTAaFA BUDAK 
CEMÂL el-MALATİ i 
(lll Jis ) 
Ebü’l-Mehâsin Cemâlüddin 
Yüsuf b. Müsâ b. Muhammed 
el-Malati el-Halebi 
(65. 803/1400) 

b Hanefi fakihi. E 


Aslen Harputlu olup 725 (1325) veya 
726 (1326) yılında Malatya'da doğdu. 
Küçük yaşta Kur'ân-ı Kerim'i ve bazı te- 
mel metinleri ezberledi. Tahsiline daha 
sonra yerleştiği Halep'te devam etti. Ar- 
dından Mısır'a giderek Kıvâmüddin el- 
İtkâni, Alâeddin et-Türkmâni, İbn Hişâm 
en-Nahvi, İzzeddin İbn Cemâa ve Hâfız 
Moğoltay b. Kılıç'tan dersler aldı. Öğre- 
nimini tamamladıktan sonra Halep'e 
dönerek ders ve fetva vermeye başladı. 
Emir Tağriberdi tarafından Halep'te yap- 
tırılan camide ders okutmakla görevlen- 
dirildi. 

Daha sonra Sultan Berkuk tarafından 
davet edilerek Mısır Hanefi kadılığına 
getirildi (Rebiülâhir 800 / Ocak 1398). Ay- 
nı zamanda Sarkıtmışiyye Medresesi'nde 
de ders verdi. Malati Hanefi olmasına 
rağmen Zemahşeri'nin el-Keşşâf'ını oku- 
tur, çeşitli mezheplere mensup talebe- 
lere kendi fıkıhlarını öğretirdi. Bedred- 
din el-Ayni başta olmak üzere birçok 
talebe yetiştirdi. Rebiülâhir 803'te (Ka- 
sım -Aralık 1400) Kahire'de vefat etti. 

Vakıfların istibdâl'ine izin verme ko- 
nusunda aşırı gitmek, hıristiyana karşi- 
lık müslümana kısas uygulamak gibi bir- 
takım icraatı yanında faizli bazı muame- 
leleri meşrü sayan çeşitli hile-i şer'iyye 
yollarını câiz kabul etmesi ve esrar ima- 
linde kullanılan Hint kenevirinin yenile- 
bileceğine fetva vermesi sebebiyle eleş- 
tirilmiştir. 

Malati'nin mal edinme konusunda da 
çok gayretli olduğu, otuz yıl kadar ya- 


şadığı Halep'te özellikle ine* denilen bir 
satış çeşidi yoluyla büyük servet kazan- 
dığı, ancak Timur ordularının bölgeyi is- 
tilâsı sonunda hepsini kaybettiği belir- 
tilmektedir. Bölge âlimlerini toplayarak 
halkın mallarına el koymak için fetva is- 
teyen Timur'a karşı çıkarak bunun şer'an 
câiz olmayacağına onu ikna etmesi ve 
her gün belli miktarda sadaka dağıtması 
iyilikleri arasında zikredilmektedir. 

Tahâvi'nin Müşkilü'!- âsâr'ına Ebü'|- 
Velid el-Bâci'nin Muhtaşaru Müşkili1- 
âsâr adıyla yazdığı muhtasarın muhta- 
sarı olan el- Mu tasar mine'l- Muhta- 
sar adlı eseri Haydarâbâd'da basılmıştır 
(1307, 1317-1318, 1362). Kaynaklarda di- 
ğer bazı eserleri olduğu da kaydedilmek- 
tedir. 
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CEMAL PAŞA 


(1872-1922) 
İttihat ve 


Terakkî Cemiyeti liderlerinden, 


Bahriye nâzırı. 


k: = 


Asıl adı Ahmed Cemal olup 6 Mayıs 
1872'de Midilli'de doğdu. Babası askeri 
eczacı Mehmed Nesib Bey'dir. Kuleli As- 
keri İdâdisi'nden (1890) ve Mekteb-i Har- 
biyye-i Şâhâne'den (1893) mezun olduk- 


Cemal Paşa 


CEMAL PAŞA 


tan sonra erkân-ı harbiyye tahsilini ta- 
mamlayarak erkânıharp yüzbaşısı rüt- 
besini aldi (1895). Bir süre Seraskerlik Er- 
kân-ı Harbiyye Dairesi Birinci Şubesi'nde 
ve İkinci Ordu'ya bağlı Kırkkilise İstih- 
kâm İnşaat Şubesi'nde çalıştıktan son- 
ra 1898 yılında Üçüncü Ordu'ya bağlı re- 
dif fırkası erkân-ı harbiyye reisi olarak 
Selânik'te görevlendirildi. Bu sırada Os- 
manlı İttihat ve Terakki Cemiyeti tara- 
fından gerçekleştirilen askeri teşkilât- 
lanma faaliyetlerine sempati duymakla 
birlikte hareket içinde aktif olarak yer 
almadı. 


1905 yılında binbaşı olan Cemal Bey, 
bölgede yoğunlaşan Jön Türklük faali- 
yetlerine ilgi duydu ve Ekim 1906'da Os- 
manlı Hürriyet Cemiyeti'ne üye oldu. 1908 
Jön Türk ihtilâlinden sonra Osmanlı İt- 
tihat ve Terakki Cemiyeti'nin askeri kad- 
rosu içerisinde dikkati çekti, cemiyet ta- 
rafından İstanbul'da siyasi durumu kont- 
rol altında tutmak üzere gönderilen on 
kişilik heyette yer aldı. Daha sonra kay- 
makamlığa terfi etti ve Hey'et-i Islâhıy- 
ye âzası olarak Anadolu'ya gönderildi. 
31 Mart Vak'ası üzerine İstanbul'a ge- 
lerek Ayastefanos'ta Hareket Ordusu'- 
na ve bu ordunun İstanbul'daki harekâ- 
tına katıldı. İstanbul'da durumun kontrol 
altına alınmasından sonra Üsküdar'da 
mutasarrıf olarak görevlendirildi. Bu gö- 
revi sırasında aldığı sert tedbirler dik- 
kati çekti. 

Cemal Bey, Adana'da Ermeniler'in çı- 
kardığı olaylar üzerine (14 Nisan 1909) 
vali ve “kuvve-i mürettebe” kumandanı 
olarak oraya gönderildi. Olayların bastı- 
rılmasında ve sorumluların cezalandırı!- 
masında başarı gösterdi. 1910 yılında 
hastalanarak İstanbul'a döndü. 1911- 
de Bağdat'a vali tayin edildi. Burada bil- 
hassa Arap milliyetçilerinin faaliyetleri- 
ne engel olmak için yoğun çaba göster- 
di. Gazi Ahmed Muhtar Paşa tarafından 
22 Temmuz 1912'de kurulan “büyük ka- 
bine” ile çalışmak istemediğinden istifa 
ederek İstanbul'a geldi. Kendi isteğiyle 
Balkan Savaşı'nda Konya Redif Fırkası 
kumandanı olarak görev aldı ve fırkası 
Pınarhisarı'nda yenilince Çatalca'daki sa- 
vunma hattına çekildi. Ekim 1912'de mi- 
ralaylığa terfi eden Cemal Bey koleraya 
yakalandığı için İstanbul'a döndü. Kâmil 
Paşa kabinesi tarafından İttihatçılar aley- 
hine gerçekleştirilen takibat çerçevesin- 
de büyük kabine aleyhine propaganda 
yaptığı iddiası ile Divân-ı Harb-i Örfi'ye 
teslim edildiyse de davası başlamadan 
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serbest bırakıldı. Tekrar Çatalca'ya dö- 
nerek İkinci Kolordu Dördüncü Fırka ku- 
mandanlığı ve daha sonra menzil müfet- 
tiş-i umumiliği görevlerine getirildi. 

Kâmil Paşa kabinesince |. Balkan Sa- 
vaşı sonunda büyük devletlerle yapılan 
pazarlıklara karşı İttihat ve Terakki ta- 
rafından yürütülen propaganda hareke- 
tinde önemli rol oynadı. Enver Bey'in 
(Paşa) öncülük ettiği darbe girişimine 
destek verdi. 23 Ocak 1913'te Enver Bey 
liderliğinde gerçekleştirilen Bâbıâli Bas- 
kını ile sadârete getirilen Mahmud Şev- 
ket Paşa'nın emriyle İstanbul muhafızlı- 
ğına tayin edildi. Görevine hemen baş- 
layan Cemal Bey, darbe sonrasındaki 
karışıklığın sona erdirilmesinde önemli 
rol oynadı. İttihatçılar tarafından büyük 
kin beslenen nâzırları korumaya alarak 
onların İstanbul'u terketmelerini sağla- 
dı. Gazetelerde mutedil yazılar yayımla- 
tarak durumu sakinleştirmeye çalıştı. 
Ünlü muhaliflerden Ali Kemal ve Rıza 
Nur beyleri Avusturya ve Fransa'ya gön- 
derdi. 

İstanbul muhafızlığı görevinin yanı sı- 
ra Çatalca'da bulunan ordunun “üssü'l- 
hareke” kumandanlığını da yürüten Ce- 
mal Bey, muhafiızlığı esnasında esas ola- 
rak İttihat ve Terakki karşıtlarının hü- 
kümet aleyhine faaliyetleriyle uğraşmak- 
la birlikte kaçakçılığa ve özellikle kaçak 
tütün satışına karşı birtakım şiddetli ted- 
birler aldı. Prens Sabahaddin Bey'in kâ- 
tibi Satvet Lutfi Bey'in teşkilâtlandırdığı 
muhalifler grubunun hükümet değişik- 
liği teşebbüsünü daha hazırlık safhasın- 
da iken bastırdı. Muhaliflere karşı aldı- 
ğı tedbirler gerek İttihat ve Terakki li- 
derleri, gerekse Sadrazam Mahmud Şev- 
ket Paşa ile olan ilişkilerinde sorunlara 
yol açtı. Cemal Bey'in tutuklamak iste- 
diği Prens Sabahaddin Bey, Talat Bey'in 
(Paşa) kendisini uyarması üzerine yurt 
dışına kaçtı. Eski sadrazam Kâmil Pa- 
şa'yı ev hapsinde tutarak ülke dışına 
gitmesi yolunda baskıda bulununca İn- 
giltere elçiliği duruma müdahale etti. 
Mahmud Şevket Paşa'nın bu alandaki 
tedbirlere karşı çıkması üzerine Cemal 
Bey muhafizlık görevinden istifa ettiy- 
se de istifası kabul edilmedi. Mahmud 
Şevket Paşa'nın 11 Haziran 1913 tari- 
hinde öldürülmesinden sonra muhalif- 
lerin muhtemel bir darbe girişimini ön- 
lemek üzere alınacak tedbirlerin uygu- 
lanması Cemal Bey'e bırakıldı. 

Cemal Bey, iç siyasette durumu ta- 
mamen İttihat ve Terakki kontrolüne 


aldıktan başka fırka içinde kendi duru- 
munu da kuvvetlendirdi. ll. Balkan Sa- 
vaşı sırasında İttihat ve Terakki'nin Edir- 
ne'nin geri alınması yolundaki teşebbü- 
sünü destekleyen kanadın liderlerinden 
oldu. Bu fikre karşı olan nâzırlar üzerin- 
de cebir ve şiddet kullandığı iddia edi- 
lir. Cemal Bey, Edirne'nin geri alınma- 
sından sonra Teşkilât-ı Mahsüsa'nın Sü- 
leyman Askeri Bey önderliğinde gerçek- 
leştirdiği Garbi Trakya Hükümet-i Mu- 
vakkatesi'nin lağvının, Bulgarlar'la bir 
antlaşma imzalanabilmesi için bu devlet 
tarafından şart olarak ileri sürülmesi 
üzerine, buna karşı çıkan Süleyman As- 
keri Bey'i ikna için İskeçe'ye gitti. Karar- 
laştırılan şartlar çerçevesinde bölgenin 
Bulgarlar'a teslimini sağladı. Daha son- 
ra Osmanlı - Bulgar Tedâfüi ve Tecâvü- 
zi Antlaşması için yapılan hazırlıklarda 
önemli rol oynadı. 


Cemal Bey Kasım 1913'te Nâfia nâzır- 
lığına getirildi. Aralık 1913 tarihinde mir- 
livâlığa terfi etti ve 1914 Şubatında Bah- 
riye nâzırı oldu. Bu görevi sırasında En- 
ver Paşa'nın önderliğinde gerçekleştiri- 
len ordu tensikatında ve Bahriye'deki 
uygulamalarda paşa ile birlikte hareket 
etti. Kuzey Ege adalarının Yunanlılar'dan 
geri alınmasının İttihat ve Terakki tara- 
fından birinci siyasi ve askeri amaç ha- 
line getirilmesinde etkili oldu. Fransız 
elçisi Bombard tarafından yapılan teklif 
uyarınca Haziran 1914'te Paris'e gön- 
derildi. Kendisinden, adalar meselesinin 
halli yolunda Fransızlar'ın desteğini sağ- 
laması ve bir Osmanlı-Fransız ittifakı 
için zemin hazırlaması istendi. Fransız 
deniz manevralarını takip eden Cemal 
Paşa, Fransız yetkililerine merkezi dev- 
letleri çenbere almak için Osmanlı Dev- 
leti ile ittifak yapmalarını teklif etti. An- 
cak Fransızlar, diğer müttefikler onayla- 
madıkça herhangi bir siyasi ittifaka ya- 
naşmayacaklarını Cemal Paşa'ya bildir- 
diler. Bunun üzerine 18 Temmuz 1914'te 
Paris'ten ayrıldı. Daha sonra Almanya 
İmparatorluğu ile sürdürülen pazarlık- 
larda aktif rol oynamamakla birlikte di- 
ğer İttihatçılar gibi bir siyasi ittifak için 
son alternatif olan bu girişimi destek- 
ledi. 


Osmanlı donanmasına bağlı gemile- 
rin Rus Karadeniz filosuna ve Rus liman- 
larına saldırısı ile başlayan kabine kri- 
zinde Cemal Paşa savaş yanlısı grup için- 
de yer aldı ve savaşa giriş kararını des- 
tekledi. Osmanlı Devleti'nin savaşa gir- 
mesinden sonra Enver Paşa, Cemal Pa- 


şa'ya Mısır'da bulunan İngilizler'e karşı 
askeri bir harekâta öncülük etmesini 
teklif etti. Bahriye nâzırlığına ilâve ola- 
rak Dördüncü Ordu kumandanlığına ge- 
tirilen Cemal Paşa, İngilizler'i Mısır'dan 
çıkarmak için Kanal Harekâtı adı veri- 
len bir planı uygulamaya koydu. 7 Ocak 
1915'te Bi'rüssebi'de toplanan Osmanlı 
kuvvetleri İngilizler'e karşı harekâta geç- 
ti. Şubat 1915'teki Birinci Kanal Harekâ- 
tında ve 1916 Temmuzunda tekrarla- 
nan İkinci Kanal Harekâtı'nda istenen 
sonuçlar alınamadı. Bu yüzden Kanal Ha- 
rekâtı eleştirilere konu oldu ve hayalci 
bir girişim olarak yorumlandı. 


Cemal Paşa, Şam'daki ikameti sıra- 
sında Arap milliyetçi liderleriyle de ça- 
tıştı. Bir yandan ahalinin desteğini sağ- 
lamak için Mescid-i Aksâ'da cuma na- 
mazlarından sonra diğer yetkililerle bir- 
likte şikâyetleri dinleyip halkın verdiği 
dilekçeleri işleme koyarken öte yandan 
Arap milliyetçi liderlerine karşi sert ted- 
birler aldı. 21 Ağustos 1915'te on bir 
Arap milliyetçi lideri, oluşturulan askeri 
mahkeme kararı ile idam edildi. Mayıs 
1916'da yirmi bir lider daha idam edil- 
di. Arap isyan hareketiyle ilgili gelişme- 
ler ve bu husustaki belgeler, Âliye Di- 
vân-ı Harb-i Örfisi'nde Rü'yet Olunan 
Mes'ele-i Siyâsiyye Hakkında İzahat 
adlı bir kitapta yayımlandı (İstanbul 1332; 
milletlerarası alanda bu konudaki tezin or- 
taya konulabilmesi için bu kitap La vérité 
sur la guestion Syrienne başlığı ile Fran- 
sızca olarak aynı yıl İstanbul'da neşredildi). 


Cemal Paşa, 1915 Ermeni tehcirinin 
uygulanması ve Ermeniler'in gönderile- 
ceği yerler konusunda İttihat ve Terak- 
ki Fırkası ve hükümetle anlaşmazlığa 
düştü. Bu dönemle ilgili bir iddia da Ce- 
mal Paşa'nın müttefiklerle barış anlaş- 
ması yapmak üzere bir plan hazırlamış 
olduğudur. Rus Çarlığı Hariciye Nâzırı 
Sazanov'un iddiasına göre Cemal Paşa, 
Osmanlı Devleti'nin Asya'daki toprakları 
üzerinde bağımsız bir Türk devleti ku- 
racak ve kendisi bu devletin sultanı ola- 
caktı, Boğazlar ve İstanbul Ruslar'a bi- 
rakılacak, Cemal Paşa ise müttefiklerin 
yardımı ile Osmanlı hükümetini devire- 
rek ülkenin yeniden inşası için mütte- 
fiklerden para yardımı alacaktı. Yayım- 
lanan Rus belgelerine göre Rus hükü- 
meti planı kabule razi oldu. Ancak Fran- 
sızlar kendilerine vaad edilen toprakla- 
rı, Osmanlı İmparatorluğu yerine kuru- 
lacak devlete veren bu planı reddetti- 
ler. Bu planın gerçekten Cemal Paşa ta- 
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rafından mı hazırlandığı, yoksa müt- 
tefikler nezdindeki Taşnaksutyun Er- 
meni temsilcisi Zavriev veya Ruslar ta- 
rafından mı ortaya atıldığı hâlâ tartış- 
malıdır. 


1917 yılı Aralık ayında İngiliz Generali 
Allenby'nin ilerlemesi karşısında Osman- 
li ordusunun peşpeşe yenilgilere uğra- 
ması üzerine Cemal Paşa, kabine ve fir- 
ka içinde Dahiliye Nâzırı İsmâil Canbo- 
lat'ın başlattığı eleştiri kampanyası so- 
nucu, Dördüncü Ordu kumandanlığı gö- 
revinden ayrılarak İstanbul'a geldi. Ce- 
mal Paşa'nın yenilgideki sorumluluğu, 
İttihat ve Terakki Fırkası Merkez-i Umü- 
misi ve diğer organlarında tartışılmışsa 
da kendisi bu alanda suçlu bulunma- 
mıştır. Cemal Paşa, İttihat ve Terakki 
Fırkası'nın 1917 yılındaki son normal 
kongresinde merkez-i umümi âzalığına 
getirildi. 

Talat Paşa kabinesinin istifasından 
sonra 1-2 Kasım 1918 tarihinde İttihat 
ve Terakki'nin yedi lideriyle birlikte ül- 
ke dışına kaçan Cemal Paşa önce Berlin, 
daha sonra da Münih ve İsviçre'ye gide- 
rek İttihatçılar'ın yurt dışı faaliyetlerinin 
düzenlenmesinde önemli roller oynadı. 
Bu arada savaş sırasındaki faaliyetleri, 
hem Beşinci Şube tarafından yapılan so- 
ruşturmada, hem de 1919'da başlayan 
Divân-ı Harb-i Örfi yargılanmaları sıra- 
sında gıyabında sorgulandı. Beşinci Şu- 
be sorgulamalarında Osmanlı Devleti'nin 
Arap unsurunun isyanına sebep olmak- 
la suçlanan Cemal Paşa Divân-ı Harb-i 
Örfi tarafından gıyaben idama mahküm 
edildi. 

Daha sonra Rusya'ya giden Cemal Pa- 
şa, Sovyet Hariciye Komiseri Çiçerin'in 
desteğini alarak Afgan Emiri Emânullah 
Han'ın Afgan ordusunun modernleştiril- 
mesi için yaptığı teklifi kabul etti. Mos- 
kova'da iken Mustafa Kemal Paşa ile Bol- 
şevikler arasındaki ilişkilerin geliştiril- 
mesi için arabuluculuk rolü oynadı. Bol- 
şevikler'le ilişki ve Anadolu hareketine 
karşı alınacak tavır konusunda Enver 
Paşa ile anlaşmazlığa düştü. E. H. Carr 
ve L. B. Poullada gibi araştırmacılar, Ce- 
mal Paşa'nın tamamen Bolşevikler'in bir 
aracı olarak Afganistan'a gittiğini ileri 
sürmektedirler. Cemal Paşa'nın İzvestia 
gazetesi muhabirine 28 Haziran 1922- 
de verdiği demeç ve Enver Paşa'ya 15 
Kasım 1921 tarihinde yazdığı mektup 
bu yorumları destekler mahiyettedir. An- 
cak Bolşevikler'in siyasetindeki değişik- 
lik ve Hacı Sâmi Bey'in kendisi aleyhin- 


deki propagandası sonucu Afganistan'- 
daki durumu sarsılan Cemal Paşa gö- 
rüşmeler yapmak üzere Tiflis'e gitti. Bu- 
rada yaverleriyle birlikte 21 Temmuz 
1922 günü öldürüldü. Tiflis'te gömülen 
Cemal Paşa'nın naaşı daha sonra Erzu- 
rum'a getirilerek bu şehirde defnedil- 
miştir. 

Cinayetin failleri hakkında çeşitli id- 
dialar bulunmaktadır. En kuvvetli ihti- 
mal, kendisinin Ermeni komitelerinin 
başlattığı ve ilk kurbanları Talat ve Said 
Halim paşalar olan suikastlar zinciri çer- 
çevesinde öldürülmüş olmasıdır. Erme- 
ni kaynakları, Cemal Paşa'yı Kerekin La- 
layan ve Sergo Vartaryan adlı iki Erme- 
ni fedainin öldürdüğünü iddia etmekte 
ve bu iddiayı çeşitli delillerle destekle- 
mektedirler. Buna karşılık Halil Paşa, 
Cemal Paşa'ya Rus gizli servisinin bir su- 
ikast yapacağı konusunda kendisine özel 
olarak bilgi verildiğini iddia etmektedir. 
Bu konuda yakında yayımlanan bir ma- 
kaleye göre ise Cemal Paşa, Moskova'- 
nın emri üzerine Gürcü komitesi tarafın- 
dan öldürülmüştür (F. Nuza, s. 455). 


Cemal Paşa, Osmanlı İttihat ve Terak- 
ki Cemiyeti'nin askeri kanadı içerisinde 
Enver Paşa'dan sonra gelen ikinci adam 
olmuş ve asıl ününü bu yolla sağlamış- 
tır. Mustafa Kemal Paşa dahil pek çok 
önde gelen Osmanlı subayı Cemal Paşa'- 
ya destek vermiştir. Ancak Cemal Paşa'- 
nın İttihat ve Terakki Cemiyeti'nin ge- 
rek askeri gerekse genel politikaları içe- 
risindeki rolü Enver Paşa'ya nazaran ol- 
dukça sınırlı kalmıştır. 


Cemal Paşa'nın Hâtırat: 1913-1922 
adıyla 1922'de yayımlanan hâtıratı, bil- 
hassa 1913-1917 yılları arasındaki si- 
yasi gelişmelere ışık tutan çok önemli 
bir kaynaktır. Erinnerungen eines tür- 
kischen Staaismannes adıyla 1922 yı- 
lında Münih'te Almanca ve daha sonra 
Memoires of a Turkish Statesman 1913- 
1919 başlığı ile Londra'da İngilizce ola- 
rak yayımlanan bu hâtırat, İttihat ve Te- 
rakki liderleri tarafından yazılan en ge- 
niş hâtırat olma özelliğini taşır. Eser 
Hatıralar (Selek Yayınları, 1959) adıyla 
yeni harflerle de yayımlanmıştır. Cemal 
Paşa ayrıca özel ilgi duyduğu arkeoloji 
konusunda Alte Denkmäler aus Syrien, 
Pâlastina, und West Arabien adli bir 
eserin yazılması için destek sağlamış ve 
bu kitap 1918 yılında Berlin'de neşredil- 
miştir. Eserin Cemal Paşa tarafından ya- 
zıldığı hakkında da çeşitli iddialar ileri 
sürülmüştür. 
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CEMÂLEDDİN ABDULLAH EFENDİ 
(1844-1901) 


Son devir Osmanlı hukukçusu 


ve Mısır kadısı. 
L M 


Bereketzâde Damadı olarak bilinir. De- 
desi Muhammed Hidâyet Efendi'nin ka- 
dılık yaptığı Edirne'nin Uzunköprü ilçe- 
sinde 16 Rebiülâhir 1260 (5 Mayıs 1844) 
tarihinde doğdu. Devrinin önde gelen 
âlimlerinden Arapça ve dini ilimler oku- 
yarak icâzet aldı (1863). İlk görevine Me- 
şihat-ı İslâmiyye Mektübi Kalemi'nde 
muavin olarak başladı (13 Kasım 1863). 
Daha sonra Diyarbekir mevleviyeti pâ- 
yesini (1870) kazanan Cemâleddin Efen- 
di terfi ederek mektupçu oldu (1871). 
Hasan Fehmi Efendi'nin şeyhülislâmlık- 
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tan ayrılması üzerine mektupçuluk va- 
zifesini bıraktıysa da Turşucuzâde Ah- 
med Muhtar Efendi'nin şeyhülislâmlığı 
zamanında görevine döndü. Bu dönem- 
de mevâli rütbesinden mahreç rütbesi- 
ne terfi etti. 1 Ocak 1878 tarihinde mek- 
tupçuluk görevinden alınarak Beyrut 
kadılığına tayin edildi. Yaklaşık iki yıl yü- 
rüttüğü bu görevden sonra Suriye Adii- 
ye müfettişliğine getirildi ve bir müddet 
sonra tekrar eski görevine iade edildi 
(1881). Hanımının hastalığı yüzünden is- 
tifa ederek İstanbul'a dönen (1883) Ce- 
mâleddin Efendi'ye, üstün hizmetleri ve 
güzel ahlâkı sebebiyle Beyrut halki ta- 
rafından tezhipli bir Mecelle nüshası ve 
eşraftan 322 kişinin imzasını taşıyan bir 
teşekkür mektubu verildi. 30 Haziran 
1885 tarihinde İstanbul pâyesiyle Şar- 
ki Rumeli meşihatinde görevlendirildi. 
26 Şubat 1891'de Mısır kadılığına ta- 
yin edilen Cemâleddin Efendi yaklaşık 
on yıl sürdürdüğü bu görevi sırasında 
Anadolu kazaskerliği pâyesi ve birinci 
rütbeden Mecidi nişanı ile ödüllendiril- 
di. 22 Ocak 1901'de Kahire'de vefat et- 
ti ve İmam Şâfii Kabristanı'na defne- 
dildi. 

Eserleri. 1. İhticâb. Mısır İstinaf Mah- 
kemesi müsteşarı Kâsım Emin'in kadın- 
ların örtünmesine karşı çıkan ve erkek- 
lerle bir arada bulunmalarına cevaz ve- 
ren Tahrirü'l-mer?e adlı eserine reddi- 
ye olarak yazılmıştır. Müellifin vasiyeti 
üzerine, Asmai mahlasıyla meşhur Ada- 
nalı Yüsuf Ziya Efendi tarafından ese- 
rin önce Türkçe metni neşredilmiş, son- 
ra da Arapça'ya tercüme edilerek el-İh- 
ticâb adıyla yayımlanmıştır (Kahire 1318). 
2. es-Siyâselü'ş-şer'iyye fi siyâdeti'T- 
râi ve saâdelti'r-raiyye. Siyâset-i şer'iy- 
ye” ile doğrudan ya da dolaylı olarak il- 
gisi bulunan çeşitli konuları İslâm tari- 
hinden bazı örneklerle birlikte ele aldığı 
bu eseri 19 Ocak 1899 tarihinde tamam- 
lamıştır. Kitap aslında Türkçe yazılmak- 
la birlikte önce Asmai tarafından es-Si- 
yâsetü'ş -şer“iyye fi huküki'r-râ'i ve 
sa'âdeti'r-ra“iyye adıyla Arapça'ya ter- 
cüme edilerek yayımlanmış (Kahire 1318), 
daha sonra da Türkçe aslı neşredilmiş- 
tir (Kahire 1319). 3. Hulâsatü'l-kelâm fî 
tercihi dini'1- İslâm. Bu eseri de Asmaî 
Arapça'ya tercüme edip aynı isimle ya- 
yımlamıştır (Kahire 1319). Bunlardan baş- 
ka Asmal tarafından derlenen Cemâled- 
din Efendi'nin üç risâlesi el - Muhdtfaza 
“ale'd-din ve'l-ihtimâm bi's-salâti'1- 
leti hiye ehemmü erkânih, Beyânü't- 

terakki bi'd-din ve'r-red “ale'l-kâ'ilin 
bi't-terakki bi'l-vesâ'ili'1-mâddiyye 


ve Tahkik fi mes'eleti'!- kazâ” ve'l-ka- 
der ve innehümâ sâ'ikân ile'!-“amel 
lâ ile'l- kesel isimleriyle Arapça'ya ter- 
cüme edilerek Âsâru Cemâliddin adıy- 
la yayımlanmıştır (Kahire 1319). 
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' lal SAFFET KÖSE 
iz F 1 
CEMÂLEDDİN AKSARÂYİ 
(6. 791 / 1388-89 [?]) 
Osmanlılar'ın 
ilk devrinde yetişen tefsir, lugat, 

L edebiyat ve tıp âlimi. E 


Asıl adı Mehmed'dir. 1. Murad devrin- 
de dini, edebi ve akli ilimler alanında ün 
yapmış âlimlerden biri olup nisbesinden 
de anlaşılacağı üzere Aksaraylıdır. Do- 
ğum tarihi ve öğrenimi hakkında ayrın- 
tılı bilgi bulunmamakla beraber Aksa- 
ray'da yaşadığı, ilmi faaliyetlerini bura- 
da sürdürdüğü bilinmektedir. Bazı kay- 
naklarda soyunun dördüncü Ni 
Fahreddin er-Râzi'ye (6. 606/1210) ulaş- 


tığı belirtilmektedir. Kendi PE 
Cemâlî nisbesiyle tanınmıştır (Taşköprizâ- 
de, eş-Şekâ'ik, s. 18). 


Cemâleddin 
Aksarâyi'nin 
tasvir 

edildiği 

bir minyatür 
(Taşköprizâde, 
eş-Şekâ'iku'- 
nu“mâniyye, 
TSMK, Hazine, 
nr. 1263, vr. 194) 


O dönemde Cevheri'nin eş- Sıhâh adlı 
lugatını ezbere bilenlerin tayin edildiği 
Aksaray Zincirli Medresesi'nde müder- 
ris olan Aksarâyi öğretim faaliyetini bu- 
rada sürdürdü. Rivayete göre talebele- 
rini üç kısma ayırırdı. Birinci kısma evin- 
den medreseye giderken yol boyunca 
ders anlatırdı. Yürüyerek ders yaptıkla- 
rı için bunlara “meşşâiyyün” denilirdi. 
İkinci kısım talebe medresenin revakla- 
rinda toplanıp ders yapardı; bunlara da 
“revâkıyyün” adı verilirdi. Üçüncü kısmı 
teşkil edenler ise medresenin içinde ders 
gören öğrencilerdi. Büyük dedesi Fah- 
reddin er-Râzi'nin de yürürken ders an- 
lattığı rivayet ediliyorsa da gerçekte yü- 
rüyerek ders anlatma Aristo'nun Lise” 
de (Lykeion) uyguladığı bir metottur. Re- 
vâkıyyün tabiri ise İslâmi literatürde İlk- 
çağ felsefe ekollerinden biri olan Stoa 
ekolü mensuplarına verilen bir isimdir. 


Devrinin ilim ve irfan hayatına büyük 
ölçüde hizmet etmiş olan Aksarâyi pek 
çok talebe yetiştirmiştir. Osmanlılar'ın 
meşhur âlimlerinden Molla Fenâri de Mi- 
sır'a gitmeden önce öğrencileri arasın- 
da bulunmaktaydı. Seyyid Şerif el-Cür- 
câni, Aksarâyi'nin şöhretini duyarak ta- 
lebesi olmak için Karaman'a giderken 
şehre yaklaştığı bir sırada onun Şerhu- 
İzâh'ını inceleme fırsatı bulmuş, eserin 
aslının şerhinden daha açık ve anlaşılır 
olduğunu görünce Aksarâyi'nin ilmi ye- 
tersizliğine hükmederek geri dönmek 
istemiştir. Ancak görüştüğü bazı kim- 
selerden Aksarâyi'nin telifte güçlü olma- 
makla birlikte ders okutmada çok ba- 
şarılı olduğunu öğrenmesi üzerine yolu- 
na devam etmişse de Karaman'a vardı- 
ğında Aksarâyi'nin öldüğü haberini duy- 
muş ve burada karşılaştığı Molla Fenâri 
ile Mısır'a gitmiştir. Büyük âlim Zenbilli 
Ali Efendi de Cemâleddin Aksarâyi'nin 
neslinden geldiği için Cemâli mahlasını 
almıştır. 


Cemâleddin Aksarâyi Bursalı Mehmed 
Tâhir'e göre 791 (1388-89), Brockel- 
mann'a göre 1377, Adnan Adıvar'a gö- 
re ise 1388 yılında memleketi olan Ak- 
Saray'da vefat etmiştir. 


Eserleri. Cemâleddin Aksarâyi tefsir, 
hadis, fıkıh, ahlâk, edebiyat ve tıp gibi 
konulara dair birçok eser yazmış olup 
başlıcaları şunlardır: 1. Şerhu-İzâh. Di- 
maşk hatibi Kazvini'nin meâni ve beyân 
konusundaki el-İzâh adlı eserinin şerhi- 
dir. 776 (1374-75) tarihli müellif hattı 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi'nde 
(İbrâhim Paşa, nr. 1020) kayıtlıdır (diğer 
yazmaları: Yenicami, nr. 1032; Yenimed- 
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rese, nr. 1872/210). Aynı eserin Şerhu 
müşkildti'1- İzâh başlıklı bir yazması da 
Süleymaniye Kütüphanesi'ndedir (Süley- 
maniye, nr. 895). 2. Hâşiye “ale'1-Keş- 
şâf. Zemahşeri'nin el- Keşşâf'ına bir hâ- 
şiyedir (Süleymaniye Ktp., Cârullah, nr. 
208). 3. İ'tirâzât “alâ Şerhi'1- Keşşâf (Sü- 
leymaniye Ktp., Fâtih, nr. 577/1). 4. Hâ- 
şiye “alâ Şerhi Mecma'i'1- bahreyn. 
İbnü's-Sââti'nin Mecma “u'1-bahreyn ve 
mülteka'n-neyyireyn adlı kendi eserine 
yazmış olduğu Hanefi fıkhına dair şer- 
hin hâşiyesidir (Süleymaniye Ktp., Fâtih, 
nr. 1472). Eser bazı Şâfüiler'in Hanefi fik- 
hına itirazları göz önüne alınarak kale- 
me alınmıştır. 5. Es'ile ve ecvibe. Tef- 
sir, hadis ve fıkıh meselelerine dair çe- 
şitli soru ve cevapları ihtiva eder (Süley- 
maniye Ktp., Ayasofya, nr. 70, 71, 72, 1033; 
Fâtih, nr. 99/1; Nâfiz Paşa,nr. 108; Şehid 
Ali Paşa, nr. 45). 6. Hallü'1- Mücez. İbn 
Sinâ'ya ait el-Kânün fi't-tıb adlı eser 
üzerine İbnü'n-Nefis tarafından Müce- 
zü'l-Kânün adıyla yapılmış çalışmanın 
şerhidir. Eser birkaç defa basılmıştır (Del- 
hi 1870; Leknev 1877, 1908). 7. Keşfü'1- 
İ“râb. Tâceddin el-İsferâyi'nin nahve dair 
Lübbü'l-elbâb fi “ilmi'l-i“râb adlı eseri- 
nin şerhidir (Süleymaniye Ktp., Mahmud 
Paşa, nr. 369). 8. Ahlâk-ı Cemâli. Kâtib 
Çelebi, Yıldırım Bayezid'e ithaf edilen ve 
üç bölümden (makale) oluşan bu eserin ilk 


Cemâleddin Aksarâyi'nin Şerhu'1-İzâh adlı 
eserinin müellif hattı nüshasının ilk sayfası 
(Süleymaniye Ktp., İbrâhim Paşa, nr. 1020) 
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bölümünde insanın kendi şahsına, ikin- 
ci bölümünde aile fertlerine, üçüncü bö- 
lümünde de diğer insanlara karşı görev- 
lerinin anlatıldığını söyler (Keşfü'z-zunün, 
I, 36); aynı bilgileri Bursalı Mehmed Tå- 
hir de tekrarlar (Osmanlı Müellifleri, |, 
266). Buna göre Ahlâk-ı Cemdli'nin, 
geçmişi IV. (X.) yüzyıl düşünür ve bilgin- 
lerinin çalışmalarına kadar uzanan (me- 
selâ bk. Hârizmi, s. 80; İbn Sinâ, s. 16) ve 
zamanla gelişerek Tüsi'nin Ahlâk-ı Nâ- 
sıri'sinde en mükemmel şeklini bulan 
İslâm ahlâk programının bir devamı ol- 
duğu anlaşılmaktadır. Ancak Agâh Sırrı 
Levend, İstanbul ve Ankara kütüphane- 
lerini tarayarak hazırladığı ve bu kütüp- 
hanelerde bulunan İslâm ahlâkına dair 
başlıca eserleri tanıttığı yazısında (TDAY 
Belleten, s. 89-115) bu eserler arasında 
Ahlâk-ı Cemaâli'ye rastlamadığını be- 
lirtmektedir. 


Aksarâyi'nin bunlardan başka Beyzâ- 
vi'nin Şâfii fıkhına dair el- Güyetü'1- kus- 
vâ'sına yazdığı bir şerhi (Keşfüz-zunün, 
H, 1192) ile Şemsiyye fi esrâri'!- keli- 
mâti's-Sıddikıyye, Şerh-i Müşkilâti1- 
Kur'âni'l-Kerim ve Şerh-i Müşkildti1- 
ehâdis adlı eserleri olduğu da kaydedil- 
mektedir (son iki eser Farsça'dır). 
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L Osmanlı şeyhülislâmı. | 


Kazasker Hâlid Efendi'nin oğlu, H. Mah- 
mud devri kazaskerlerinden Şeyh Yüsuf 
Efendi'nin torunudur. Annesinin babası 
Mehmed Said Kevâkibi de Rumeli kazas- 
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CEMÂLEDDİN EFENDİ, Hâlidefendizâde 


kerliği yapmıştır. İstanbul'da doğdu. Ön- 
celeri özel hocalardan ve babasından ders 
aldı. Babasının görevi sebebiyle Kayseri, 
Sivas ve Mekke'ye gitti. 1871'de Bâb-ı 
Fetvâ Mektübi Kalemi'nde vazifeye baş- 
ladı. Ertesi yıl Anadolu kazaskerliği mek- 
tupçuluğuna getirildi. Daha sonra Adli- 
ye Nezâreti ceza dairesinde çeşitli gö- 
revlerde bulundu. 1878'de meşihat mek- 
tupçusu oldu. Bu görevde iken yazdığı 
hususi mâruzatları ile meşihat maka- 
mında olup bitenleri saraya bildirerek 
II. Abdülhamid'in dikkatini çekti. 1867- 
1891 yılları arasında kendisine ibtidâ-i 
hâric, İstanbul müderrisliği, hareket-i 
hâric, ibtidâ-i dâhil, müsıle-i Sahn, Sahn-ı 
Semân, müsile-i Süleymâniyye, mahreç, 
bilâd-i hamse, Haremeyn, İstanbul ka- 
dılığı, Anadolu kKazaskerliği ve Rumeli 
kazaskerliği pâyeleri verildi. Rumeli ka- 
zaskerliği pâyesiyle meşihat mektupçu- 
luğunda bulunduğu sırada kırk üç yaşın- 
da iken 4 Eylül 1891'de Ömer Lutfi Efen- 
di'nin yerine şeyhülislâm oldu. 

Sultan Abdülaziz ile Sultan Murad'ın 
meşihat makamınca hazırlanan fetva- 
larla tahttan indirilmeleri, Abdülhamid'i 
bu makama çok güvenebileceği bir kim- 
seyi getirmeye sevkettiğinden Cemâled- 
din Efendi yerleşmiş ilmiye geleneğine 
aykırı olarak mektupçuluktan şeyhülis- 
lâmlığa yükseltilmişti. II. Abdülhamid'in 
karakterini, hassasiyetini, meziyet ve za- 
aflarını çok iyi bilen Cemâleddin Efendi, 
son derece dikkatli davranarak onun 
saltanatının sonlarına kadar on yedi yıl 
altı ay gibi uzun bir süre bu mevkide 
kalabildi. Zaman zaman hakkında hü- 
kümdarı kuşkulandıracak jurnaller ve- 
rildiyse de bunlar pek ciddiye alınmadı. 
Sultan Abdülhamid bütün devlet ricâli- 
ne olduğu gibi Cemâleddin Efendi'ye de 
bol ihsanlarda bulunmuş, Kuruçeşme'- 
de yaptırdığı yalıyı bütün mefruşatı ile 
kendisine hediye etmiştir. Bu ihsanı ile 
ayrıca şeyhülislâmın Yıldız Sarayı'na ya- 
kın bir yerde oturmasını da sağlamış 
oldu. 


Cemâleddin Efendi hükümetin bir üye- 
si olarak memleket meseleleriyle yakın- 
dan ilgilenmiş, müzakerelerde farklı gö- 
rüşler ileri sürdüğü gibi birçok karara 
da muhalefet etmiştir. Meşihat-ı İslâ- 
miyye Dairesi'ni ilgilendiren konular dı- 
şında özellikle iktisadi meselelerde di- 
ğer hükümet üyeleriyle ters düşmüştür. 
Dış devletlerden alınacak borçlar, çıka- 
rılacak hisse senetleri, Ereğli kömür ma- 
denlerini işletme hakkının borç karşılı- 
ğında bir gayri müslime verilmesi ko- 
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Hâlidefendizâde 
Cemâleddin 
Efendi 


nularında ve bütçe müzakerelerinde çok 
sert muhalefette bulunmuş, Sultan Ab- 
dülhamid de şeyhülislâmın rızâsı olma- 
dan kararları onaylamayacağını sadraza- 
ma bildirmişti. Cemâleddin Efendi baş- 
ka konularda da Kararlı davranmaktan 
çekinmemiştir. 1912 yılında Balkan Sa- 
vaşı'nın bütün şiddetiyle devam ettiği 
ve askerlerin koleradan kırıldığı bir sı- 
rada, bunların bakımı için elverişli yer- 
ler bulunamaması üzerine, Cemâleddin 
Efendi'nin damadı olan Şehremini Ce- 
mil Paşa bazı camilerin bu iş için ayrıl- 
masını teklif etmiş, Evkaf Nâzırı Ziyâ 
Paşa da bu teklife şiddetle karşı çıkmış- 
tı. Ancak şeyhülislâm gerekirse bütün 
camilerin yaralı ve hasta askerlere tah- 
sisi için fetva verebileceğini söylemiş, 
böylece birkaç cami koleralı askerlere 
ayrılmıştı. Cemâleddin Efendi başta cu- 
ma selâmlıkları olmak üzere bütün me- 
rasimlerde en başta yer aldı. 21 Temmuz 
1905 cuma selâmlığında kendisiyle bir- 
kaç dakikalık sohbeti sebebiyle Ermeni 
tedhişçilerin bomba suikastından kur- 
tulan Abdülhamid'in nezdinde itibarı bir 
kat daha arttı. Cemâleddin Efendi 1909'- 
da kabine değişikliği sırasında şeyhülis- 
lâmlıktan istifa etti (14 Şubat 1909). Ab- 
dülhamid yerine halef göstermesi şar- 
tyla bu istifayı kabul etti ve kendisin- 
den sonra Mehmed Ziyâeddin Efendi 
şeyhülislâm oldu. 

Cemâleddin Efendi daha sonra 22 
Temmuz 1912'de tekrar şeyhülislâmlı- 
ğa getirilerek Gazi Ahmed Muhtar ve 
Kâmil paşaların sadâreti dönemlerinde 
altı ay kadar bu görevde kaldı. Ancak 
İttihatçılar'la anlaşamadığı, hatta onla- 
ra karşı açıkça cephe aldığı için 1913 Bâ- 
biâli Baskını'ndan sonra siyasi ve idari 
hayattan tamamen çekildi. İttihatçılar 
diğer muhalifleri gibi Cemâleddin Efen- 
di'nin de İstanbul'da kalmasını sakıncalı 
gördüklerinden bir süre Fransa'nın Ni- 


ce şehrine küçük oğlu Ahmed Muhtar 
Bey'in yanına gitti, altı ay sonra da Mı- 
sırın Remle kasabasına yerleşti. Bura- 
da memleket hasreti içerisinde sıkıntılı 
günler geçiren Cemâleddin Efendi 1909- 
1913 yıllarına ait hâtıralarını kaleme al- 
dı. Bu hâtırat 1919 yılında önce gazete- 
de tefrika edilmiş, bir yıl sonra da ba- 
sılmıştır (bk. bibi.)). Cemâleddin Efendi 
4 Nisan 1919'da vefat etti. Vasiyeti üze- 
rine naaşı İstanbul'a getirilerek Fatih 
Otlukçu Yokuşu'nda yaptırmış olduğu 
aile mezarlığına gömüldü. Mezarı daha 
sonra Edirnekapı Şehitliği'ne nakledildi. 
Ölümü üzerine İstanbul gazetelerinde 
kendisini tanıtan pek çok yazı yayımlan- 
mıştır. Cemâleddin Efendi bulunduğu 
görevler sırasında birçok nişan ve ma- 
dalya ile taltif edilmiştir. 
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C CEMÂLEDDİNEFENDİ, — 
Kasımpaşalı 
(1871-1937) 

L Zâkirbaşı, şeyh ve müsikişinas. i 


İstanbul Kasımpaşa'da doğdu. Fâtih 
Camii dersiâmlarından Kasımpaşa Küçük 
Piyâle Camii imamı Abdülkadir Efendi'- 
nin oğludur. İlk tahsilini Kasımpaşa'da- 
ki Abdülkadir Çavuş Mektebi'nde yaptı. 
Bahriye Rüşdiyesi'ni bitirdikten sonra 
Beyazıt Camii'ndeki cami derslerine de- 
vam ederek devrin tanınmış âlimlerin- 
den faydalandı. Bunlar arasında, Divân-ı 
Hâfız'ı okuduğu Şeyh Erbilli Esad Efen- 
di ile Şahih-i Buhâri okuduğu Trabzon- 
lu Hoca Hüsnü Efendi en meşhurlarıdır. 
Yirmi yaşlarında iken hıfzını tamamla- 
dı. Bir yıl sonra babasının vefatı üzeri- 


ne Küçük Piyâle Camii imamlığına tayin 
edildi. 1894'te intisap ettiği Kasımpaşa'- 
daki Paşmakçı Ali Efendi Kâdiri Dergâhı 
postnişini Selânikli Mehmed Efendi'den 
hilâfet aldı. Ayrıca 1 Aralık 1899 tarihin- 
de, on beş yıl kadar devam ettiği ve zâ- 
kirbaşılık yaptığı Yeşiltulumba'daki Ha- 
lim Efendi Rifâl Dergâhı'nda Şeyh Mus- 
tafa Efendi'den taç ve hırka giydi. 1910'- 
da Üsküdar'daki Himmetzâde Tekkesi 
Şeyhi Abdülhay Efendi'den de taç giyip 
Paşmakçı Ali Efendi Dergâhı meşihatı- 
na getirildi. Bu arada 1886-1907 yılla- 
rında Orman ve Meâdin Nezâreti Muha- 
sebe Vâridât Kısmı'nda çalıştı. Bir süre 
Yeşiltulumba'daki dergâhın şeyh vekilli- 
ğinde bulundu. 16 Haziran 1937'de ve- 
fat etti ve Kasımpaşa'daki Kulaksız Me- 
zarlığı'na gömüldü. 

Mehmed Cemâleddin Efendi, Eyyübi 
Zekâi Dede, Kasımpaşa Mevlevihânesi 
kudümzenbaşısı Şevki Dede, Bahariye 
Mevlevihânesi kudümzenbaşısı Şeyh Ârif 
Dede gibi tanınmış müsikişinaslardan 
müsiki bilgisini geliştirdi. Önceleri zâ- 
kirbaşı Yaşar Baba, daha sonra sırasıy- 
la Haydarhâne şeyhi Hâfız Ahmed, Kı- 
rımlı İsmâil Hakkı, Yâlelci Hâfız Musta- 
fa, Şâzeli şeyhi Tahsin efendilerden dini 
eserler, Yeniköylü Hasan Sırrı Efendi'- 
den de din dışı eserler meşketti. Zikir 
idare etme usulünü de Şeyh Vefâ tür- 
bedarı Osman Efendi'den öğrendi. 

Kasımpaşa'daki Hüsâmeddin Uşşâki 
Hankahı, Arapzâde, Pişmâniye ve Sâmi 
Efendi tekkeleriyle Fatih'teki Tâhir Ağa, 
Cerrahpaşa'daki Taştekneler tekkeleri 
zâkirbaşılığında da bulundu. Hüsâmed- 
din Uşşâki Hankahı'ndaki zâkirbaşılığı 
otuz yıldan fazla devam etmiştir. Kuv- 
vetli bir hâfızası ve zengin bir repertu- 
varı vardı. Yetiştirdiği talebeler arasın- 
da Hâfız Kemal, Sadettin Kaynak, Kemal 
Batanay ve Sadi Hoşses en meşhurları- 
dır. Bestelediği eserlerden ise zamanı- 
mıza ancak iki ilâhisi ulaşmıştır. 

Cemâleddin Efendi asıl haklı şöhreti- 
ni zâkirbaşılıkta kazanmış, ayrıca sesi- 
nin güzelliği ve müsiki bilgisiyle de za- 
manın önemli müsikişinasları arasında 
yer almıştır. 
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Efendi (Hâfız Mehmed)", İst A, VI, 3436-3437; 


Öztuna, BTMA, l, 175. (Bi 
d] NURİ ÖZCAN 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


310 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


CEMÂLEDDİN-i EFGANİ 
(bk. EFGANİ, Cemâleddin). 


CEMÂLEDDİN HULVİ 
(bk. HULVİ, Cemâleddin). 


r 
l 


q 


CEMÂLEDDİN-i İSFAHÂNİ 
Çal yeliz ) 
Muhammed b. Abdirrezzâk-ı İsfahâni 
(6. 588/1192) 


A İranlı şair. “i 


Bazı tezkirelerde adı yanlış olarak Ab- 
dürrezzâk diye geçer. Eserlerindeki ka- 
yıtlardan kuyumcu ve ressam (nakkaş) 
olduğu anlaşılmaktadır. Bu ikinci mes- 
leğinden dolayı kendisine Cemâl-i Nak- 
kaş da denilmiştir. Öğrenim durumu 
hakkında kaynaklarda yeterli bilgi bu- 
lunmamakla birlikte eserlerinden iyi bir 
din ve edebiyat öğrenimi gördüğü belli 
olmaktadır. Hayatının büyük bir kısmını 
İsfahan'da geçirdi. Genç yaşta şiir yaz- 
maya başladı ve özellikle kasideleriyle 
ün yaptı. Kasideleri edebi bakımdan ol- 
duğu kadar tarihi yönden de değer taşı- 
maktadır. Cemâleddin, Selçuklular'dan 
Arslan b. Tuğrul ile oğlu 11. Tuğrul, İlde- 
nizoğulları'ndan Muhammed Cihan Peh- 
livan ve İsfahan'da Saidoğulları'ndan 
Rükneddin Said, Kıvâmüddin Said, Sad- 
reddin b. Kıvâmüddin Said ile Hucendo- 
ğulları'ndan Sadreddin-i Hucendi ve Ce- 
mâleddin-i Hucendi hakkında kasideler 
yazmıştır. Çağdaşları Hâkân-i Şirvâni, 
Evhadüddin Enveri, Reşidüddin Vatvât 
ve Zahirüddin-i Fâryâbi gibi ünlü şairler 
hakkında da şiirleri bulunmaktadır. 

Cemâleddin-i İsfahâni özellikle kasi- 
de alanında Hâkâni ve Enveri'yi örnek 
almış, ancak onların seviyesine erişeme- 
miştir. Şiirlerinde Senği gibi zühd ve tak- 
vâya yer vermekle birlikte bunlara fel- 
sefi ve tasavvufi bir değer katamamış, 
bu alanda da Senâi'ye ulaşamamıştır. 
Buna karşılık gazel, terci ve terkibibend, 
kıta ve rubâi türlerinde oldukça başa- 
rılıdır. Nitekim VII (XIIL) yüzyılda gazel 
türünün en ünlü simalarından olan Sa'di-i 
Şirâzi bu hususta onun tesiri altında kal- 
mıştır. Cemâleddin'in divanı birçok de- 
fa basılmıştır (Tahran 1316 hş., 1320 hş., 
1340 hş., ts.; Bombay 1341). 
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imi PALA 
CEMÂLEDDİN el-KÂSIMİ 


(eli alir ) 
Muhammed Cemâlüddin b. Muhammed 


Said b. Kâsım ed-Dımaşki 
(1866-1914) 


İlim ve fikir adamı, müfessir. 


Doğduğu yere nisbetle Dımaşki ve âlim 
bir zat olan dedesinden dolayı da Kâsı- 
mi nisbeleriyle tanındı. Babasının teşvi- 
kiyle ilme yöneldi. İlk öğreniminden son- 
ra Zâhiriyye Medresesi'ne girdi. Burada 
akaid, sarf, nahiv, mantık, beyan, tecvid 
vb. ilimleri okudu. Sâlim Attâr'ın dersle- 
rine devam etti. Tefsir, hadis, fıkıh gibi 
çeşitli ilimleri değişik hocalardan oku- 
yarak her birinden icâzet aldı. On dört 
yaşında iken ders okutmaya, babasının 
cami derslerinde ona yardımcı olmaya 
başladı. Dört yıl süre ile ramazan ayla- 
rında Suriye'nin çeşitli yerlerinde vaaz- 
lar verdi. Babasının vefatı Üzerine onun 
yerine geçerek irşad derslerini devam 
ettirdi (1317/ 1899-1900). Sinan Paşa Ca- 
mii'ndeki imamlık ve vâizlik görevleriyle 
ders okutmayı ölümüne kadar sürdür- 
dü. Bir ara Mısır'a gitti ve 1903'te tek- 
rar Şam'a döndü. 1910 yılında da Medi- 
ne'yi ziyaret etti. 


Kasımi bazı görüş ve düşüncelerin- 
den dolayı birkaç defa takibata uğradı. 
Mezheb-i Cemâli adında bir mezhep kur- 
makla suçlanarak tevkif edildiyse de 
(1897) suçsuz olduğu anlaşıldığından ser- 
best bırakıldı ve Şam valisi kendisinden 
özür diledi. Daha sonra yine aynı mahi- 
yetteki suçlamalarla özel olarak kurulan 
mahkemeye sevkedildi. Bir ara imamlık 
yaptığı cami ile evinde bulunan kitapla- 
rına el kondu. Osmanlı idaresinde meş- 
rutiyetin ilânından (1908) birkaç yıl son- 
ra Şam'da gizli cemiyet kurmak, Vehhâ- 
biliğin Şam'daki üyeleriyle iş birliği yap- 
mak suçlarından tekrar hâkim huzuru- 
na çıkarıldı. 

Kâsımi 23 Cemâziyelevvel 1332'de (19 
Nisan 1914) Şam'da vefat etti ve Makbe- 
retülbâbissagir'e defnedildi. 

Dedesinden ve babasından kalan özel 
kütüphane sayesinde ilmi ve fikri ha- 
reketleri ve gelişmeleri yakından takip 
etme imkânını bulan Kâsımi'nin Mehâ- 
sinü't-te”vil adlı tefsiri onun dini ilim- 
lerdeki üstünlüğünü göstermeye yete- 
cek mahiyettedir. Ayrıca matematik, fel- 
sefe, tıp, sosyoloji, hukuk, ziraat vb. sa- 
halarda yazılmış pek çok kitap okudu. 
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Cemâleddin 
el-Kâsımi 


İslâmiyet'e diğer sistemleri karşılaştır- 
dı; tarih, edebiyat ve ahlâk üzerine araş- 
tırmalar yaptı ve eserler kaleme aldı. 
Sosyalizmi inceledi. Kazandığı bu ilmi ve 
fikri seviyeden dolayı Şam'ın önde ge- 
len âlimleri arasında yerini aldı. 

İslâmi esasların izah ve tefsirinde hür 
düşünceyi savunan ve ictihadın önemi 
üzerinde duran Kâsımi, bu hususta Ta- 
kıyyüddin İbn Teymiyye ve İbn Kayyim 
el-Cevziyye'nin yolunu benimsedi. Ona 
göre itikadda Selef yolu takip edilmeli- 
dir. Âlimler ve mezhepler arasında ihti- 
lâf olsa da mezheplerin hepsi aynı kay- 
naktan beslenmiş ve bu hususta İslâm 
adına hayırlı ve faydalı çalışmalar yapıl- 
mıştır. İhtilâf asılda değil fer'i mesele- 
lerdedir. Bu ise İslâm'ın gücünü ve can- 
lığını gösterir. İslâmiyet fikir hürriyeti- 
ne önem verir, taklidi ve hurafeyi red- 
deder. Gerçek, herhangi bir görüş veya 
mezhebin inhisarında değildir. Her de- 
virde müslümanlar arasından mücte- 
hidler çıkacak ve bunlar yeni gelişmeler 
karşısında fikir üretecekler, İslâm'ı yo- 
rumlayacaklardır. Bu ise yeni bir mez- 
hep kurmak demek değildir. Asıl hedef 
İslâm'ın özünü ortaya çıkarmak ve on- 
dan donukluk, taklit, hurafe ve bid'atla- 
rı gidermektir. İslâm ile çağın arası bu- 
lunmalıdır. Akıl İslâm'ın anlaşılmasında 
önemli bir vasıtadır. Akıl ile nakil çeliş- 
mez; çelişirse nakil te'vil edilir. 

Irkçılığı şiddetle reddeden ve zencile- 
rin köleleştirilmesine karşı çıkan Kası- 
mi, ayrıca çeşitli eserlerinde devlet, Ül- 
ke, siyaset ve Araplar'la ilgili görüşleri- 
ne yer vermiş, Kur'ân-ı Kerim'in cihad 
emrini, vatan sevgisi gibi konuları etraf- 
lica işlemiş, içinde bulunduğu asrın ve 
bu asırda yaşayan müslümanların me- 
selelerini tesbit ve teşhis etmiş, bunla- 
ra hal çareleri bulmaya çalışmıştır. 

Dili yumuşak, kimseyi incitmeyen bir 
kişi olarak bilinen Kasımi, evine sırf ek- 
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CEMÂLEDDİN el-KÂSIMİ 


siğini bulmak üzere gelenleri bile hoş- 
görü ile karşılar, onların da takdirini ka- 
zanırdı. Kitaplarında ilmi-edebi müna- 
kaşayı esas almıştır. Muhaliflerine ce- 
vap verirken onları küçük düşürecek bir 
üslüp kullanmamış, sadece doğrunun 
ortaya çıkmasını amaçlamıştır. 


Eserleri. 100'e yakın eseri bulunduğu 
belirtilen Kâsımi'nin belli başlı eserleri 
şunlardır: 1. Mehâsinü't-te”vil'. On yedi 
ciltlik bir Kur'an tefsiri olup Muhammed 
Fuad Abdülbâki'nin tahkikiyle neşredil- 
miştir (Kahire 1376/1957; Beyrut 1398/ 
1978). 2. İrşâdü'1- halk ile'1-“ameli bi- 
haberi'1-berk (Dımaşk 1329). Eserde ka- 
zâi meselelerde telgrafla amel etmenin 
cevazı tartışılmıştır. 3. Evâmiru mühim- 
me fî ıslâhi'l-kazâ'i'ş-şer'i (Dımaşk, 
ts.). Osmanlı mahkemelerinin ıslahına yö- 
nelik teklifler çerçevesinde Hanefi mez- 
hebinin dışındaki mezheplere göre de 
hüküm verilebileceği üzerinde durulmuş- 
tur. 4. Mecmü “atü hutab (Dımaşk 1325). 
Eserde Hz. Peygamber'le ashabın ve ba- 
zı âlimlerin hutbelerinden örnekler bir 
araya getirilmiştir. 5. Cevâmi “u'l-âdâb 
fi ahlâkı'l-encâb (Mısır 1926). Genel 
anlamda bir ahlâk kitabı olup eserde 
parlamenterlerin uyması gereken ku- 
rallar da ahlâki açıdan ele alınmıştır. 6. 
Delâ'ilü't-tevhid. Bir girişle dört bö- 
lümden meydana gelen eserin giriş kıs- 
mında bilgi kaynağı olarak akıl ve akli 
tefekkürün önemine temas edildikten 
sonra birinci bölümde Allah'ın varlığı, 
ikinci bölümde yaratıcı ile kâinat arasın- 
daki münasebet, üçüncü bölümde ma- 
teryalizmin tenkidi ve din -ilim ilişkileri, 
sonuncu bölümde de nübüvvet konula- 
rı ele alınmıştır. Yeni ilm-i kelâm devri 
ürünlerinden sayılan ve ilmi bir değer 
taşıyan eserin iki baskısı tesbit edilmiş- 
tir (Dımaşk 1330; Beyrut 1405 / 1984). 7. 
Şerefü'l-esbât (Dımaşk 1331). Eserde ne- 
sebin şerefinin baba tarafından olduğu 
gibi anne tarafından da intikalinin müm- 
kün olduğu üzerinde durulmuş, müellif 
bu eseriyle anne tarafından seyyid” ol- 
duğunu ispat etmeye çalışmıştır. 8. Fe- 
tâvâ mühimme fi'ş-şeri'ati"1- İslâmiy- 
ye (Muhammed Abduh'la birlikte, Kahire 
1331). Osmanlı şeyhülislâmlarının ihtiyaç 
karşısında dört mezhebin hangisine gö- 
re hüküm verilebileceğine dair fetvala- 
rını ihtiva etmektedir. 9. el-Fetvâ fil- 
İslâm. Daha çok müftü ve hâkimler için 
yazılmış bir usul kitabı olup eserde fet- 
va, müftü ve müstefti ile ilgili konular 
işlenmiştir. Müftülerin matematik bil- 
melerinin zarureti üzerinde de duran 
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kitap önce Dimaşk'ta (1329), daha son- 
ra da Muhammed Abdülhakim el-Kâdi'- 
nin tahkikiyle Beyrut'ta (1406/ 1986) neş- 
redilmiştir. 10. Mezâhibü'l- A'râb ve fe- 
lâsifetü'1- İslâm fi'l-cin (Dımaşk 1328). 
Larousse ve Encyclopaedia Britannica'- 
daki “Cin” maddesinin Arapça'ya tercü- 
mesidir. 11. Mev'izatül-mü”minin min 
İhyâ'i “ulümi'd-din (Kahire 1331). Gaz- 
zâli'nin Îhyâ ü “ulümi'd-din adlı ese- 
rinin iki cilt halinde özetidir. Kitap Ali 
Özek tarafından Zübdetü'!-İhyâ adıyla 
Türkçe'ye tercüme edilmiştir (İstanbul 
1973). 12. Nakdü'n-nesâ'ihi'l- kâfiye 
“alâ ta'dili Mu'âviye (Dımaşk 1328). 
Muhammed b. Akil'in Kifâbü'n- Nesâ?i- 
hi'l-kâfiye “an tevelli Muâviye adlı 
eserine reddiyedir. 13. Kavâ'idü't-tah- 
dis min fününi muştalahi'1- hadis. Ha- 
dis usulüne dair bir eser olup Muham- 
med Behcet el-Baytâr'ın tahkikiyle neş- 
redilmiştir (Dımaşk 1352; Kahire 1380/ 
1961). 


Kâasımi'nin bunların dışında el- Ecvi- 
betü'l-merdıyye (Dımaşk 1326); el-İs- 
râ” ve'l-mi'râc (Dımaşk 1331); el-Evrâ- 
dü'l-me süre (Beyrut 1320); Târihu'1- 
Cehmiyye ve'1-Mu "tezile (Sayda 1320; 
Kahire 1321; Beyrut 1981); Tenbihü't-tâ- 
lib ilâ ma'rifeti'l-farZ ve'l-vâcib (Ka- 
hire 1326); Hayâtü'1-Buhdri (Sayda 1330); 
eş-Şây veT-kahve ve'd-duhân (Kahire 
1320); Şezratün mine's-sireti1- Muham- 
mediyye (Kahire 1321); el-Mesh “ale- 
cevrabeyn (Dımaşk 1332); en-Nefha- 
tüT-rahmâniyye şerhu meini'l- Mey- 
dâniyye fi't- tecvid (Dımaşk 1323); el- 
Cerh ve't-ta “dil (Kahire, ts.; Beyrut 1985) 
adlı eserleri de zikredilebilir. 
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z CEMÂLEDDİN MEHMED, 


Karslızâde 
(6. 1261/1845) 


Osmanlı tarihçilerine dair 
AÂyine-i Zurefâ adlı eserin müellifi, 
müderris ve kadı. 

VE J 

Süleymaniye müderrislerinden Karslı 
Hoca Mehmed Efendi'nin oğludur. İlmi- 
ye sınıfından yetişti, çeşitli medreseler- 
de ve bu arada Süleymaniye Medrese- 
sinde müderrislik yaptı. Daha sonra ka- 
dılık mesleğine geçti ve 1837'de Selânik 
kadısı oldu. İki yi sonra Takvim-i Ve- 
kayi' musahhihliğine getirildi. 1845'te 
Bursa kadılığına tayin edildiyse de görev 
yerine gitmeden İstanbul'da öldü. Me- 
zarı Eyüp'te babasının kabri yanındadır. 
Şiirle de meşgul olan Cemâleddin Efen- 
di şiirlerinde Cemâl mahlasını kullan- 
mıştır. 


Cemâleddin Efendi'nin asıl şöhreti, 
Takvim-i Vekayi'musahhihliği sirasın- 
da Sultan Abdülmecid'in emriyle 1843 
yılında kaleme aldığı Âyine-i Zurefâ ad- 
lı eserinden gelir. Bazı Osmanlı tarihçi- 
leri ve eserlerine dair olan bu risâle bir 
mukaddime ile üç bölümden meydana 
gelmektedir. Mukaddimede genellikle 
Kâtib Çelebi'nin Takvimü't- tevârih'in- 
den iktibasla tarih ilminin konusu ve ta- 
rihten alınacak ibretlere, Osmanlılar'da 
Türkçe ve Farsça tarih yazıcılığının baş- 
langıcına temas edilmiştir. Birinci bö- 
lümde belli başlı Osmanlı tarihlerinin 
hangi yıllar arasındaki olayları ihtiva et- 
tiği, ikinci bölümde resmi devlet vak'a- 
nüvisi olmayan Osmanlı tarihçilerinin bi- 
yografileri ve eserleri, üçüncü bölümde 
ise Sahaflar Şeyhizâde Mehmed Esad 
Efendi'ye kadar Osmanlı şehnâmecile- 
riyle vak'anüvisleri ele alınmıştır. 

Biyografileri verilen hususi tarih ya- 
zarları şunlardır: Kemalpaşazâde, Hoca 
Sâdeddin, Hasan Beyzâde, Cizyedarzâde 
Bahâeddin, İdris-i Bitlisi, Ebülfazı Meh- 
med, Mehmed Muhyiddin, Celâlzâde 
Mustafa, Ramazanzâde Nişancı Meh- 
med, Mir'ât-ı Kâinât müellifi Mehmed, 
Karaçelebizâde Abdülaziz, Şeyhi Meh- 
med, Peçuylu İbrâhim, Solakzâde Meh- 
med, Selâniki Mustafa, Âli Mustafa, Mü- 
verrih Nedim Bey (Cemâleddin Mehmed'in 
çağdaşı) ve Câvid Ahmed Bey. Üçüncü bö- 
lümde ele alınan resmi Osmanlı tarihçi- 
leri ise (şehnâmeci ve vak'anüvis) şunlar- 
dır: Fethullah Ârifi, Hasan Hükmi, Nai- 
mâ Mustafa, Râşid Mehmed, Küçükçe- 
lebizâde Âsım, Sâmi, Şâkir, Subhi, İzzi, 
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Karslızâde Cemâleddin Mehmed'in Osmanlı Târih ve Mü- 
verrihleri adıyla basılan ve asıl ismi Âyine-i Zurefâ olan 
kitabının iç kapağı (İstanbul 1314) 


Şefik Mehmed, Nişancı Abdurrahman 
Abdi Paşa, Rahmi, Hâkim Mehmed, Çeş- 
mizâde Mustafa Reşid, Müsâzâde, Beh- 
ceti, Süleyman Molla, Enveri, Edib, Nû- 
ri Bey, Ahmed Vâsıf, Pertev Mehmed, 
Âmir Bey, Mütercim Âsım, Şânizâde Atâ- 
ullah ve Sahaflar Şeyhizâde Mehmed 
Esad Efendi. 

İkdam gazetesi sahibi Ahmed Cev- 
det, Âyine-i Zurefâ müellifinin bıraktı- 
ğı yerden son vak'anüvis Abdurrahman 
Şeref Bey'e kadar esere bir zeyil yazmış 
(s. 78-156) ve eseri bu zeyille birlikte Os- 
manlı Târih ve Müverrihleri adıyla ya- 
yımlamıştır (İstanbul 1314). Zeyilde Esad 
Efendi'nin hayatı tekrar fakat daha ge- 
niş olarak ele alınmış ve ardından Recâi 
Mehmed, Âkifpaşazâde Nâil Bey, Ahmed 
Cevdet Paşa, Ahmed Lutfi, Hayrullah 
Efendi, Ahmed Vefik Paşa, Mustafa Nü- 
ri Paşa, Mehmed Fevzi Efendi, Ahmed 
Midhat Efendi ve Abdurrahman Şeref 
Bey'in biyografileri ilâve edilmiştir. Ze- 
yilde verilen tarih yazarlarının hayat hi- 
kâyeleri daha ayrıntılıdır. 

Âyine-i Zurefâ'nın önemi bu alanda 
yazılmış ilk eser olmasından gelir. Eserin 
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adı ebced hesabıyla telif tarihine (1259) 
tekabül etmektedir. Âyine-i Zurefâ'ya, 
sadr-ı âli mektupçularından Hâfız Ah- 
med Lutfi ile Râşid efendiler mensur, 
Seyyid Halil Fethi-i Sivâsi ise manzum 
birer takriz yazmışlardır. Cemâleddin 
Mehmed Efendi ayrıca, Me'debetü'l-hı- 
tân (İstanbul 1252) adıyla sünnetçi es- 
nafi için faydalı bir risâle de kaleme al- 
mıştır. 
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© CEMÂLEDDİNSÂVİ | 
(sala oika ) 
(6. 630/1232-33) 
Kalenderiyye'nin Cevlakıyye 
i kolunun kurucusu. A 


İran'da Kum-Kazvin yolu üzerinde bu- 
lunan Sâve şehrinde doğdu. Menâkıb'- 
da (Hatib-i Fârsi, s. 5) 382 (992) olarak 
verilen doğum tarihi gerçekle bağdaş- 
mamaktadır. Zira eserde Cemâleddin'in 
aynı zamanda Bâyezid-i Bistâmi'nin mü- 
ridlerinden biri olarak gösterilmesi, bu 
tarihin bir hatanın veya Menâkıb müel- 
lifinin bu konudaki bilgisizliğinin sonu- 
cu olduğunu ortaya koymaktadır. Çün- 
kü 382'de doğan bir kişinin 261'de (874- 
75) ölen Bâyezid-i Bistâmi'ye mürid ol- 
masına imkân yoktur. Aynı şekilde Me- 
nâkıb'da Cemâleddin-i Sâvi ve etrafın- 
dakiler hakkında verilen bilgiler diğer 
kaynaklardakilerle az çok bağdaşmak- 
ta, ancak Cemâleddin'in ölüm tarihi ola- 
rak verilen 463'ün (1070) yerini bunlar- 
da 630 (1232-33) tarihi almaktadır (krş. 
Safedi, V, 292). Gerek Cemâleddin-i Sâ- 
vi gerekse onun çok yakın arkadaşı ve 
bir rivayete göre de şeyhi olan Osmân-ı 
Rümi'nin Bâyezid-i Bistâmi ile olan iliş- 
kileri onlara bir şöhret kazandırma ça- 
basının sonucu olmalıdır. 

Menâkıb'da Cemâleddin-i Sâvi ile Os- 
mân-ı Rümi'nin tanışması diğer kaynak- 
lardakinden farklı anlatılır; Osmân-ı Rü- 
mi de Bâyezid-i Bistâmi'ye mürid olur. 
Bâyezid onu Tanrı'ya doğru yolculukta 
kırk bir menzilden kırkına ulaştırır. Kırk 
birinci menzili de Cemâleddin-i Sâvi'nin 
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yanında aşmasını tavsiye eder ve tari- 
kat hırkası giydirip onu Dımaşk'a gön- 
derir. Osman Dımaşk'ta Cemâleddin-i 
Sâvi ile buluşur. Bir süre birlikte kaldık- 
tan sonra bir ara Horasan'a gider ve tek- 
rar Dımaşk'a dönerler. Cemâleddin-i Sâ- 
vi burada Bâbüssagir dışındaki mezar- 
likta Ali evlâdından Zeyneb bint Zeyne- 
lâbidin'in türbesi civarında sadece mah- 
rem yerleri yaprakla örtülmüş çıplak bir 
adam görür ve ayaklarına kapanır. Bu 
kişi Celâl-i Dergezini'dir. Dergezini ona 
dünyadan tamamıyla ilgisini kesmesini 
söyler. Bu sırada kendinden geçen Ce- 
mâleddin-i Sâvi ayıldığında vücudunda- 
ki bütün kılların döküldüğünü farkeder 
ve mahrem yerlerini örtmek için sahra- 
ya gider. Dönünce bir mezar kazıp içine 
girer. Dergezini onun bu halini görünce 
büyük bir şeyh olduğunu anlar. Sâvi eli- 
ni Dergezini'nin vücudunda dolaştırır, 
onda da hiçbir kıl kalmaz. İkisi konuş- 
madan oturur ve sahradan getirdikleri 
otlarla yaşarlar. el- Vâfi bi'l- vefeyât'a 
göre ise (V, 292) Sâvi Osmân-ı Rümi ile 
birlikte Cebelikâsiyün'da ibadetle meş- 
gulken kendisinin kemale erdiğini anla- 
yınca Dımaşk'a gelip Bâbüssagir'deki 
mezarlıkta kalır. Burada bulunduğu sı- 
rada Celâl-i Dergezini ile Osmân-ı Girihi 
gelir ve ona intisap ederler. Bu sonun- 
cusunun, Ahmed Eflâki'nin Menâkıbü'!- 
“ârifin adlı eserinde (Il, 596) adı geçen, 
Ebü Bekr-i Niksâri'nin yakın arkadaşı 
Ömer-i Girihi olması çok muhtemeldir. 
Böyle bir karışıklığa, Ömer ( £ ) kelime- 
siyle Osman kelimesinin yazılışı ( 5 ) 
arasındaki şekil benzerliği de yol açmış 
olabilir. Osman Turan'ın Muhammed el- 
Hatib'e ait el-Fustâtü'l-“adâle fî ka- 
vâ“idi's-saltana adlı eserden naklen 
verdiği bilgiye göre (Köprülü Armağanı, 
s. 558 vd.) Sâvi Osmân-i Rümi'den ayrıl- 
dıktan sonra Bilâl-i Habeşi Mezarlığı'na 
çekilir. Burada Garübed adında Şirazlı 
bir çocuk ona intisap eder. Bir süre son- 
ra Muhammed-i Belhi, Ebü Bekr-i Nik- 
sâri, Muhammed-i Kurd ve Şems-i Kurd 
adında dört kişi onlara katılır. Bu son 
ikisi Mazdek dininden olup, bir süre son- 
ra ölürler. Kalanlardan Ebü Bekr-i Niksâ- 
ri Konya'ya gelir ve buraya yerleşir. 
Cemâleddin-i Sâvi'nin kaybolduğunu 
sanarak müridleriyle aramaya çıkan Os- 
mân-ı Rümi onu acayip kılıkta görünce 
müridlerinin yanına döner. Bu arada Belh 
bilginlerinden Muhammed-i Belhi gelir; 
o da Sâvi ve iki arkadaşı gibi baş, kaş, 
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bıyık ve sakalını tıraş edip (çârdarb*) on- 
ların kılığına girer. Bu topluluğun şöh- 
retini duyan Ebü Bekr-i İsfahâni de ge- 
lerek onlar gibi olur ve her biri bir me- 
zara yerleşir. Sâvi çârdarb oluşunu, rü- 
yasında bir gece Hz. Peygamber'in bir 
bakışı ile vücudundaki bütün kılların dö- 
külmesine bağlamaktadır (Hatib-i Fârsi, 
s. 47). Ancak Dimyat'taki Kalenderi Han- 
kahı'nı ziyaret eden İbn Battüta, Sâvi'nin 
çârdarb oluşunu tamamen farklı bir ola- 
ya bağlamaktadır: Sâvi gençliğinde çok 
yakışıklı ve aynı zamanda dindar bir ki- 
şidir. Bir kadın ona âşık olur ve kendisi- 
ni elde etmek için bir hileyle onu evine 
getirir. Sâvi kadından kurtulmak için ba- 
şını, kaşını, bıyığını ve sakalını usturayla 
kazır; âşığı da onu bu kılıkta görünce 
evden kovar. 

Menâkıb'a göre (s. 55) Sâvi, kendisi- 
nin ve arkadaşlarının etrafındaki insan- 
lar çoğalınca Muhammed-i Belhi'yi yeri- 
ne birakıp Mısır'da Dimyat'a gider. An- 
cak üzerindeki kaba çul ve acayip çeh- 
resiyle herkesin dikkatini çeker ve ha- 
karete uğrar. Sonunda bir mezarlığa gi- 
rip orada yaşamaya başlar. Bunu duyan 
bir kadı onu Ziyarete gider, sorduğu so- 
rulara aldığı yerinde cevaplar karşısın- 
da onun müridi olur. Sâvi burada altı yıl 
kaldıktan sonra ölür ve oraya gömülür. 
İbn Battüta bu kadının İbnü'l-Amid adın- 
da biri olduğunu, ölmeden önce orada 
bir hankah yaptırdığını, burada birlikte 
kaldıklarını, Sâvi'nin hankahın içine, ka- 
dinin da hankahın kapısı altına gömül- 
düğünü kaydeder. 

Sâvi'nin Cevlakıyye tarikatının kurucu- 
su olduğu anlaşılmaktadır. Nitekim Ka- 
hire'de bu kola ait bir zâviye vardır (Mak- 
rizi, Il, 433). İbnü'i-Cezeri, Sâvi'nin kendi 
el yazisi ile yazılmış “kürâse"ler (forma- 
lar) halinde bir tefsirini gördüğünü kay- 
detmektedir (bk. Safedi, V, 293). 
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© CEMÂLEDDİN et-TÜRKİ i 
(SA öder ) 
XIV. yüzyılda yaşayan 
C Türk dilcisi. E 


Tam adı Cemâleddin Ebü Muhammed 
Abdullah et-Türki olan bu dil bilgininin 
hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. Nis- 
besinden Türk asıllı olduğu anlaşılmak- 
ta ve Memlük ülkesinin kuzeydoğusun- 
da Suriye'de bulunduğu tahmin edilmek- 
tedir. Kıpçak Türkçesi için çok önemli bir 
kaynak olan Kitâbü Bulgati'!- müştâk 
fi lugati't-Türk ve'1-Kıfçâk adlı eseriy- 
le tanınmıştır. 

Yazılış tarihi kesin olarak bilinemeyen 
Bulgatü'l-müştâk'ın tek yazma nüsha- 
sı Bibliothèque Nationale'de bulunmak- 
tadır. Bu yazma harekeli ve okunaklı bir 
nesihle istinsah edilmiştir. Metin zikzak- 
lı ve alt alta iki satır halinde beş ve dört- 
lü kare şekiller oluşturacak biçimde ya- 
zılmıştır. Her sayfadaki karelerin topla- 
mı yirmi üçtür. Arapça-Türkçe bir söz- 
lük niteliğinde olan eser iki bölümden 
oluşur. 1. İsimler bölümü (vr. 74-212). Bu 
bölümdeki kelimeler konulara göre grup- 
landırılmış ve sıralanmıştır. 2. Fiiller bö- 
lümü (vr. 214-885). Bu bölümdeki keli- 
meler Arap alfabesine göre dizilmiş olup 
fiillerin belirli geçmiş zamanı, geniş za- 
manı ve emir şekilleri gösterilmiştir. Top- 
lam 1500 kadar madde başı kelimeyi ih- 
tiva eden eserde az sayıda Oğuzca keli- 
me de bulunmaktadır. 

Bulgatü'l-müştâk, Polonyalı Türkolog 
A. Zajaczkowski tarafından birinci bölü- 
mü Fransızca, ikincisi Lehçe olmak üze- 
re iki bölüm halinde neşredilmiştir (1. 
bölüm: Manuel arabe de la langue des 
Turcs et des Kiptchaks, Warszawa 1938, 
XXI, 57 + 16 s. + 4 sayfa tıpkıbasım; 2. bö- 
lüm: Slownik Arabsko-Kipczacki z okresu 
Pan'tswa Memeluckiego, Warszawa 1954, 
86 + 138 sayfa tıpkıbasım). Birinci bölü- 
mün 1958'de fotoğraf usulü ile ikinci 
baskısı da yapılmıştır. 
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CEMÂLEDDİN UŞŞÂKİ 
(6. 1164/1751) 

Halvetiyye - Uşşâkıyye tarikatının 
Cemâliyye şubesinin kurucusu, 
mutasavvıf- şair. 

e zi 


Edirne'de doğdu. Asıl adı Mehmed Ce- 
mâleddin, künyesi Ebü Nizâmeddin'dir. 
Kaynaklarda seyyid” olduğu nakledilir. 
Gençliğinde Edirne'de Uşşâki şeyhlerin- 
den Mehmed Hamdi Efendi'ye (6. 1146/ 
1733) intisap etti. Tekkelerde yemekler- 
den sonra okunması âdet haline gelen 
Hamdiye ilâhisiyle de tanınan Hamdi 
Efendi vefat edince Halvetiyye-Gülşeniy- 
ye'nin Sezâiyye şubesinin kurucusu Ha- 
san Sezâl-yi Gülşeni'nin (ö. 1150/1737) 
halkasına katıldı. Onun vefatından son- 
ra Edirne'de dört yıl irşad görevinde bu- 
lundu. 1155'te (1742) mânevi bir işaret 
üzerine İstanbul'a giderek Eğrikapı Sa- 
vaklar'daki Hırâmi Ahmed Paşa tarafın- 
dan kurulan mescid -zaviyenin şeyhi ol- 
du. Ölümüne kadar bu dergâhta irşad 
faaliyetinde bulunan Cemâleddin Efendi, 
vefatında dergâhın haziresine defnedil- 
di. Türbesi bugün Hırâmi Ahmed Paşa 
adıyla anılan caminin yanında olup ziya- 
ret edilmektedir. Halifesi Selâhaddin Uş- 
şâki (6. 1197/1783) ölümüne, “Cemâlul- 
lah'a döndü cemâl-i aşk ile pirim Cemâ- 
leddin” mısraını tarih düşürmüştür. 

Uşşâki silsilesi, şeyhi Mehmed Ham- 
di, Edirneli Osman Sıdkı (6. 1114/1702), 
Gümülcineli Abdülkerim ve Halil, Bola- 
yırlı Sinan, Gelibolulu Ömer Karibi ve Sa- 
ruhanlı Memi Can (6. 1008/ 1599) efen- 
diler vasıtasıyla tarikatın kurucusu Hüsâ- 
meddin Uşşâki'ye (6. 1001 / 1593) ulaşır. 
Haririzâde, Cemâleddin Uşşâki'nin ayrı- 
ca Halvetiyye'nin Gülşeniyye, Sünbüliyye, 
Şâbâniyye şubeleriyle Nakşibendiyye ta- 


Cemâleddin Uşşâki'nin Hirâmi Ahmed Paşa Camii'ne biti- 
şik türbesi içindeki sandukası - Eğrikapı / İstanbul 
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rikatına da mensup olduğunu ve kendi- 
sinde bu tarikatları birleştirdiğini söyler 
(Tibyân, l, vr. 256, ondan naklen Tomar- 
Halvetiyye, s. 108). Cemâleddin'in bu ta- 
rikatlarla ilgisi, ikinci şeyhi Hasan Sezâf- 
yi Gülşeni'nin mürşidi La'lf-i Gülşeni'nin 
adı geçen tarikatlardan da icâzeti olma- 
sı dolayısıyladır. 


Cemâleddin Uşşâki, o dönemde İstan- 
bul'da zayıflamaya yüz tutan Uşşâkıyye'- 
yi yeniden canlandırdığı için (Hüseyin Vas- 
sâf, IV, 243) Uşşâkiler'ce tarikatın ikinci 
kurucusu sayılır. Halveti - Uşşâki zikir er- 
kânındaki esmâ-i seb'aya (lâ ilâhe illal- 
lah, Allah, hü, Hak, hay, kayyüm, kahhâr) 
fürüât-ı hamse adıyla beş isim daha (fet- 
tâh, vâhid, ahad, samed, Allah) ilâve ede- 
rek esmâ sayısını on ikiye çıkaran Cemâ- 
leddin, bunu kendisine rüyasında HZ. Ali'- 
nin öğrettiğini söyler. Zikir sırasında her 
ismin başına “yâ” getirilirken yalnız fü- 
rüât-ı hamsenin sonundaki Allah ismi 
“yâ”sız zikredilir. Kendisinden sonra bü- 
tün Uşşâkıyye mensupları bu on iki es- 
mâ üzere sülük âdâbını sürdürmüşler- 
dir. Halvetiyye'nin diğer kollarında, Uş- 
şâkiler'in atvâr-ı seb'a dedikleri esmâ-i 
seb'a tamamlanınca sâlike hilâfet veri- 
lirken Uşşâkıyye-Cemâliyye'de hilâfet 
verilmesi için fürüât esmâsının tamam- 
lanması şart koşulmuştur. 

Cemâleddin Uşşâki'nin vefatından son- 
ra yerine oğlu Nizâmeddin Efendi (6. 
1199/1785) geçmiş ve ölümüne kadar 
otuz dört yıl bu görevde kalmıştır. Kay- 
naklarda Cemâli, Cemâlizâde ve Savak- 
lar gibi adlarla anılan kendi dergâhının 
yanı sıra 1192 (1778) tarihinden itiba- 


Cemâleddin 
Uşşâki'nin 
mührü 

(M. Erol Kılıç 
özel koleksiyonu) 


ren yedi yıl da Kasımpaşa'daki Uşşâki 
Âsitânesi'nde şeyhlik yapmıştır. Nizâ- 
meddin Efendi'nin oğlu Mehmed Cemâli 
(6. 1243/1827) ve torunu Alâeddin (6. 
1251/1835) efendiler de Savaklar Dergâ- 
hı ve Uşşâki Âsitânesi şeyhliğini birlikte 
yürütmüşlerdir. Alâeddin Efendi'nin ço- 
cuğu olmadığından yerine kız kardeşi 
Şerife Hanım'ın oğlu Kerâmeddin Efen- 
di'nin (6. 1257/1841) geçmesi gerekir- 
ken bu zat sadece Uşşâki Âsitânesi şeyh- 
liğinde bulunmayı tercih ettiğinden Sa- 
vaklar Dergâhı'na Eyüp Bahariye'deki 
Şah Sultan Dergâhı şeyhi Ubeyd Efendi 
(6. 1253/1837) tayin edilmiştir. Cemâ- 
leddin Efendi'nin oğlu ve torunları da 
kendisiyle aynı türbede medfundurlar. 
Uşşâkiıyye tarikatı Cemâliyye şubesi va- 
sıtasıyla son dönemlere kadar ulaşmış- 
tır. Cemâleddin Efendi'nin çok sayıdaki 
halifelerinden en tanınmış olanı, dama- 
dı ve Fatih'teki Tâhir Ağa Dergâhı şeyhi 
Selâhaddin Uşşâki'dir. Bu zat Cemâliy- 
ye'nin Salâhiyye şubesinin de kurucusu- 
dur. Şeyh Cemâleddin'in halifelerinden 
Yazıcı Şeyh Mehmed Safveti Efendi (6. 
1192/1778) Uşşâki Âsitânesi şeyhi, Mah- 
mud Bedreddin Efendi (6. 1197/1783) 


Cemâleddin 
el-Vatvât'ın 
Gurerü'l- 
haşâ'işi'i- 
vâzıha ve 
“ürerü'n- 
nekâ'işil- 
fâzıha adlı 
eserine 

yapılan 
Mehâsinü'l- 
gurer ve 
mesâvi'l-“urer 
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Reisülküttâb. 

= nr. 900) 
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CEMÂLEDDİN el- VATYÂT 


Fatin Keçeciler'deki Uşşâki Tekkesi'nin 
kurucusudur. 

Cemâleddin Uşşâki'nin 345 manzume, 
bir silsilenâme ve beş tarih beytini ihti- 
va eden divanı Süleymaniye Kütüphane- 


- si'ndedir (Uşşâki Dergâhı, nr. 92). 
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El MAHMUT ERoL KıLıç 


” CEMÂLEDDİN el-VATVÂT | 
(bileği dJia ) 
Ebü Abdillâh Cemâlüddin Muhammed 
b. İbrâhim b. Yahyâ el-Ensâri 
(6. 718/1318) 
Ansiklopedik eserleriyle tanınan 


Mısırlı edip ve âlim. 


L 


632 yılının Zilhicce ayında (Ağustos 1235) 
Kahire'de doğdu. Ailesinin aslen Mervli 
olduğu dışında hayatı hakkında bilgi yok- 
tur. Kitap meraklısı, aynı zamanda müs- 
tensih olması ve kitap ticareti yapması 
sebebiyle “el-Kütübi" ve “el-Verrâk” la- 
kaplarıyla anılmaktadır. Vatvât (gece ku- 
şu) lakabı ise kendisine özellikle gece- 
leri çok çalışması, fiziki bir özelliği veya 
erken yaşlarda yakalandığı göz hastalı- 
ğından dolayı verilmiş olmalıdır. Cemâ- 
leddin el- Vatvât 10 Ramazan 718'de (5 
Kasım 1318) vefat etmiştir. 

Eserleri. 1. Gurerü'1-haşâ?isi'l-vâzıha 
ve “urerü'n-neka?işi'1-fâzıha. Ahlâka 
dair olan bu eserde müellif iyi ve kötü 
davranışların nelerden ibaret olduğunu, 
ayrıca akıl, ahmaklık, cömertlik, cimri- 
lik, cesaret, korkaklık, af ve intikam gi- 
bi kavramları konuyla ilgili şiirlere de 
yer vererek on altı babda incelemiştir. 
Hükümdar ve şairlerden satranç oyu- 
nuna kadar çok çeşitli konularda edebi 
ve tarihi bilgilerin yer aldığı bu eserdeki 
mâlumata o dönemle ilgili başka kay- 
naklarda pek rastlanmaz. Dolayısıyla İs- 
lâm medeniyeti tarihinin değişik taraf- 
larına ışık tutması bakımından önemli 
bir kitaptır. Muhammed b. Canı Beg es- 
Seyfi Akbâyi tarafından Sultan Kayıtbay 
için Mehâsinü'l-gurer ve mesâvi'1-“u- 
rer (Süleymaniye Ktp., Reisülküttâb, nr. 
900, 132 varak) adıyla ihtisar edilen ese- 
rin muhtelif baskıları bulunmaktadır (Bu- 
lak 1284; Kahire 1299, 1318) 2. Mebâhi- 
cü'l-fiker ve menâhicü'-'iber. Ast- 
ronomi, coğrafya - oşinografi, hayvanlar 
ve bitkilere dair dört bölümden meyda- 
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CEMÂLEDDİN el - VATVÂT 


na gelen bir eser olup edebi üslüpla ya- 
zılmıştır. Mısır hakkında ansiklopedik 
bilgi veren eserlerin ilki olması bakımın- 
dan önemlidir. Birçok yönleriyle çağdaş- 
ları Zekeriyyâ el-Kazvini'nin “Acâ'ibü- 
mahlükât ve Şeyhürrabve'nin Nuhbe- 


tü'd-dehr fi “acâ'ibi'l-ber ve'l-bahr ` 


adlı eserlerine benzemektedir. Yazma 
nüshaları çeşitli kütüphanelerde bulu- 
nan (bk. Abdülâl Abdülmün'im eş-Şâmi, 
s. 70-72) bu eser Corcis Meneş el-Mârü- 
ni tarafından tanıtılmış (“el- Menâhic fi 
vasfi'l- Mebâhic", el-Meşrık, sy. 16, Bey- 
rut 1907, s. 721-729; sy. 17 [1907], s. 774- 
786), Mağrib ve Endülüs coğrafyasıyla 
ilgili kısımları son derece hatalı bir nüs- 
hadan E. Fagnan tarafından tercüme 
edilerek yayımlanmıştır (Extraits inédits 
relatifs au Maghreb, Alger 1924, s. 41-68). 
Eserin dördüncü bölümünü Ahmed Ab- 
dülkerim Süleyman, el-Hayâtü'z-zirâ“iy- 
ye fi Mısr fi'l-“aşri'l-memlüki ma'a 
tahkiki'l-fenni'-râbi" (en-nebât) min 
kitâbi Mebâhici'1-fiker ve menâhici'l- 
“iber adlı mastır tezinde (Kahire Üniver- 
sitesi, Edebiyat Fakültesi, 1972) incelemiş, 
ikinci bölümünün Mısır coğrafyası ile il- 
gili kısmı da Abdülâl Abdülmün'im eş- 
Şâmi tarafından neşredilmiştir (bk. bibi.). 
Nâşir eserin ihtisarının da yapıldığını be- 
lirtmektedir (bk. Min Mebâhici'!-fiker, s. 
71). 3. Resâilü'1-Vatvât. Fetve'l-fütüv- 
ve ve mir” âtü'l-mürüvve veya “Aynü'- 
fütüvve diye de bilinen bu eser, devri- 
nin ileri gelen simalarının çeşitli mese- 
lelere dair mektupla sordukları sorulara 
verdiği cevaplardan meydana gelen bir 
mecmua olup basılmıştır (Kahire 1315). 


Kaynaklarda İbnü'l -Esir'in el- Kâmil 
fi't-târih adlı eserine bir hâşiye yazdığı 
da kaydedilmektedir. Nitekim Safedi el- 
Kâmil'in Cemâleddin el-Vatvât tarafın- 
dan istinsah edilen bir nüshasına sahip 
olduğunu ve bu nüsha üzerinde müs- 
tensihin hâşiyelerinin bulunduğunu söy- 
lemektedir (bk. e/-Vafg Il, 17). 
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CEMAL 
(ie ) 


XV. yüzyıl divan şairi 

A ve mesnevi müellifi. 3 

Fâtih devri şairlerindendir. Şeyhi'nin 
yeğeni olup asıl adı Bayezid'dir. Sehi ve 
ondan sonra gelen kaynaklar Cemâli'nin 
bu adından bahsetmezler. Şairin adı, do- 
ğum yeri ve babasının adı, Şeyhi'nin ölü- 
mü üzerine Hüsrev ü Şirin'e yazdığı zey- 
lin başlığındaki ibareden öğrenilmekte- 
dir (geniş bilgi için bk. Demirtaş, TDED, 
IV/3, s. 192). Bu ibare Hüsrev ü Şirin 
mesnevisinin çeşitli nüshalarında farklı 
olup kaynaklardaki karışıklık da muh- 
temelen bu farktan ileri gelmiştir. Faruk 
K. Timurtaş'ın (Demirtaş) gördüğü nüs- 
hada Bâyezid b. Mustafa b. Şeyh Ah- 
med-i Tercümüâni el-Akşehri olarak yer 


` alan şairin isim zinciri, Bursa Eski Yaz- 


ma ve Basma Eserler Kütüphanesi'nde- 
ki nüshada (Milli Ktp., nr. 4447) Bâyezid 
b. Mustafa el-Meşhür Şeyhoğlu şeklin- 
dedir (Günay Kut Alpay, JTS, (1977), s. 
125-126). 

Cemâli'nin Şeyhoğlu Mustafa ile ka- 
rıştırılması meselesi Faruk K. Timurtaş 
tarafından etraflı bir şekilde ele alınarak 
Cemâli'nin kimliğine ve eserlerine açık- 
lık kazandırılmıştır (7DED, IV/3, s. 189- 
213). Ancak burada düzeltilmesi gereken 
bir husus, Timurtaş'ın Uzunçarşılı'nın Ce- 
mâli'yi Şeyhoğlu olarak gösterdiğini söy- 
lemesidir. Aslında Uzunçarşılı Cemâli'yi 
Şeyhoğlu olarak göstermemiş, hatta tez- 
kirelerin Şeyhoğlu Mustafa ile Şeyhoğlu 
Cemâli'yi karıştırdıklarını belirtmiştir. 

Ayrıca diğer kaynaklar göz önüne alın- 
dığında Timurtaş'ın verdiği bilgilere ilâve 


olarak Cemâli'nin Şeyhoğlu (Şeyhoğlu Ce- 
mâli) diye de tanınmış olabileceğini söyle- 
mek mümkündür. Veya uzak bir ihtimal- 
le Hümâ ve Hümâyün yazarı olan Ce- 
mâli tamamen başka bir kimsedir. 903 
(1497-98) gibi oldukça eski bir tarihte 
istinsah edilen Hüsrev ü Şirin'in Bursa 
nüshasında Cemâli'nin lakabı Şeyhoğlu 
olarak geçer ki Timurtaş bu nüshayı gör- 
memiştir. Cemâli'nin XIV. yüzyıl şairle- 
rinden Şeyhoğlu Mustafa ile karıştırıl- 
ması hususu Sehi'den başlar. 

Bir kısım kaynaklar Cemâli'nin Kara- 
manlı olduğunda birleşirken (Sehi, Ål, 
Bursalı Tâhir) bir kısmı da Bursalı oldu- 
ğunu kaydeder (Riyâzi, S. N. Ergun). Er- 
gun onu Bursa'da birtakım kitâbelerde 
tarihleri bulunmasına bakarak Bursalı 
kabul eder. Latifi ise şairin Karamanlı 
veya Bursalı olabileceğini bildirmekte- 
dir. Bu bilgilere dayanarak Cemâli'nin 
Karamanlı olmakla birlikte bir süre Bur- 
sa'da da bulunduğu söylenebilir. Cemâ- 
Inin doğduğu tarih bilinmemekle bera- 
ber onun Hüsrev ü Şirin'e zeyil yazdı- 
ğında on sekiz yirmi yaşlarında olduğu- 
nu düşünerek 813-815 (1410-1412) yıl- 
ları arasında doğduğuna hükmedilebi- 
lir. Yine birçok kaynağın, özellikle Lati- 
fi'nin verdiği bilgilere dayanarak Cemâ- 
Inin Bayezid devrinin (1481-1512) son- 
larında öldüğü kuvvetli bir ihtimal ola- 
rak ileri sürülebilir. Osmanlı Müellifle- 
ri'nde onun Edirnekapı dışında Emir Bu- 
hâri Tekkesi yakınında gömülü olduğu 
kayıtlıdır (Il, 122). 

Cemâli Hüsrev ü Şirin'e zeyil mi yaz- 
dı yoksa onu tamamladı mı meselesine 
gelince, genellikle kaynaklarda “itmâm” 
kelimesi geçmektedir. Hüsrev ü Şirin 
nüshalarında ise bu hususta değişik iba- 
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Cemâli'nin 
Hümâ ve 
Hümâyün adlı 
mesnevisinin 
bilinen 

tek nüshasının 
ilk ve son 
sayfaları 

{Ü Ktp., TY, 
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Cemâli'nin 
Miftâhu'l-ferec 
adlı eserinin 
son sayfasi 

ÜÜ Ktp., 

TY, nr. 2331, 

vr. 447°} 


reler kullanılmıştır. Cemâli'nin Hüsrev ü 
Şirin'e yaptığı ilâve iki bölümden mey- 
dana gelmektedir. Birinci bölümde Ce- 
mâli Şeyhi'nin ölümünden söz eder; “ze- 
yil” dediği ikinci bölümde ll. Murad'ın 
methi vardır. Bu kısımda Cemâli mahla- 
sı yerine esas adı olan Bayezid'i kulla- 
nır, Bu ek kısmın beyit miktarı nüshala- 
ra göre 44, 77, 103 ve 109 gibi değişik 
sayıdadır. 

Eserleri. 1. Divan. Cemâli'nin, varlığı 
sadece Latifi'nin Tezkire'si ile Miftâhu'!- 
ferec'den öğrenilip de görülemeyen di- 
vanının yakın zamanlarda bir nüshası 
ortaya çıkmıştır (Erimer, s. 265-281). Ka- 
yahan Erimer, elindeki nüshanın baş ve 
sonunda ll. Bayezid'in mührünün bulun- 
duğunu söylemektedir. Örnek olarak ve- 
rilen foto klişesinde (vr. 584) görülen mü- 
hür ise III. Murad'a aittir. Bu nüsha üze- 
rinde Çukurova Üniversitesi'nde bir yük- 
sek lisans tezi hazırlanmıştır (İ. Çetin Der- 
diyok, Cemâli Divanı |İnceleme-Metinl|, 
Adana 1988). Cemâli'nin nazire mecmu- 
alarında da şiirlerine rastlanır. 2. Hümâ 
ve Hümâyün (Gülşen-i (şşâk). Cemâli 
bu eserini II. Murad adına 850 (1446) yi- 
lında telif ettiğini bizzat bildirir. Şimdi- 
lik bilinen tek nüshası, 959'da (1552) is- 
tinsah edilmiş olup İstanbul Üniversite- 
si Kütüphanesi'nde bulunmaktadır (TY, 
nr. 5680). 4630 beyitten ibaret olan bu 
mesnevi aruzun remel bahriyle kaleme 
alınmıştır. Fuat Köprülü Hümâ ve Hü- 
mâyün'la Gülşen-i Uşşâk'ı iki ayrı eser 
telakki etmişse de eserin iki adı olduğu, 
aslında ona Gülşen-i Uşşâk adı veril- 
mişken daha çok kahramanlarının adıy- 
la şöhret bulduğu belirtilmiştir. Hümâ 
ve Hümâyün'un Fâtih Sultan Mehmed 
veya Il. Bayezid adına yazılmış olduğu 
şeklindeki yanlış görüşler eseri görme- 
mekten kaynaklanmıştır. Mesnevi, Arap 
Hanı Menüşek'in oğlu Hümâ ile Çin pa- 


dişahının kızı Hümâyün'un aşk hikâye- 
sini konu edinir. Divan edebiyatının iki 
kahramanlı mesnevileri geleneğinde ol- 
duğu gibi iki âşık, başlarından geçen 
birçok maceradan sonra mutlu bir be- 
raberliğe kavuşurlar. Eser üzerinde Os- 
man Horata tarafından bir doktora tezi 
hazırlanmıştır (bk. bibi.). 3. Miftâhu'1- fe- 
rec. 860 (1456) yılında Fâtih Sultan Meh- 
med adına yazılan bu eser de mesnevi 
tarzında ve aruzun remel bahriyledir. Bi- 
linen üç nüshası İstanbul Üniversitesi 
Kütüphanesi (TY, nr. 2331), Üsküdar Ha- 
cı Selim Ağa Kütüphanesi (Kemankeş, nr. 
447) ve Berlin Kraliyet Kütüphanesi'nde 
(W. Pertsch, s. 371, nr. 378) bulunmakta- 
dır. Ayrıca Câmiul-meâni'de de (Nuru- 
osmaniye Ktp., nr. 4904, vr. 101-106) 
bazı parçaları yer alır. 4. er-Risâletü'!- 
acibe fi's-sanâyi' ve'l-bedâyi', Tek nüs- 
hası Cambridge Üniversite Kütüphane- 
si'ndedir (Browne, s. 87, nr. 465). Müelli- 
fin adı burada Cemâli el-Fakih şeklinde 
kayıtlıdır. Eserin, Cemâli'nin Miftâhu'!- 
ferec'de (İÜ Ktp., TY, nr. 2331, vr. 4%?) “her 
iki beytinden hurüf alındığında bir beyit 
olduğu, acayip sanatların toplandığı, Türk- 
çe'sinden Farsça, Farsça'sından da Arap- 
ça ibareler çıkarıldığını” söylediği kasi- 
de olması çok muhtemeldir. 5. Risâle. 
Bu eserinden de Miftâhu'1-ferec'de bah- 
seder (vr. 49). Bazı sözlerinden medih 
anlaşıldığı halde aslında zem olduğunu, 
bazılarının da bunun tersi olduğunu söy- 
ler ki burada “zem bimâ yüşbihü'!-medh” 
denilen bedi' sanatı söz konusudur. 
Cemâli'nin eserlerinde Şeyhi etkisi faz- 
laca görülür. Latifi'nin, onun şiirlerinin 
güzelliğine rağmen divanının şöhret bul- 
mayışına şaştığını söylemesine karşılık 
Kınalızâde şiirlerinde fazla güzellik ve 
açıklık olmadığını söyler ve örnekler ve- 
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rir. Cemâli aslında bir divan şairinden 
çok bir mesnevi müellifidir ve Miftâhu'!l- 
ferec adlı eserinin ortaya koyduğu gibi 
tasavvufa meyli kuvvetlidir. 
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a CEMÂLİYYE 
Çiz ) 
Halvetiyye - Uşşâkıyye tarikatının 
Cemâleddin Üşşâki'ye 
(ö. 1164/1751) 
nisbet edilen bir şubesi 
L (bk. CEMÂLEDDİN UŞŞÂKİ). 


L 


| CEMÂLİYYE k 
(le) 
Halvetiyye tarikatının 
Cemâl-i Halvet? ye 
(ö. 899/1493 -94) 
nisbet edilen ana kollarından biri. | 


Halvetiyye tarikatının Rüşeniyye'den 
sonra ikinci ana kolu olan Cemâliyye ta- 
rikatının silsilesi, kurucusu Cemâi-i Hal- 
veti'nin şeyhi Pir Muhammed Bahâed- 
din Erzincâni vasıtasıyla Halvetiliğin ikin- 
ci piri Seyyid Yahyâ Şirvâni'ye ulaşır. Ce- 
mâliyye'nin âdâb ve erkânı bağlı olduğu 
Halvetiyye tarikatıyla aynıdır. Cemâliyye 
tarikatından doğan ilk kol, Cemâl-i Hal- 
veti'nin halifelerinden Şeyh Yüsuf Sün- 
bül Sinan (6. 936/1529) tarafından İs- 
tanbul'da kurulan Sünbüliyye tarikatı- 
dır. Tarikat daha sonra, silsile-i Cemâl-i 
Halveti'ye ulaşan Şâbâniyye (kurucusu 
Şeyh Şâbân-ı Veli, ö. 976 / 1568), Assâliy- 
ye (kurucusu Ahmed el-Assâli, ö. 1048/ 
1639) ve Bahşiyye (kurucusu Muhammed 
el-Bahşi, ö. 1098/1687) adı kollara ayrıl- 
mıştır. Bu kollardan Şâbâniyye'den Ka- 
rabaşiyye (kurucusu Karabaş Veli, ö. 1097 / 
1686), Karabaşiyye'den Nasühiyye (kuru- 
cusu Şeyh Muhammed Nasühi, ö. 1130/ 
1718) ve Bekriyye (kurucusu Kutbüddin 
Mustafa el-Bekri, ö. 1162/ 1749) şubeleri 
meydana gelmiştir. Nasühiyye'den Çer- 
keşiyye (kurucusu Çerkeşi Mustafa Efen- 
di, ö. 1229/1813-14), Çerkeşiyye'den Ha- 
liliyye (kurucusu Geredeli Şeyh Halil Efen- 
di, XIX. yüzyıl) ve İbrâhimiyye (kurucusu 
Kuşadalı İbrâhim Efendi, 6. 1262/1846) 
tarikatları doğmuş ve Halvetiyye'nin Ce- 
mâliyye kolu Türkiye'de bu şubeler va- 
sıtasıyla günümüze ulaşmıştır. Cemâliy- 
ye tarikatı, Şâbâniyye kolunun Karaba- 
şiyye şubesinden doğan Bekriyye tarikatı 
vasıtasıyla Kuzey Afrika, Suriye ve Hicaz'- 
da da yaygınlık kazanmıştır. Bekriyye ta- 
rikatından da Kemâliyye, Hifniyye, Ticâ- 
niyye, Semmâniyye, Feyziyye, Derdiriyye 
ve Sâviyye şubeleri meydana gelmiştir. 
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al MEHMET SERHAN Tayşi 


i CEMÂLİZÂDE TEKKESİ 


İstanbul'da 
Eğrikapı dışında bulunan bir 


z Halveti - Uşşâki tekkesi. 


Halvetiyye - Uşşâkıyye'nin şubelerinden 
Cemâliyye tarikatının âsitânesi ve pir evi 
olan tekke, İstanbul'un kara surlarında- 
ki kapılarından Eğrikapı'nın hemen dı- 
şında, Kırkçeşme su şebekesine bağlı 
Eğrikapı savaklarının karşısında yer alır. 
Kaynaklarda Cemâleddin Halveti, Cemâ- 
leddin Uşşâki, Cemâli, Cemâli Efendi, Sa- 
vaklar, Seyyid Cemâleddin, Seyyid Cemal 
Efendi, Şalcızâde gibi çeşitli isimlerle 
anılmaktadır. 

Vezir Hırâmi Ahmed Paşa tarafından 
XVI. yüzyılın son çeyreğinde bir mescid- 
zâviye olarak kurulan tekkenin başlan- 
gıçta hangi tarikata bağlı olduğu tesbit 
edilememiştir. Muhtemelen XVIII. yüzyı- 
lın başlarında Halvetiyye'ye intikal etmiş, 
1742'de postnişin olan Uşşâkıyye'nin Ce- 
mâliyye şubesinin kurucusu Edirneli Şeyh 
Mehmed Cemâleddin Efendi'nin (6. 1164/ 
1751) buraya gömülmesi üzerine adı ge- 
çen tarikatın âsitânesi ve pir evi vasfını 
kazanmıştır. Mehmed Cemâleddin Efen- 
di'nin oğlu ve halefi Şeyh Mehmed Nizâ- 
meddin Efendi mescid-tevhidhânenin 
dârülkurrâ olarak da kullanılması için 
bir vakıf yapmış ve bu görevi Ayvansa- 
ray'daki Toklu Dede Mescidi'nin imamı 
Şeyh Halil Efendi'ye (6. 1167/ 1753-54) 
havale etmiştir. Cemâlizâde Tekkesi'nin 
bundan sonra geçirdiği merhaleler ara- 
sında, tahvil kesedarı Sabih Ali Efendi'- 
nin (6. 1183/ 1769-70) mescid-tevhidhâ- 
neye minber koydurması ve tekkenin ya- 
kınında bir mektep inşa ettirmesi, Sad- 
razam Silâhdar Seyyid Mehmed Paşa'nın 
(©. 1788) ahşap minarenin yerine tuğla- 
dan bir minare yaptırması, Cemâleddin 
Uşşâki'nin torunlarından Mevleviyye'ye 
mensup Seyyid Mehmed Nüri Efendi ile 
yakınlığı olan ünlü Hâlet Said Efendi'nin 
1817'de türbeyi tamir ettirmesi zikredi- 
lebilir. Tekke son olarak 1305 (1887-88) 
yılında Il. Abdülhamid, türbe ise 1905'te 
padişahın bendegânından olduğu anla- 
şılan Hamdi Bey tarafından yenilenmiş- 
tir. Tekke ve zâviyelerin kapatılmasın- 
dan sonra mescid-tevhidhânesi cami ola- 
rak kullanılmaya başlanan tekke 1958'- 
den az önce yanındaki türbeyle birlikte 
onarım görmüş, bu tarihten sonra ise 
cami harimi ile türbe arasına duvar çe- 
kilerek yapının en önemli mimari özelli- 
ği yok edilmiştir. Söz konusu bölümler 


dışında kalan tekke birimleri tamamen 
yok olduğu gibi son yıllarda cepheleri se- 
ramik karoları ile kaplanan türbe de ta- 
nınmaz hale gelmiştir. 

Cemâlizâde Tekkesi'nden artakalan ve 
aynı çatı altında toplanan mescid - tev- 
hidhâne ile türbe bölümleri bugünkü şe- 
killerini son devirde almış olduklarından 
tekkenin daha önce sahip bulunduğu 
yerleşim düzeni ve mimari özellikleri ay- 
dınlatılamamaktadır. Yine de önceki mes- 
cid-tevhidhânenin bugünkü ile aynı yer- 
de bulunduğu, aşağı yukarı aynı boyut- 
lara ve tasarım özelliklerine sahip oldu- 
ğu, derviş hücreleriyle diğer tekke bö- 
lümlerinin de bunun kuzeyinde muhte- 
melen şadırvanlı bir avlunun çevresinde 
sıralandığı tahmin edilebilir. Birbirine 
bitişik tasarlanmış olan mescid - tevhid- 
hâne ile türbe dikdörtgen planları, mo- 
loz taş ve tuğla örgülü duvarları, ahşap 
çatılarıyla son devir Osmanlı mimarisi- 
nin özelliklerini sergileyen alelâde me- 
kânlardır. Mescid-tevhidhâne kapalı son 
cemaat yeri, kuzey duvarının eksenin- 
deki girişi, doğu ve batı duvarları boyun- 
ca sıralanan yuvarlak kemerli pencere- 
leri, zemindeki erkek mahfilleri ve son 
cemaat yerinin üstüne rastlayan kafesli 
kadın mahfilleriyle herhangi bir geç de- 
vir mescidinden farksızdır. Silindir göv- 
deli bodur minarenin kesme köfeki ta- 
şından örülü kaidesiyle prizmatik üçgen- 
lerden oluşan kürsü kısmı günümüze 
kadar değişmeden gelebilmiştir. Meh- 
med Efendi ve haleflerine ait altı adet 
ahşap sandukayı barındıran türbenin 
pencereleri sepet kulpu biçiminde ke- 
merlerle taçlandırılmış, doğu yönünde 
de mekâna müstakil bir giriş tasarlan- 
mıştır. Eğrikapı yönüne bakan güney 
cephesinin ekseninde üst üste yerleşti- 


Cemâlizâde Tekkesi'nin mihrap duvarı ile Şeyh Cemâled- 
din Türbesi'nin orijinal durumunu gösteren bir karakalem 
ÇİZİM (İsLA, 1, 440) 


Ez 
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rilmiş ta'lik hatlı iki manzum kitâbeden 
alttakinin nâzımı ve hattatı Yesârizâ- 
de Mustafa İzzet Efendi'dir. 1232 (1816- 
17) tarihli olan bu kitâbe türbenin Hâlet 
Efendi tarafından yenilendiğini belge- 
ler. Tekkenin 1905'te Hamdi Bey tara- 
fından yeniden inşa ettirilmesi sırasın- 
da konmuş olan üstteki kitâbenin ise nâ- 
zımı Ahmed Bahâi Efendi, hattatı Meh- 
med Hulüsi Efendi'dir. Hemen önünde 
ilk mescid -zâviyenin bânisi Hırâmi Ah- 
med Paşa ile oğlu Mustafa Bey'in gömü- 
lü oldukları türbe kapısı da metni Şeyh 
Ali Fakri Efendi'ye (6. 1929) ait olan ve 
tekkenin Il. Abdülhamid eliyle yenilen- 
diğini belgeleyen ta'lik hatlı bir kitâbe 
ile taçlandırılmıştır. 

Cemâlizâde Tekkesi'nin tasarımında 
dikkate değer yegâne mimari özellik, 
mescid-tevhidhâne ile türbenin duvarla 
ayrılmayıp aynı mekân içinde birbirleri- 
ne kaynaştırılmış olmalarıdır. Türbenin 
mescid-tevhidhânenin kıble yönünde yer 
alması ve zemininin harime göre yük- 
sekte tutulmuş olması söz konusu kay- 
naşmayı daha da anlamlı kılmaktadır. 
Birtakım başka tekkelerde de görülen 
bu durum, tarikat ehlinin velilere duy- 
duğu bağlılıktan kaynaklanan telakkile- 
rin mimariye yansıması olarak değerlen- 
dirilmelidir. 
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y M. Bana TANMAN 


CEMÂZİYELÂHİR E 
(bk. CEMÂZİYELEVVEL). 
CEMÂZİYELEVVEL 
(davkgile ) 
3 Hicri yılın beşinci ayı. a 


Rebiülâhirden sonra, cemâziyelâhirden 
önce gelir. Türkçe'de cemâdilülâ ve ce- 
mâdilâhire, daha yaygın olarak da cemâ- 
ziyelevvel ve cemâziyelâhir şekillerinde 


kullanılan iki ayın Arapça'daki asıl adla- 
rı cumâdelülâ ( .J39>> ) ve cumâde- 
lâhiredir ( 5» Ykss4> ). Câhiliye dönemin- 
de diğer aylar gibi bu iki ayın da başka 
adları bulunduğu, bu isimlerin İslâm'ın 
doğuşu sırasında kullanılmaya başlan- 
dığı nakledilmektedir (Cevâd Ali, VII, 
454). Ayrıca yılın beşinci ve altıncı ayları 
olmalarından dolayı cumâdelülâya cumâ- 
dâ hamse, cumâdelâhireye cumâdâ sit- 
te de denilmiştir. Cumâdâ “soğuk” ve 
“kurak” anlamlarına gelir. Söz konusu 
ayların isimleri değiştirildiği sırada şid- 
detli soğuk veya kuraklık hüküm sürdü- 
ğünden bu şekilde adlandırıldıkları riva- 
yet edilir. 

Arapça'da bütün ay adları kelime ola- 
rak müzekker olduğu halde sadece bu 
iki ay müennestir. Fakat bazı Arap ül- 
kelerinde halk ağzında bu ayların cumâ- 
delevvel ve cumâdelâhir şeklinde müzek- 
ker olarak kullanıldığı görülmektedir. 
Türkçe'deki kullanımın da bundan etki- 
lendiğini söylemek mümkündür. 

Eskiden cemâziyelevvel câ (  ), cemâ- 
ziyelâhir (g ) şeklinde kısaltılırdı. Os- 
manlıca vesikalarda bu iki ayın kısalt- 
ması “cemâzeyn” ( k> ) olarak yapı- 
lir, ulüfe dağıtımında ise rebiülâhirle bir- 
likte “recec” ( æ> ) veya “recâc” (gi) 
şeklinde ifade edilirdi. 

Cemâziyelevvel, Türkçe'de “cemâziye- 
lewvelini bilmek” deyimi içinde bir kim- 
senin kismen lekeli olan ve herkesçe bi- 
inmeyen geçmişinden kinâye olarak kul- 
anılmaktadır. 

İslâm tarihinde cemâziyelevvel ve ce- 
mâziyelâhir ayları içinde birçok hadise 
cereyan etmiştir. Meselâ Hz. Ali cemâ- 
ziyelevvelin sekizinde doğmuş, Cemel 
Vak'ası bu ayın on beşinde olmuştur. Hz. 
Ömer cemâziyelâhirin altısında halife ol- 
muş, Ca'fer es-Sâdık bu ayın altısında, 
Hz. Fâtıma ise yirmisinde dünyaya gel- 
mişlerdir. Araplar arasında cemâziyelâ- 
hirde pek çok olayın vuku bulduğunu 
ifade eden şöyle bir söz vardır: “Hayret 
verici pek çok olay cumâdâ ile receb ara- 
sında meydana gelir” (ayrıca bk. TAKVİM). 
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aziyelâhır", ML, I, 846. 7 
Piney Al Fuat GÜNEL 


CEMEL 


CEMDAR 
(bk. CÂMEDAR). 


CEMEL 
(deli ) 
Ebü Dâvüd Süleymân b. Ömer 
b. Mansür el-Üceyli el-Ezheri 
(6. 1204/1790) 


Müfessir ve Şâfii fakihi. 
l E 


Cemel lakabıyla tanınır. Mısır'ın batı- 
sında bulunan Minyetü Uceyl köyünde 
doğdu. Doğum tarihi kesin olarak bilin- 
memektedir. İlim tahsili için Kahire'ye 
gitti. Burada Şeyh Hifni'nin derslerine 
devam etti. Ondan fikih ve Halvetiyye 
tarikatının esaslarını öğrendi. Hocası onu 
evinin bitişiğindeki mescidde imam - ha- 
tip olarak görevlendirdi. Cemel, Eşrefi- 
ye ve Meşhed-i Hüseyni'de tefsir, hadis 
ve fıkıh okuttu, yüzlerce talebe yetiştir- 
di. Mısır'da Hifni, Hasan el-Medâbigi ve 
Ahmed es-Sabbâğ'dan, Hicaz'da Ebü'l- 
Hasen es-Sindi ve diğer bazı âlimlerden 
rivayette bulundu. 


Kaynaklarda verilen bilgilere göre Ce- 
mel okuma yazması olmayan, hesap bil- 
meyen ümmi bir kişi idi. Gerekli gördü- 
ğü kitapları başkalarına okutarak dinler, 
hâfızası çok güçlü olduğu için dinlediği 
metinleri hemen ezberlerdi. Tefsir dersi 
için çevresinde toplanan öğrencileri ken- 
disine muhtelif tefsirlerden bölümler 
okurlar, o da okunanlardan çıkardığı so- 
nuçları öğrencilerine yazdırırdı. 


Cemel Halveti tarikatına girmiş zühd 
ve takvâ sahibi, afif ve kanaatkâr bir ki- 
şiydi. Nâsıri (6. 1239 / 1823), Mısır'da on- 
dan daha üstün bir veli bulunmadığını 
söyler. Hayatında hiç evlenmemiş olan 
Cemel, 11 Zilkade 1204'te (23 Temmuz 
1790) Kahire'de vefat etti. 

Eserleri. 1. el-Fütühâtül-ilâhiyye bi- 
tavzihi Tefsiri'1-Celâleyn bi'd-dekâ'i- 
kıl-hafiyye. Tefsirü1-Celâleyn'in hâ- 
şiyesi olup 1198'de (1783) tamamlan- 
mıştır. Dört cilt olan eserin muhtelif bas- 
kıları yapılmıştır (kenarında Tefsirü”1-Ce- 
lâleyn olduğu halde Kahire 1275, 1282, 
1287, 1293; metnin üstünde Tefsirü”1-Ce- 
lâleyn, altında Tefsiru İbn “Abbâs olduğu 
halde Kahire 1302; kenarında Tefsîrü’l-Ce- 
lâleyn ile Ebü'l-Bekâ el-Ukberi'nin İmlâ’ ü 
mâ menne bihi'r-rahmân'ı ve Süyüti'nin 
Müfahhamâtü'l-Kur'ân'ı olduğu halde 
Kahire 1303, 1308). 2. Fütühâtü'l-vehhâb 
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CEMEL 


bi-tavzihi Şerhi Menheci't-tullâb. Ze- 
keriyyâ el-Ensâri'nin Şâfii fıkhına dair 
Şerhu'l- Menhec adlı eserinin hâşiyesi 
olup 1184'te (1770) tamamlanmıştır (Ka- 
hire 1305, l-V). 3. el-Fütühâtül-Ahme- 
diyye “ale1-Hemziyye. Muhammed b. 
Said el-Büsirinin el- Kasidetü'!- Hem- 
ziyye'sinin şerhi olup kenarında bu ka- 
side olduğu halde muhtelif baskıları ya- 
pılmıştır (Kahire 1274, 1279, 1283, 1303, 
1306). 4. Takrirât. Şâfii fıkhına dairdir 
(Kahire 1286). 5. el- Mevâhibü1-Muham- 
mediyye bi - şerhi'ş- Şemâ 'ili't- Tirmi- 
ziyye. Ebü İsâ et-Tirmizi'nin eş-Şemâ 'i- 
lü'n-nebeviyye'sinin şerhidir. 6. el- Mi- 
nehu'l-ilâhiyyât bi(fi) -şerhi Delâ’ ili'l- 
hayrât. 7. el-Kavlüll-münir fi şerhi71- 
Hizbi'1- kebir. Ebü'l-Hasan eş-Şâzeli'- 
nin el-Hizbüʻl-kebîr adlı eserinin şer- 
hidir. 8. Fethu7-Cevdd. 
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301. 

ABDULLAH AYDEMİR 
- 

J CEMEL VAK'ASI 

( dal aabo ) 
Hz. Ali ile Hz. Âişe arasında 
cereyan eden savaş 
(36/656). 

ie PE 


Üçüncü halife Hz. Osman'ın isyancılar 
tarafından şehid edilmesi üzerine (18 Zil- 
hicce 35/17 Haziran 656) Medine'de bu- 
lunan ashap Ali b. Ebü Tâlib'i halifeliğe 
getirdi (18 veya 23 Zilhicce 35 / 17 veya 22 
Haziran 656). Hz. Ali'yi bekleyen en önem- 
li mesele Hz. Osman'ın katillerini bulup 
cezalandırmaktı. Ancak ortada belirli 
bir katil yerine, “Osman'ı hepimiz öldür- 
dük” diyen bir isyancı topluluk mevcut- 
tu ve şehre hâkim olan bu ösilerle he- 
men başa çıkılamayacağı açıktı. Öte yan- 
dan yeni halifeye yalnız Medine'de biat 
edilmiş, diğer vilâyetlerin durumu henüz 
aydınlanmamıştı. Halife, biata yanaşma- 
dıkları için Hz. Osman tarafından tayin 
edilen valilerin bir kısmını değiştirme ka- 
rarı almış, bunu öğrenen Talha b. Ubey- 
dullah Basra, Zübeyr b. Avvâm da Küfe 
valiliğini istemiş, ancak onların bu isteği 
kabul edilmemişti (Taberi, I, 3069, 3082). 
Bunun üzerine Talha ile Zübeyr halife- 


den umre için Medine'den ayrılma izni 
istemişler, bu izin de dört ay sonra ve- 
rilmişti. 

Hz. Âişe, hilâfetinin son dönemlerin- 
de Hz. Osman'ı çeşitli vesilelerle tenkit 
etmiş ve halifenin şehri terketmemesi 
ricasına rağmen isyan başladıktan sonra 
hac için Mekke'ye gitmişti. Haccını ta- 
mamlayarak Medine'ye dönmek üzere 
yola çıkan, fakat Osman'ın şehid edilip 
yerine Ali'nin halife seçildiğini öğrenen 
Âişe geri döndü ve Mekke'de halka hi- 
taben Hz. Osman'ın mazlum olarak öl- 
dürüldüğü yolundaki meşhur konuşma- 
sını yaptı. Bu arada Hz. Osman'ın ölü- 
münden Hz. Âişe'yi sorumlu tutanlar ol- 
muşsa da Âişe ileri sürülen iddiaları red- 
dederek bu hususta herhangi bir ku- 
surunun bulunmadığını ısrarla belirt- 
miştir. 

Hz. Osman'ın şehid edilmesinden son- 
ra Medine'den uzaklaşan Emevi ailesi 
mensupları ile Osman'ın Basra ve Yemen 
valileri, vilâyetlerinin beytülmâlinde bu- 
lunan para ve savaş malzemesiyle bir- 
likte Mekke'ye gelerek Âişe'ye katıldı- 
lar (Taberi, 1, 3099). Umre için yola çıkan 
Talha ile Zübeyr de Mekke'ye gidip Hz. 
Âişe'nin safında yer aldılar. Mekke'de 
“Osman'ın kanını talep için” Hz. Âişe'nin 
önderliğinde oluşan topluluk, uzun mü- 
zakerelerden sonra Medine'ye giderek 
isyancılara karşı çıkmak yerine Hz. Os- 
man'ın Basra valisi Abdullah b. Âmir'in 
ısrarı üzerine Basra'ya gitmeye karar 
vermişlerdi. O sırada Mekke'de bulunan 
Hz. Peygamber'in diğer zevcelerinden 
Hafsa bint Ömer de Âişe ile birlikte Bas- 
ra'ya gitmek istediyse de kardeşi Abdul- 
lah buna engel oldu. Resül-i Ekrem'in 
Mekke'de bulunan diğer zevceleri ise Zâ- 
türk mevkiine kadar gittiler ve Hz. Âişe'- 
yi ağlayarak uğurladılar. Daha sonrala- 
rı bugün “ağlama günü” (yevmü'n-nahib) 
diye anılmıştır. 

Hz. Âişe “Asker” adlı meşhur devesi- 
nin üzerinde Mekke'den yola çıktığı za- 
man yanında 3000 dolayında kuvveti var- 
dı. Ancak önce Zâtüirk, sonra da Mer- 
rüzzahrân'da, zaferin kazanılması duru- 
munda halifenin kim olacağı tartışılma- 
ya başlandı. Talha, Zübeyr veya Osman'ın 
oğullarından birinin halife olması gerek- 
tiği yolundaki tartışmalar sürerken Hz. 
Osman'ın Küfe valisi Said b. Âs hilâfetin 
Abdümenâf (Ümeyye) oğullarından alı- 
namayacağını, dolayısıyla Hz. Osman'ın 
oğullarından birinin halife olması gerek- 
tiğini ileri sürerek taraftarlarıyla birlik- 
te topluluktan ayrıldı, Mugire b. Şu'be 


de ona katıldı. Böylece Hz. Âişe, Talha 
ve Zübeyr yaklaşık 1000 kişilik bir kuv- 
vetle Basra önlerine ulaşabildiler. Yolda 
köpek havlamaları duyan Âişe nerede 
olduklarını sormuş, Hav'eb suyu civarın- 
da bulunduklarını öğrenince Hz. Peygam- 
ber'in zevcelerine hitaben, “Acaba han- 
ginize Hav'eb köpekleri havlayacak?” de- 
diğini (Müsned, VI, 52, 97) hatırlamış ve 
onun bu hareketi tasvip etmediğine ka- 
ni olarak yola devam etmekten vazgeç- 
tiğini söylemişti. Bunun üzerine Abdul- 
lah b. Zübeyr ile birlikte bir grup sahâ- 
bi, bulundukları yerin adını belirleyen 
rehberin yanıldığını ısrarla söylemişler, 
Zübeyr b. Avâm da, “Belki Allah Teâlâ 
senin sayende müminlerin arasını düzel- 
tecektir” diyerek onu yola devama ikna 
etmişlerdi. Hz. Âişe ve beraberindekiler 
Basra önlerine gelince Abdullah b. Âmir'i, 
Basralılar'ı kendi taraflarına çekmek üze- 
re şehre gönderdiler; ayrıca Âişe, Ahnef 
b. Kays gibi Basra'nın ileri gelenlerine 
mektuplar yazdı. Diğer taraftan Hz. Ali'- 
nin Basra valisi Osman b. Huneyf, Hz. 
Âişe'nin kuvvetleriyle birlikte Basra ya- 
kınlarına geldiğini haber alınca maksat- 
larını öğrenmek üzere kendilerine İm- 
rân b. Husayn ile Ebü'l-Esved ed-Düel - 
yi gönderdi. Hz. Âişe, gayelerinin isyancı 
takımın bozduğu barış ve düzeni geri 
getirmek, mazlum olarak öldürülen Os- 
man'ın katillerini cezalandırmak ve müs- 
lümanların arasını düzeltmek olduğunu 
bildirmiş, Talha ile Zübeyr de aynı gö- 
rüşlere katıldıklarını, ayrıca kendilerinin 
Ali b. Ebü Tâlib'e zorla biat ettirildikle- 
rini söylemişlerdi. Bu gelişmeler üzeri- 
ne Basralılar ikiye ayrılmış ve sert mü- 
nakaşalara başlamışlardı. 

Öte yandan Hz. Ali, Hz. Âişe ile bera- 
berindekilere Medine'nin kuzeydoğusun- 
da Rebeze'de yetişebilme ümidiyle 3000 
dolayındaki bir kuvvetle Medine'den ay- 
rılmıştı (Ekim sonu, 656). Basra'da olup 
bitenler hakkında yolda bilgi alınca he- 
men Osman b. Huneyf'e bir mektup gön- 
dererek Talha ile Zübeyr'in kendisine bi- 
atları sırasında hiçbir şekilde zor kulla- 
nılmadığını “bildirmişti. Bunun üzerine 
Osman, Ali b. Ebü Tâlib'in haklılığını ile- 
ri sürerek diğerlerinin Basra'yı terketme- 
lerini istedi; onlar da kendilerinin haklı 
olduğunu söyleyerek Osman'ın şehri ter- 
ketmesini istediler. Neticede bir akşam 
namazı sırasında bir baskınla Vali Os- 
man b. Huneyf ve adamları esir alındı. 
Hz. Âişe onun öldürülmesine engel ol- 
duğu gibi serbest bırakılmasını da sağ- 
ladı; fakat valinin saçı sakalı kökünden 
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kazınmış, kaşları ve kirpikleri yolunmuş- 
tu. Osman b. Huneyf ve adamları bu du- 
rumda Zükâr'da konaklamış bulunan Hz. 
Ali'nin yanına gidip Basra'daki durumu 
anlattılar. Bu arada beytülmâi ele geçi- 
rildi ve idaresine Hz. Âişe'nin kardeşi Ab- 
durrahman getirildi. Basralı taraftarla- 
rından müşterek biat alan Talha ile Zü- 
beyr kumandayı birlikte yürütecekler, 
namaz daha önce olduğu gibi Zübeyr'in 
oğlu Abdullah ve Talha'nın oğlu Muham- 
med tarafından kıldırılacaktı. 

Hz. Âişe Basra'yı ele geçirmekle bera- 
ber buranın tam desteğini henüz sağla- 
yamamış, Basra'nın önde gelenlerinden 
Ahnef b. Kays ile kabilesi Temim'in bir 
kolu olan Beni Sa'd'ı bir türlü ikna ede- 
memişti. Küfe'yi kazanmak veya bu şeh- 
rin Hz. Ali'ye fiilen destek olmasını ön- 
lemek amacıyla Küfe'nin ileri gelenleri- 
ne mektuplar gönderdi. Hz. Ali de he- 
men hemen aynı günlerde Küfe'nin des- 
teğini sağlamak maksadıyla şehre arka 
arkaya üç heyet gönderdiyse de bir so- 
nuç alamadı. Vali Ebü Müsâ el-Eş'ari ta- 
rafsız kalmayı tercih ediyordu. Bunun 
üzerine Mâlik el-Eşter, Hz. Ali'nin izniy- 
le duruma el koymak için Küfe'ye gitti 
ve Ebü Müsöâ'nın konağını ele geçirdi. 

Hz. Ali kuvvetlerini Küfe dışında top- 
ladıktan sonra Basra'ya doğru hareket 
etti ve şehrin dışında Zâviye mevkiinde 
konakladı. Daha Zükar'dan ayrılmadan 
anlaşma sağlama ümidiyle Hz. Âişe'nin 
karargâhına sahâbeden Ka'ka' b. Amr'ı 
elçi olarak göndermişti. Ka'ka' Basra'ya 
giderek Hz. Âişe, Talha ve Zübeyr ile gö- 
rüşmüş, kendilerini, Hz. Ali'nin halifeliği 
etrafında toplandıkları takdirde katille- 
ri cezalandırmanın kolaylıkla mümkün 
olabileceği yolunda ikna etmeye çalış- 
mış, onlar da halifenin bu görüşte olma- 
sı durumunda barışı kabul edebilecek- 
lerini bildirmişlerdi (Taberi, I, 3156-3157). 
Hz. Ali'nin Talha ve özellikle Zübeyr ile 
bizzat görüşmesi de olumlu sonuç ver- 
di. Hatta Zübeyr, Ali'nin kendisine, Hz. 
Peygamber'in Ali ile haksız yere müca- 
dele edeceğine dair sözlerini hatırlatma- 
sı üzerine bu işten vazgeçmek istediği- 
ni Âişe'ye bildirdi. Ancak oğlu Abdullah 
onu korkaklık ve döneklikle suçladı. Bu 
sırada kimse ne olduğunu anlamadan 
iki taraf da kendisini savaş içinde bul- 
du. Halbuki taraflar adamlarına, karşı- 
dan bir saldırı olmadan kesinlikle savaşı 
başlatmamalarını emretmişlerdi (Taberi, 
I, 3183). Bir rivayete göre, Hz. Osman'ın 
katline iştirak edenlerden bir grup ba- 
rış sağlandığı takdirde cezalandırılacak- 


larını düşünerek savaşı başlatmıştır. Hz. 
Âişe ile Hz. Ali savaşı durdurmak için 
gayret sarfetmişlerse de çarpışmalar bü- 
tün şiddetiyle devam etti. Hz. Âişe fer- 
yatlarının bir işe yaramadığını görünce 
Kâ'b'a ön saflara koşarak barış için ba- 
ğırmasını ve Kur'an'ın hakemliğini iste- 
mesini emretti. Fakat Kâ'b bu sırada öl- 
dürüldü. İyi bir kumandana sahip olma- 
yan Hz. Âişe kendi safındakilerin kaç- 
masını önlemeye çalışıyor, ancak birden 
bire şiddetlenen savaş özellikle Hz. Âişe'- 
nin etrafında cereyan ediyordu. Onun 
içinde bulunduğu hevdece oklar yağar- 
ken kendisini korumak için Abdullah b. 
Talha dahil yaklaşık yetmiş kişi burada 
can verdi. Hz. Ali, savaşın Hz. Âişe'nin 
bindiği devenin etrafında cereyan etti- 
ğini görünce devenin öldürülmesini em- 
retti; onun öldürülmesiyle bir anlamda 
savaş da sona ermiş oldu. HZ. Âişe sa- 
vaşı devesinin üzerinden idare ettiği için 
İslâm tarihinde bu olaya “Vak'atü'l-ce- 
mel” denilmiştir. 


Hz. Âişe'nin hevdecine birçok ok sap- 
lanmışsa da kendisi yara almadan kur- 
tuldu. Talha, savaşın daha başlarında ri- 
vayete göre Mervân b. Hakem tarafın- 
dan atılan bir okla öldürülmüştü. Zübeyr 
ise savaş meydanından uzaklaşmakta 
iken Vâdissibâ'da Ahnef b. Kays'ın ka- 
bilesine mensup bir kişi tarafından öl- 
dürüldü. Hz. Âişe'nin devesi düşer düş- 
mez Ali taraftarı olan kardeşi Muham- 
med ve ayrıca Ammâr b. Yâsir hemen 
yanına koşarak onu kalabalıktan uzak- 
laştırdılar. Hz. Âişe yanına gelen Hz. Ali'- 
ye, “Sen galip geldin, artık müsamaha- 
lı davran” dedi. Hz. Ali de hem Âişe'ye 
hem de onun yanında savaşa katılanla- 
ra son derece iyi davrandı. Savaşta ölen 
müslümanları bizzat gömdürdü ve Bas- 
ra'ya girmeden önce ordusuna yağma- 
dan sakınmalarını ve kimseye dokunma- 
malarını emretti. Medine'ye dönmek üze- 
re Basra'dan ayrılacağı sırada Hz. Âişe'- 
yi bizzat uğurlamaya gitti. Hz. Âişe, mey- 
dana gelen olaylardan dolayı müminle- 
rin birbirlerini incitmemelerini, kendi- 
siyle Ali arasında şahsi herhangi bir kır- 
gınlık bulunmadığını, onun iyi ve seçkin 
bir kişi olduğunu söyledi. Kendisine re- 
fakat edecek heyete ileri gelen Basralı- 
lar'dan kırk kadın, kırk kadar da erkek 
memur edildi. Hz. Âişe, kardeşi Muham- 
med ile birlikte 1 Receb 36 (24 Aralık 656) 
tarihinde Basra'dan ayrıldı, önce Mekke'- 
ye gitti, hac ibadetini eda ettikten son- 
ra Medine'ye geçti ve hayatının sonuna 
kadar orada kaldı. 
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ETHEM RUHİ FIĞLALI 


O KELÂM. Cemel Vak'ası İslâm aka- 
idinde iman - küfür sınırı, irade hürriyeti, 
kader gibi önemli problemlerin tartışma 
konusu haline getirilmesine tesir eden 
dini ve sosyal olaylardan biridir. Şehristâ- 
ni bu olayı müslümanlar arasında mey- 
dana gelen ilk ihtilâfların önemlileri ara- 
sında zikreder (e/-Milel, I, 27). Şiiler'in ço- 
ğu ile bazı Hâriciler'in Cemel Vak'ası'nda 
Hz. Ali'ye karşı çıkan ashabı tekfir etme- 
leri, konunun bir akaid problemi olarak 
görülmesine ve kelâm kitaplarına gir- 
mesine yol açmıştır. 

İslâm tarihinde esas itibariyle siyasi 
olmakla birlikte çeşitli sebeplerle dini ve 
itikadi mesele haline getirilen olayların 
başlangıcı sayılabilecek olan Cemel Vak'a- 
sı, akaid mezhepleri tarafından farklı şe- 
killerde değerlendirilmiştir. Şia ile Hârici- 
ler'in tamamına göre Cemel Vak'ası'nda 
Hz. Ali haklı, ona karşı çıkıp savaşan Hz. 
Âişe, Talha b. Ubeydullah, Zübeyr b. Av- 
vâm ile bunların safında yer alanlar (as- 
hâbü'l-cemel) haksız olup “bâgi” (âsi) du- 
rumundadırlar. Bu mezheplere bağlı ba- 
zı fırkalar ise daha da ileri giderek Hz. 
Ali'nin muhalifleriyle savaşmasını isabet- 
li bulmuşlar, Hz. Âişe, Talha ve Zübeyr 
başta olmak üzere muhalefette bulunan 
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bütün ashap ve tâbiini tekfir etmişler- 
dir. Mu'tezile'nin çoğunluğu Hz. Ali'yi 
haklı, muhaliflerini haksız ve hatalı gö- 
rürken Ebü Bekir el-Esam, Dırâr b. Amr, 
Muammer b. Abbâd, Ebü'l-Hüzeyi el- 
Allâf gibi bazı Mu'tezili âlimler, Cemel 
Vak'ası'na iştirak eden taraflardan han- 
gisinin haklı, hangisinin haksız olduğu- 
nun bilinemeyeceğini (bk. VÂKIFE) ve bun- 
ların hiçbirinden teberri" edilemeyece- 
ğini söylemişlerdir. Mezhebin kurucusu 
Vâsıl b. Atâ ise taraflardan birinin mut- 
laka fâsık olduğunu, ancak bunu belir- 
temenin imkân dahilinde bulunmadığını 
ileri sürmüştür. Kerrâmiyye'nin çoğun- 
luğu, savaşan her iki tarafın da haklı se- 
beplere dayandığı görüşündedir. Bir kıs- 
mı ise Hz. Ali'yi davasında haklı görmek- 
le birlikte anlaşmazlığı müzakereler yo- 
luyla çözmek yerine savaşa gidilmesini 
yanlış bulmuşlardır. 


Cemel Vak'ası'nın taraflarıyla ilgili ola- 
rak Ehl-i sünnet'in görüşü de diğer mez- 
heplerde olduğu gibi farklıdır. Selefiyye'- 
ye mensup âlimlerin çoğu, ashap ara- 
sında ortaya çıkan bu tür ihtilâfları tar- 
tışma konusu yapmayı uygun bulmamış- 
lardır. Onlara göre hata etmiş olsalar bi- 
le savaşan iki sahâbe grubunu da Allah 
affetmiştir. İbn Hazm, Cemel Vak'ası'nda 
her iki tarafın iyi niyetli olduğunu, yap- 
tıkları işin ictihada dayandığını, savaş- 
mak maksadıyla yola çıkmadıkları hal- 
de durumun aleyhlerine döneceğini his- 
seden katillerin komplosu sonunda ken- 
dilerini savaşın içinde bulduklarını ve do- 
layısıyla kusursuz olduklarını söyler (el- 
Faşl, IV, 238-239). Hüseyin el-Kerâbisi ile 
diğer bazı Sünni âlimler de bu görüşte- 
dir (Eş'ari, s. 457). Bazı Selef âlimleriyle 
Eş'ariyye ve Mâtüridiyye'ye bağlı Sünni 
kelâmcıların hemen hemen tamamı Hz. 
Ali'nin haklı, karşı tarafın haksız olduğu 
kanaatindedir. Zira Hz. Âişe, Talha, Zü- 
beyr ve onlara uyanlar, müslümanların 
hilâfet makamına getirdiği Hz. Ali'ye kar- 
şı tavır almış ve ona itaatsizlik göster- 
mişlerdir. Hatta Teftâzâni'nin ifadesiyle 
bâgi olmuşlar (Şerhu '1- Makâşıd, Il, 223), 
savaşın başlama şekli nasıl olursa olsun 
sonunda müslümanların birbirlerini öl- 
dürmelerine yol açmışlardır. Sünni kelâm- 
clara göre savaş bittikten sonra muha- 
lif grup liderlerinin pişmanlık duydukla- 
rına ait rivayetler onların hatalı oldukla- 
rını gösterir. Bununla birlikte bu hata- 
larından ötürü tekfir edilemeyecekleri 
gibi fâsık oldukları da söylenemez. Çün- 
kü onlar müslümanlar arasında ihtilâf 
çıkarmak gayesi taşımamışlarıdır.; Hz. 
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Ali'ye karşı çıkışları da İslâm âlimlerinin 
câiz gördüğü ictihadlarının bir sonucu- 
dur (Bağdâdı, Usülü'd-din, s. 289-290; Ebü 
Ya'lâ, s. 237; Nesefi, vr. 2701-2719). Ay- 
rıca içlerinde, Allah'ın kendilerinden ra- 
zı olduğu bildirilen (Bey'atürrıdvân'a ka- 
tlan} ve cennetle müjdelenen sahâbiler 
de bulunmaktadır. Bu görüşlerin dışın- 
da, Cemel Vak'ası'nda her iki tarafın da 
hatalı olduğu, Sa'd b. Ebü Vakkâs, Ab- 
dullah b. Ömer, Üsâme b. Zeyd ve Mu- 
hammed b. Mesleme'nin yaptığı gibi iki 
gruptan hiçbirine katılmayanların daha 
isabetli davrandığı kanaatini taşiyanlar 
da vardır. 


Cemel Vak'ası'na Katılanlar hakkında 
isabetli değerlendirmeyi Sünni kelâmcı- 
ların yaptığı söylenebilir. Bazı Şiiler'le Hå- 
riciler'in ashabı tekfir etmeleri, bir kısım 
Mu'tezili ve Selefi âlimlerin bu konuda 
hüküm vermekten kaçınmaları ve aşırı 
muhafazakârlığa bürünen Selefiyye'nin 
savaşan her iki zümreyi de haklı bulma- 
si doğru değildir. Cemel Vak'ası'na ka- 
tılmaları sebebiyle ashap ve tâbiini tek- 
fir etmenin dini bir dayanağı yoktur. Zi- 
ra bu iddia hem naslara aykırıdır, hem 
de Hz. Ali'nin savaş sonrasında muha- 
liflerine karşi takındığı yumuşak tavırla 
uyuşmamaktadır. Çünkü muhalif züm- 
re Ali'ye karşı çıkmakla isyankâr kabul 
edilebilir, bunun ise kâfir olma sonucunu 
doğurduğunu belirten hiçbir nas yok- 
tur. Aksine Kur'ân-ı Kerim, aralarındaki 
anlaşmazlıklar yüzünden savaşan grup- 
lari “müminler” olarak vasıflandırmıştır 
(bk. el-Hucurât 49/9). Şia'nın bu konu- 
da dayandığı hadislerin ise uydurma ol- 
duğu kanaati yaygındır. Esasen kaynak- 
larda Hz. Ali'ye karşı çıkanların gerçek 
niyetlerine, ayrıca savaşın başlaması, ge- 
lişmesi ve seyrine ilişkin yeterli bilgiler 
mevcut olmadığı gibi elde edilen bilgile- 
rin güvenilirliği de tartışmalıdır (Ebü Be- 
kir İbnü'l-Arabi, s. 406-407; Mahmüd Şük- 
ri Âlüsi, s. 312-313). Ebü Hanife'nin de 
belirttiği gibi (bk. İbnü'l-Vezir, s. 404) HZ. 
Ali, muhaliflerini kendisine karşı isyan 
eden kardeşleri olarak görmüş ve onla- 
ra mürted muamelesi yapmamıştır. Bü- 
tün bunlar, Hz. Ali'ye karşı olan zümre- 
leri tekfir edenlerin yanlış yolda oldu- 
ğunu göstermektedir. Selefiyye'nin, Ce- 
mel Vak'ası'nda her iki zümreyi de hak- 
lı gösteren görüşleri de aklın prensiple- 
rine aykırıdır. Ayrıca bu görüş, ashap ve 
tâbilnin peygamberler gibi hata işlemek- 
ten korunmuş (mâsum) oldukları sonu- 
cuna götürür ki bunun İslâm inanç esas- 


larıyla bağdaşmayacağı açıktır. Bazı âlim- 
RR isin Ve Nir 


lerin, Cemel Vak'ası gibi son derece cid- 
di sonuçlar doğuran bir tarihi olayı tah- 
lil etmekten kaçınmaları ise en başta 
gelen görevi gerçekleri tesbit edip orta- 
ya çıkarmak olan ilmin prensiplerine ay- 
kırıdır. 


Cemel Vak'ası, Hz. Peygamber'in ve- 
fatından sonra ilk ortaya çıkan ve et- 
kileri günümüze kadar devam eden bir 
iç savaş olması sebebiyle önemli bir te- 
lif konusu olmuş ve hakkında müsta- 
kil eserler yazılmıştır. Bunlardan Câbir 
el-Cu'fi, Ebü Mihnef Lüt b. Yahyâ, Vå- 
kıdi, İshak b. Bişr, Ali b. Muhammed 
el-Medâini, Nasr b. Müzâhim, İbn Ebü 
Şeybe gibi müelliflerin kaleme aldığı 
ve hepsi de “Kitâbü'l-Cemel” başlığını 
taşıyan eserlerin günümüze kadar ula- 
şıp ulaşmadığı bilinmemektedir. Seyf 
b. Ömer el-Esedi'nin Cemel Vak'ası'na 
dair rivayetleri Ahmed Râtib Armüş ta- 
rafından derlenerek el-Fitne ve Vak'a- 
tü'l-cemel adıyla yayımlanmıştır (Bey- 
rut 1406/ 1986). Muhammed b. Zekeriy- 
yâ el-Gallâbi'nin Vak'atü'l-cemel'i bu 
konuda günümüze ulaşan nâdir eserler- 
dendir (Bağdad 1970). Cemel Vak'ası'nda 
önemli rolü bulunduğu kabul edilen Ab- 
dullah b. Sebe hakkında yazılan eserler 
de konuya ilişkin monografilerden sayı- 
lr. Seyyid Murtazâ el-Askeri'nin “Ab- 
dullâh b. Sebe” (Kahire 1381), Süleyman 
el-Avde'nin “Abdullâh b. Sebe? ve ese- 
ruhü fi ahdâsi'l-fitne fi şadri'l-İslâm 
(Riyad 1981) adlı eserleri bunlar arasın- 
da sayılabilir. 
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el- CEMHERE 
( äm ) 
İbn Düreyd 
(ö. 321/933) 


tarafından hazırlanan 


Arapça sözlük. 


is -I 


el-Cemhere fi1-luğa ve Cemheretü7- 
Juga adlarıyla da anılır. Sözlük konusun- 
da Kitâbü'l-“Ayn ve Kitâbü'1-Cim'den 
sonra kaleme alınmış üçüncü eser olan 
el-Cemhere'nin Arap lugatçılığının ge- 
lişmesinde önemli bir yeri vardır. İbn Dü- 
reyd, büyük bir âlim olduğunu söylediği 
Abdullah b. Muhammed b. Mikâli'ye it- 
haf ve takdim ettiği bu kitabının önsö- 
zünde eserin tertibi, harflerin özellikle- 
ri, çeşitleri, mahreçleri ve isimlerin ve- 
zinleri hakkında bilgi verir. Eserini çağ- 
daşlarının bilgisizliği, edebi ilimlere kar- 
şı ilgisizliği sebebiyle yazdığını ve Arap 
dilinin büyük bir kısmını teşkil eden, ay- 
nı zamanda çok kullanılan kelimeleri top- 
lamayı tasarladığından buna el-Cemhe- 
re (büyük kısım, ekseriyet) adını verdiğini 
ifade eder. 


İbn Düreyd, sözlüğüne aldığı kelime- 
lerin sıralanmasında Halil b. Ahmed'in 
(6. 170/786) Kitâbü'1-“Ayn'ında uygu- 
ladığı asli harflere dayalı sistemi bazı 
farklılıklarla takip etmiş, ancak onun ke- 
limeleri harflerin mahreçlerine göre sı- 
ralama usulünden vazgeçerek alfabetik 


sıralamayı benimsemiştir. Buna göre ke- 
limeler önce sünâi, sülâsi, rubâl, humâ- 
si, lefif, nevâdir vb. bablara ayrılmış da- 
ha sonra bu bablardaki kelimeler “hem- 
ze"den “yâ” harfine kadar alfabetik si- 
raya göre dizilmiştir. Asli harflerine gö- 
re sıralanmış olan kelimelerle bunlar- 
daki harflerin yerlerinin değişmesiyle 
meydana gelen kelimelerin mânaları ay- 
nı yerde kaydedilmiştir. Meselâ “btk” 
(8S ) maddesinde önce bu kök, son- 
ra da maklübları olan “kbt” ( ©) ve 
“ktb” (©) maddeleri incelenmiş, 
“kbt” ve “ktb"nin alfabetik sıraları gel- 
diğinde de daha önce geçtikleri yerlere 
işaret etmekle yetinilmiştir. 

Kelimelerin asli harflerine ve bunların 
sıralanışına göre on üç bölüm halinde 
düzenlenen el-Cemhere'nin on iki bölü- 
mü sözlüğe, son bölümü ise Arapça'nın 
muhtelif dil meselelerine ayrılmıştır. İbn 
Düreyd'in, çağdaşı olan dilcilerin ele al- 
dığı klasik dil konularını değişik başlık- 
lar altında ele aldığı bu bölüm, İbn Cinni'- 
nin (6. 392 / 1002) el-Hasâ “iş fi'n-nahv 
adlı eserini andıran bir dil bilgisi kitabı 
mahiyetindedir. 

el- Cemhere'nin, müellifi henüz hayat- 
ta iken geniş yankılar uyandırdığı kay- 
naklarda zikredilmektedir. Makrizi'nin 
bildirdiğine göre (Mez, 1, 304-305), Fâ- 
tımi Halifesi Aziz- Billâh'ın kütüphane- 
sinde 100 adet el-Cemhere nüshası- 
nın bulunması eserin gördüğü rağbetin 


el-Cemhere fi't-luğa adlı eserin iik iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Yenicami, nr. 1124) 
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el-CEMHERE 


bir işaretidir. Niftaveyh (6. 323/935), 
meşhur dil âlimlerinin İbn Düreyd'in ri- 
vayetine güvenip söz konusu eserine sık 
sık başvurduklarını söyleyerek onu ve 
eserini över. Bununla beraber Arap lu- 
gatçılarının en meşhurlarından biri olan 
Muhammed b. Ahmed el-Ezheri (ö. 370/ 
980) müellif aleyhinde bazı rivayetleri 
naklettikten sonra eserde sağlam ve ori- 
jinal bir bilgi bulamadığını ileri sürer. 

İbn Düreyd bu eserini değişik zaman- 
larda ve İran, Basra, Bağdat gibi üç ayrı 
yerde ezberinden yazdırmış olduğu için 
el-Cemhere'nin nüshaları arasında fark- 
lılıklar meydana gelmiş, bazı kelimelerin 
rivayetinde, bazılarının da tertibinde bir- 
takım hatalar ortaya çıkmıştır. Ancak ez- 
berden yazdırılan böyle hacimli bir eser- 
de telif tarzından doğan bazı yanlışların 
bulunması önemli bir kusur sayılmama- 
lıdır. Bununla birlikte e/-Cemhere'nin, 
aranan kelimelerin bulunması hususun- 
da müellifinin iddia ettiği kolaylığı getir- 
diği söylenemez. Zaten eserin en belir- 
gin kusuru tertibinin karışık olmasıdır. 

el-Cemhere üzerinde ihtisar, ilâve ve 
yeniden tertip gibi bazı çalışmaların ya- 
pıldığı bilinmekteyse de bu çalışmaların 
hiçbiri günümüze kadar gelmemiştir (bk. 
Hüseyin Nassâr, Il, 434). Eser Fr. Kren- 
kow, Muhammed es-Süreti ve Zeynelâbi- 
din el- Müsevi tarafından üç cildi metin, 
biri fihrist olmak üzere dört cilt halinde 
neşredilmiştir (Haydarâbâd 1344-1351). 
Ayrıca bu neşirden Bağdat'taki Mekte- 
betü'l-müsennâ-.ile Beyrut'taki Dârü Så- 
dır tarihsiz iki ofset baskı yapmışlardır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Düreyd, Cemheretü'kluga (nşr. Fr. Kren- 
kow — Muhammed es-Süreti — Zeynelâbidin 
el-Müsevi) Haydarâbâd 1344-51, I-V; Halil b. 
Ahmed, Kitâbü'l-“Ayn (nşr. Mehdi el-Mahzü- 

— İbrâhim es-Sârerrâi), Beyrut 1408/1988, 
LVII; Tehzibü'l-lugâ, |, 31; İbnü'l-Kıfti, İnbâ- 
hü'r-ruvât, II, 96-97; Süyüti, el-Müzhir, l, 92- 
96; Keşfü'z-zunün, l, 605-606; Sıddik Hasan 
Han, el-Bulga fi uşüli'-luğa (nşr. Nezir Muham- 
med Mektebi), Beyrut 1408 / 1988, s. 369-374; 
Brockelmann, GAL, |, 112-114; Mez, el-Hadâ- 
retü'l-İslâmiyye, l, 304-305; Sezgin, GAS, VII, 
102-103; Hüseyin Nassâr, el-/Mu“cemü'i-“Arabi 
neş?etühü ve tetavvüruh, Kahire 1968, Il, 404- 
434; Ahmed Abdülgafür Attâr, Mukaddimetü $- 
Sıhâh, Beyrut 1979, s. 78-80; C. Zeydan, Âdâb, 
| 497-498; Hulusi Kılıç, Türkçe'de Arap Lexicog- 
raphiesi Çalışmaları (doktora tezi, 1984), AÖ İlâ- 
hiyât Fakültesi, s. 12; Emil Ya'kub, el-Me“âci- 
mü'l-luğaviyyetü'1“Arabiyye, Beyrut 1985, s. 
78-84; Ahmed Şerkavi İkbal, Mu “cemü'l-me'â- 
cim, Beyrut 1407 /1987, s. 195-198; Muham- 
med Kâmil Berekât, “Cemheretü'l-luğa l'İbni 
Düreyd", Mecelletü'l-Bahsi'l-“ilmi ve't-türâşi'l- 
İslâmı, Ili, Mekke 1980, s. 385-405. 
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CEMHERETÜ EŞ'ÂRİ'İ- ARAB 


D E 


© CEMHERETÜ EŞʻÂRİ’I-ARAB 
(il şer |) 
Ebü Zeyd el-Kureşi'nin 
(6. V./X. yüzyil (21) 
Câhiliye ve Emeviler devri 
Arap şairlerinin bazı kasidelerini 
bir araya getiren şiir mecmuası. j 


Eserin İbn Ebü'l-Hattâb diye de bili- 
nen müellifi Ebü Zeyd el-Kureşi'nin ha- 
yatı hakkında bilgi bulunmadığı gibi ya- 
şadığı yüzyıl da kesin olarak bilinmemek- 
tedir. Onun hicri H veya II. yüzyılda ya- 
şadığını kabul edenler olduğu gibi IV ve- 
ya V. yüzyıllarda yaşadığını söyleyenler 
de vardır. Ancak IV. (X.) yüzyılın ilk yarı- 
sında yaşamış olması ihtimali daha kuv- 
vetlidir (bk. Cemheretü eş “âri'1- “Arab |nşr. 
Ali Fâür), nâşirin girişi, s. 5, 6). 

İlk defa İbn Reşik el-Kayrevâni'nin (6. 
463/1071) el-“Umde'sinde zikredilen 
bu önemli eser, tenkitçi bir görüşle ka- 
leme alınan bir mukaddime ve her biri 
yedişer kasideyi ihtiva eden yedi bölüm- 
den meydana gelmiştir. Arap edebiyatı 
tarihi ve Araplar'ın Câhiliye devriyle İslâ- 
miyet sonrası ilk asırlardaki içtimai haya- 
tı bakımından önemli bilgilerin bulundu- 
ğu mukaddimede, önce Arap şiirine dair 
müellifin yaşadığı yüzyılda pek bilinmeyen 
bazı haber ve rivayetlere yer verilir, son- 
ra da Kur'ân-ı Kerim'in diliyle Araplar'ın 
kullandığı dil karşılaştırılarak Kur'ân-ı 
Kerim'in Araplar'a yeni bir dil getirme- 
diği, ancak mevcut dili hârikulâde bir şe- 
kilde kullandığı ifade edilir. Daha sonra 
Araplar'da ilk defa şiir söyledikleri riva- 
yet edilen şairler ele alınır ve meleklere, 
Hz. Âdem'e, İblis'e, Amâlika, Âd ve Se- 
müd kavimlerine ve cinlere nisbet edilen 
bazı şiirler nakledilir. Bunun ardından da 
Hz. Peygamber'in şiir ve şairler hakkın- 
daki kanaatine yer verilerek onun şiir 
dinlediği, İslâm'ı müdafaa için Şairleri 
şiir söylemeye teşvik ettiği, aynı şekilde 
ashap, tâbiin ve daha sonraki nesillerin 
de şiir söyledikleri ve konuşmalarında şi- 
irle istişhâd'da bulundukları anlatılır. 
Mukaddimenin daha sonraki kısmında 
bazı şairlere cin ve şeytanların şiir ilham 
ettiğine dair efsane kabilinden rivayet- 
lere yer verilir ve mukaddime şairlerin 
tabakaları, onlarla ilgili dikkat çekici ha- 
berler ve haklarında söylenmiş takdirkâr 
sözlerle son bulur. 

Câhiliye devri (yirmi üç adet) ile mu- 
hadramün” (on altı adet) ve İslâmi dö- 
nemin (on adet) en güzel şiirlerinden se- 
çilerek meydana getirilen Cemheretü 
eş'âri'1-“Arab, Mufaddal ed-Dabbi (6. 
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178/ 794 |9i) ve Asmal (ö. 216/831) gibi 
ünlü râvilerin e/-Mufaddaliyyât ve el- 
Asma 'iyyât adlı eserleri için önemli bir 
tekmile mahiyetindedir. Araştırmacıla- 
rın çoğuna göre eserin bölümlenmesin- 
de müellif Ebü Ubeyd Ma'mer b. Müsen- 
nâ'yı (6. 209/824) örnek almış, kırk do- 
kuz şairden birer kaside seçerek bunla- 
rı her birinde yedi şairin yer aldığı yedi 
tabakaya ayırmıştır. 

Birinci tabaka muallakât. Ebü Zeyd el- 
Kureşi muallakât kelimesini ilk kullanan- 
lardan biri olmalıdır (Blachâre, s. 173). Ri- 
vayete göre muallakat, Câhiliye devrin- 
de altın suyu ile yazılarak Kâbe duvarı- 
na asılan veya kolye gibi boyuna asıla- 
cak kadar güzel olan yedi, sekiz veya on 
kasideye verilen addır. Muallaka şairleri 
eserde şu sırayla geçmektedir: İmruül- 
kays, Züheyr b. Ebü Sülmâ, Nâbiga ez- 
Zübyâni, A'şâ, Lebid b. Rebia, Amr b. Kül- 
süm, Tarafe b. Abd. 

İkinci tabaka mücemherât (derlenip 
toparlanan kasideler). Bu başlık altında- 
ki kasideler Câhiliye devrinde yaşayan 
şu şairlere aittir: Abid b. Ebras, Antere 
b. Şeddâd, Adi b. Zeyd, Bişr b. Ebü Hâ- 
zim, Ümeyye b. Ebü's-Salt, Hidâş b. Zü- 
heyr, Nemir b. Tevleb. 

Üçüncü tabaka müntekayât (seçilmiş 
kasideler). Câhiliye devrine ait bu yedi 
kasidenin şairleri şunlardır: Müseyyeb 
b. Ales, Murakkış el- Asgar, Mütelem- 
mis, Urve b. Verd, Mühelhil b. Rebia, Dü- 
reyd b. Simme, Mütenahhil b. Uveymir 
el-Hüzeli. 

Dördüncü tabaka müzehhebât. Bir kıs- 
mi Câhiliye devrinde yaşayan, bir kısmı 
ise muhadramündan olan bu şairlerin 
hepsi Medinelidir ve kasideleri altınla 
yazılmaya lâyık görüldüğünden bunlara 


müzehhebât denilmiştir. Bu kasidelerin 
sahipleri şunlardır: Hassân b. Sâbit, Ab- 
dullah b. Revâha, Mâlik b. Aclân, Kays 
b. Hatim, Uhayha b. Cülâh, Ebü Kays b. 
Eslet, Amr b. İmruülkays. 


Beşinci tabaka merâsi. Bu tabaka, ba- 
zısı muhadramündan olan, bazısı ise ta- 
mamen Câhiliye devrinde yaşayan şu ye- 
di şairin mersiyelerini içine almaktadır: 
Ebü Züeyb el-Hüzeli, Muhammed b. Kâ'b 
el-Ganevi, A'şâ Bâhile, Alkame Züceden 
el-Himyeri, Ebü Zübeyd et-Tâl, Mütem- 
mem b. Nüveyre, Mâlik b, Rayb. 

Altıncı tabaka meşübât (karışık kasi- 
deler). Muhadramündan olan bu şair- 
ler hem Câhiliye devrinde hem de İslâ- 
mi dönemde yaşadıkları için kasidele- 
rinde imanla küfrün karıştığı kabul edi- 
lerek bunlara bu isim verilmiştir. Şairle- 
ri şunlardır: Nâbiga el-Ca'di, Kâ'b b. Zü- 
heyr, Kutâmi, Hutay'e, Şemmâh b. Dırâr, 
Amr b. Ahmer, Temim b. (Übey) Mukbil. 


Yedinci tabaka mülhamât (sağlam ve 
kuvvetli kasideler). Bu kasidelerin sahip- 
leri İslâmi dönemde yaşamış olan şu şa- 
irlerdir: Ferezdak, Cerir b. Atıyye, Ahtal, 
Ubeyd er-Râi, Zürrumme, Kümeyt el- 
Esedi, Tırımmaâh. 


Günümüzde yirmi civarında yazması 
bulunan Cemheretü eş “âri'l- “Arab (bk. 
Sezgin, Il, 56-57) çeşitli tarihlerde neş- 
redilmiş ve hakkında muhtelif makaleler 
yazılmıştır. F. Hommel, 1883 yılında Mil- 
letlerarası VI. Müsteşrikler Kongresi'ne 
Cemhere ile ilgili bir tebliğ sunmuş (bk. 
"Über eine zu veranstaltende Ausgabe 
der Gamharat al-“arab..”, Actes 6* Congr. 
İntern. Orient., Leiden 1883, 2° Partie, sect. 
l, s. 387-408), T. Nöldeke ise eser hakkın- 
daki bazı düşüncelerini kısa bir maka- 
le halinde kaleme almıştır (bk. bibl.). M. 


Cemheretü 
eş“âri'l- 
“Arab'ın 

ilk iki sayfası 
(Köprülü Ktp., 
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Nallino'nun da eserin neşirleri hakkında 
bir makalesi bulunmaktadır (“Le varie 
edizioni e stampe della Gamharat A$'âr 
al -“Arab”, RSO, 1931-1932, XIII, 334-341). 

Daha önce bazı bölümleri çeşitli eser- 
lerin içinde neşredilen Cemheretü eş `â- 
ri'1-“Arab (Sezgin, Il, 57; Cemhere Inşr. M. 
Ali el-Hâşimi), I, 81) ilk defa Said Anton 
Ammün tarafından müstakil olarak ya- 
yımlanmıştır (Bulak 1308/ 1890). Diğer baş- 
lica neşirleri şunlardır: Kahire 1331, 1345; 
Beyrut 1383/1963; I-II, Kahire 1387/7 
1967 (nşr. Ali Muhammed el-Bicâvi); Dı- 
maşk 1398/1978; I-II, Dımaşk 1406/ 1986 
(nşr. Muhammed Ali el-Hâşimi); Beyrut 
1406 / 1986 (nşr. Ali Fâür). Ahmed Hat- 
tâb 1383 Beyrut ve 1387 Kahire neşirleri- 
ni inceleyerek aralarındaki farkları “Cem- 
heretü eş'âri'i-“Arab beyne tab'ateyn” 
adlı makalesinde göstermiştir (bk. bibl.). 
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lal M. Sapi ÇöÖğĞENLİ 


CEMİL 
(bk. CEMAL). 


CEMİL 
(ie) 
Ebü Amr Cemil b. Abdillâh 
b. Ma'mer el-Uzri 
(6.82/701) 


Yazdığı aşk şiirleriyle 


A meşhur olan Arap şairi. ! 


Hicaz'da Vâdilkurâ'da doğdu. Hayatı- 
na dair fazla bilgi yoktur. Amcasının Kı- 
zı Büseyne hakkında söylediği aşk şiir- 
leriyle şöhret kazandığı için ona nisbet- 
le Cemilü Büseyne diye tanınmıştır. 


Cemil, Büseyne'ye küçük yaşta âşık ol- 
du, büyüdüğünde de onunla evlenmek 
istedi. Ancak Büseyne'nin ailesi, daha 
önce kızları hakkında gazel söyleyerek 
-o zamanki Arap âdetine göre- aileyi kü- 
çük düşürdüğü için kızlarının Cemil'le 
evlenmesine karşı çıktı ve Büseyne'yi yi- 
ne aynı kabileden olan Nübeyh b. Esved 
adında biriyle evlendirdi. Fakat Cemil'in 
Büseyne hakkında gazel söylemeye ve 
onunla gizli gizli buluşmaya devam et- 
mesi üzerine ailesi Cemil'i Medine Valisi 
Mervân b. Hakem'e şikâyet etti, oda bu 
işi Vâdilkurâ Valisi Decâce b. Rib'Tye ha- 
vale etti. Decâce Cemil'i ölümle tehdit 
edince Cemil dayıları olan Cüzâm kabi- 
lesinin bulunduğu Yemen'e kaçtı. Ancak 
Büseyne'nin ailesinin hayvanlarına otlak 
aramak için Suriye'ye göç ettiğini du- 
yunca peşlerinden Suriye'ye gitti, oradan 
tekrar Vâdilkurâ'ya döndü. Burada da 
Büseyne ile buluşmaya devam edince 
Decâce b. Rib'T öldürülmesine izin verdi. 
Bunun üzerine Cemit Mısır Valisi Abdü- 
laziz b. Mervân'ın yanına giderek onun 
hakkında kasideler söyledi. Burada ken- 
disine bir ev verildi, fakat kısa bir süre 
sonra öldü. 

Cemil'in hepsi de Büseyne ile ilgili olan 
şiirleri, Arap şiirinin İran şiirinin etkisi- 
ne girmeden önceki en güzel ve en içli 
örneklerinden sayılır. Bu konuda Ömer 
b. Ebü Rebla'dan sonra bütün çağdaş- 
larından daha başarılı kabul edilir. Aynı 
zamanda Hüdbe b. Haşrem'in şiirlerini 
daha sonraki nesillere nakleden Cemil, 
Büseyne'ye âşık olmadan önce ve sonra 
söylediği şiirlerindeki muhayyile gücü, 
ifade sadeliği ve samimi duyguları sa- 
yesinde platonik aşkı terennüm eden 
Arap şairleri arasında en çok şöhrete 
kavuşanlardan biri olmuştur. Şiirlerinin 
bestelenip terennüm edilmesi de bu 
özellikleri sebebiyledir. Cemil'in şiirleri 
şair Küseyyir tarafından nakledilmiştir. 
Bunlarda medih, hiciv ve fahr konuları 
bulunmakla beraber onu şöhrete kavuş- 
turan şiirleri, sevgilisiyle arasındaki aş- 
kı platonik anlamda işleyen gazelleridir. 

Kaynaklarda daha önce derlenmiş veya 
günümüze kadar gelmiş bir divanından 
söz edilmemekle beraber Beşir Yemüt 
(Beyrut 1934), F. Gabrieli (Roma 1938- 
1940), Hüseyin Nassâr (Kahire 1958), But- 
rus el-Bustâni (Beyrut 1966) ve Mehdi 
Muhammed Nâsırüddin (Beyrut 1987) gi- 
bi bazı araştırmacılar antoloji ve biyog- 


-rafi kitaplarındaki dağınık şiirlerini bir 


araya getirerek Divânü Cemil adıyla 
yayımlamışlardır. 


CEMİL el- AZM 
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427-428. 
la] ALi Şakir ERGİN 
J CEMİL el-AZM E 
(pisi Jer ) 
Cemil b. Mustafâ el-Azm 
(1873-1933) 
L Suriyeli edip, şair ve gazeteci. E 


İstanbul'da doğdu. Ailesi aslen Kon- 
yalıdır. IV. Murad zamanında (1623-1640) 
Suriye'ye yerleşen ailenin bilinen ilk ata- 
sı Kemik (Azm) Hüseyin'e nisbetle bu 
aileye mensup olanlar “el-Azm” lakabı- 
nı kullanmışlardır (bk. AZMZÂDELER). Beş 
yaşında iken babasını kaybetti. Bunun 
üzerine ailesiyle birlikte Şam'a taşındı ve 
orada okudu. Arapça'nın yanı sıra Türk- 
çe ve Farsça öğrendi. Şam, Adana, İstan- 
bul ve Beyrut'ta çeşitli resmi görevler- 
de bulundu. 1912'de aylık el-Beşâ'ir 
dergisini çıkardı. Dergi on bir sayı de- 
vam etmiştir. İstanbul'da yayımlanan el- 
Ma 'Tümâtü'l-“Arabiyye adlı gazetenin 
bir süre nâşirliğini yaptı. el- Mecmau'!-il- 
miyyü'l- Arabi bi- Dımaşk'a üye seçildi. 
Çeşitli dergi ve gazetelerde makale ve 
şiirler yazdı. 15 Kasım 1933'te Şam'da 


cemil 
el-Azm 
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CEMİL el-AZM 


öldü. İyi bir hattat olan Cemil el-Azm 
yazma eserlere çok meraklıydı. Aynı za- 
manda bunların ticaretini de yapıyordu. 


Eserleri. Cemil el-Azm'in yarım kalmış 
çeşitli edebi çalışmaları dışındaki önem- 
li eserleri şunlardır: 1. “Uküdü1-cevher 
fi terâcimi men lehüm hamsüne taş- 
nifen fe-mi?'e fe-ekser. Müslüman ve 
antik Yunan bilginlerinden kırk âlimin 
biyografisini ve alfabetik olarak eserle- 
rini ihtiva eden iki ciltten ibaret bu ki- 
tabın |. cildi Beyrut'ta basılmıştır (1326). 
Daha hacimli olan II. cildi ise henüz ya- 
yımlanmamıştır. 2. Tercemetü “Osmân 
Bâşâ el- Güzi (İstanbul 1315). Gazi Os- 
man Paşa hakkında bir monografidir. 3. 
es-Sırrül-maşün zeylü Keşfi'z-zunün. 
Müellif bu esere el-İsfâr “ani'!-“ulüm 
ve'l-esfâr adıyla yazdığı 1000 sayfalık 
mukaddimede muhtelif ilimler, ünlü ya- 
zarlar ve eserleri hakkında bilgi vermiş- 
tir. Mukaddimeyi el- Besâ'ir'in 7 ve 8. 
sayılarında yayımlamaya başlamış, fa- 
kat derginin kapanması üzerine devamı 
neşredilmemiştir. 4. Tefricü'ş-şidde fi 
taştiri'1- Bürde (İstanbul 1313). Büsiri'nin 
tanınmış Kaşidetü'1-bürde'sinin şerhidir. 
5. el-Mâzi ve'1-hâl. Kanün-ı Esâsi'nin ilâ- 
nından sonra Osmanlı idaresindeki halk- 
lara dair yazdığı bir risâledir (1326). 


Cemil el-Azm şu eserleri de neşre ha- 
zırlamıştır: Tahbirü'1-muvaşşin fi't-ta“bir 
bi's-sin ve'ş-şin. Firüzâbâdi'nin dil ile 
ilgili bu eserinin bir kısmını e/-Besâ?ir'- 
de yayımlamış, daha sonra tamamını ki- 
tap halinde neşretmiştir. Halku'l-insân. 
Ebü'l-Hasan Said b. Hibetullah'ın (6. 495/ 
1101) tıbba dair olan bu eserinin bir kıs- 
mını el-Besâ'ir'de yayımladıktan son- 
ra tamamını kitap halinde neşretmiştir. 
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1936), s. 56-61. 
m AZMİ YÜKSEL 


CEMİL BEY, Tanbûrî 
(6. 1916) 
Ünlü Türk virtüozu ve bestekârı. 


İstanbul'da Molla Gürâni semtinde 
doğdu. Babası eski İşkodra vali muavini 
ve Beyoğlu Ceza Mahkemesi üyelerin- 
den Mehmed Tevfik Bey, annesi Zihni- 


yâr Hanım'dır. Doğumuyla ilgili olarak 
oğlu Mesut Cemil 1873 yılını, İbnülemin 
ve Rauf Yektâ 9 Mayıs 1871 tarihini ver- 
mekte, Başbakanlık sicil defterlerindeki 
hal tercümesinde ise 17 Eylül 1872 ta- 
rihi görülmektedir. 


Üç yaşında iken babasının vefatı üze- 
rine amcası Refik Bey'in himayesi altın- 
da ilk öğrenimini mahalle mektebinde 
tamamladı. Rüşdiyeden sonra birer yıl 
Hamidiye Ticaret Mektebi ile Mekteb-i 
Mülkiyye-i Şâhâne'de okudu, ancak iki- 
sini de bitiremedi. Ayrıca özel hocalar- 
dan Fransızca dersi aldı, Müsikideki ilk 
bilgilerini bu sıralarda ağabeyi Ahmed 
Bey'den edindi. Kemâni Aleksan Ağa'- 
dan Hamparsum ve Batı notasını öğren- 
di. On beş yaşında iken tanbura başladı 
ve iki yıl gibi kısa bir sürede kendini ta- 
nıtmayı başardı. Bu arada Tanbüri Ali 
Efendi ile tanıştı; ondan genel müsiki 
bilgileriyle klasik mektebin esas karak- 
terine ait incelikleri öğrendi. Yirmi yaşı- 
na doğru kemençe, lavta ve viyolonsel- 
de de virtüozluğunu kabul ettirdi. 19 
Ekim 1892'de Bâbıâli Tercüme Kalemi'n- 
de mülâzım olarak göreve başladıysa da 
bu çok kısa sürdü, 2 Kasım'da Harici- 
ye Nezâreti Umür-ı Şehbenderi Kalemi 
kâtipliğine geçti. Daha sonra bu görev- 
de başkâtipliğe yükseldi ve kendisine 
H. Abdülhamid tarafından ikinci rütbe 
Mecidi nişanı verildi. 11. Meşrutiyet'ten 
sonra Hariciye'deki görevinden kendi 
isteğiyle ayrıldı ve 1912'de açılan Dâ- 
rülbedâyi'in müsiki bölümünde bir müd- 
det hocalık yaptı. Oğlu Mesut Cemil'in 
bildirdiğine göre 28 Temmuz, İbnüle- 
min'e göre ise 5 Ağustos 1916 tarihin- 
de Aksaray'daki evinde vefat etti ve Mer- 
kezefendi Mezarlığı'na defnedildi. An- 
cak bugün mezarının yeri bilinmemek- 
tedir. 


Eline aldığı herhangi bir sazı kısa bir 
müddet sonra çalabilmesiyle tanınan ve 


Tanbüri 
Cemil Bey 


Türk müsiki tarihinin en büyük tanbur 
virtüozlarından olan Cemil Bey besteci- 
liği, icracılığı ve teknik katkılarıyla Türk 
müsikisine büyük eserler sunan bir sa- 
natçıdır. Uygulanan teknikle elde edilen 
değişik icra biçimleri onu çok ilgilendir- 
miş ve saza âdeta bir kişilik kazandır- 
mıştır. Resmi görevinden ayrıldıktan son- 
ra kendini tamamen müsikiye vermiş, 
kimseden düzenli bir şekilde ders alma- 
masına rağmen tanbur, lavta, kemen- 
çe, ud ve viyolonseli aynı derecede ma- 
haretle çalmıştır. Zamanın tanbur tavrı- 
nı temelinden değiştirerek daha hare- 
ketli, canlı bir üslüp ortaya koymuş ve 
bu hususta Türk müsikisinde yeni bir çı- 
ğır açmıştır. Bu arada tanburu bazan 
viyolonsel gibi kemençe yayı ile çaldığı 
gibi lavtayı da tanbur tekniğiyle çalarak 
bu saza daha ince bir üslüp getirmiştir. 
Eskiden sadece kaba sazda kullanılan 
kemençeyi ince sazda da kullanılabile- 
cek bir icra düzeyine kavuşturan Kemen- 
çeci Vasil'in (Vasilaki) taksim ve peşrev 
tavrından çok faydalanmış, onunla bir- 
likte bu sazın iki klasik virtüozundan bi- 
ri olmuştur. Notalarını genellikle Ham- 
parsum ile yazar ve Türk müsikisi nağ- 
melerinin tesbit ve muhafazası husu- 
sunda Hamparsum notasının Batı nota- 
sına nisbetle daha değerli olduğunu söy- 
lerdi. 


Cemil Bey, ilk defa duyduğu bir ese- 
ri hemen ezberine alabilecek derecede 
hassas bir kulağa sahipti. Bestelediği 
saz eserleri ve sözlü eserlerle devrinin 
önemli üstatları arasında yer almış, tak- 
simleriyle de büyük bir bestekâr olarak 
Türk müsikisinde bu formu ihya edip 
ona müstakil bir hüviyet kazandırmıştır. 
Kovanlara ve taş plaklara doldurduğu 
taksimler, gerek teknik gerekse perde 
ve aralıklardaki müzikalite bakımından 
kendinden sonraki sâzendelere örnek 
teşkil etmiştir. O zamana kadar çok az 
sayıda sanatçıda görülen, yepyeni öğe- 
lerden kurulu müsiki cümleleriyle ve bü- 
yük bir ustalıkla çeşitli sazlarla meyda- 
na getirdiği müsiki, dönemin en dikka- 
te değer eserleridir. Onun için “gelene- 
ğin dışına taşmış, kabına sığmayan bir 
sanatkâr” denilebilir. 

Peşrev, saz semâisi, longa, oyun ha- 
vası ve şarkı formunda kırka yakın eser 
besteleyen ve sahip olduğu romantik 
ruh yapısı bütün eserlerinde hissedilen 
Cemil Bey'in, Türk müsikisinin bu form- 
lardaki seçkin eserlerinden olan peşrev 
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ve saz semâileri içerisinde en ünlüleri 
şedd-i araban ve ferahfezâ saz semâi- 
leridir. 

Cemil Bey Batı müsikisiyle de ilgilen- 
miş, bu ilgisi sarayda Burhâneddin Efen- 
di, Abdürrahim Efendi, Tevfik Efendi gi- 
bi şehzadeler, Şerif Ali Haydar Paşazâ- 
de Damad Mecid Bey ve kardeşi Şerif 
Muhittin (Targan) beyler vasıtasıyla de- 
vam etmiştir. Ayrıca Godowski ve Hegey 
gibi ünlü piyano virtüozları ile tanışmış- 
tır. Beraberce meşke katıldığı ve kon- 
serlere iştirak ettiği müsikişinasların 
bazıları şunlardır: Kanüni Hacı Ârif Bey, 
Giriftzen Âsım Bey, Müsâ Süreyyâ Bey, 
Üdi Nevres, Kadı Fuad Efendi, Tanbüri 
Tahsin Bey, Kemâni ve Tanbüri Ömer 
Bey, Hânende Hâfız Osman Efendi, Hâ- 
fız Mustafa Efendi, Kaşıyarık Hüsâmed- 
din Bey. 

Cemil Bey'in bestekârlığı ve icracılığı 
yanında müsikiyle ilgili telif eserleri de 
vardır. Sabah gazetesinin 14 Kânunusâ- 
ni 1315; 3, 26 Şubat ve 11 Mart 1316 
tarihli nüshalarında “Müsikide Âhenk”, 
“Şarkı Mecmuaları ve Müsiki Kitapları”, 
“İşârât-ı Tezyiniyye”, “Şark Müsikisi Ma- 
kamlarına Mahsus İşaretler” başlıkları 
altında makaleleri yayımlanmıştır. Ka- 
müs-ı Müsiki ve Kemençe Metodu ad- 
lı eserleri başlangıç bölümlerinde kalmış- 
tır. Onun bu sahadaki en önemli telifi, 
Türk müsikisi nazariyatına dair Rehber-i 
Müsiki adlı eseridir (İstanbul 1318, 1321, 
1341). Cemil Bey'in nota yayımcılığı ala- 
nında da bazı çalışmaları vardır. Tarih 
kayıtları bulunmayan bu büyük boy no- 
ta serisi, dört ve altı sayfalı olarak de- 
vam etmiştir. Ayrıca Fransızca'dan yap- 
tığı neşredilmemiş iki roman tercümesi 
vardır. Mesut Cemil'in, Tanburi Cemil'in 
Hayatı adıyla yazdığı ve ilmi bir incele- 
meden çok edebi bir biyografi olan eser, 
Vakit gazetesinde tefrika edildikten son- 
ra bazı değişiklikler ve ilâvelerle yayım- 
lanmıştır (Ankara 1947). 


Cemil Bey birçok talebe yetiştirmiş- 
tir. Bunların arasında Refik Fersan ve 
hanımı Fâhire Fersan, Fâize Ergin, Res- 
sam Tahsin Bey, Saniye Burhan Cahit 
Hanım, bestekâr Rahmi Bey'in kızı Nâ- 
hide Hanım, Şemseddin Ziyâ Bey'in kızı 
Sâtıa Hanım, Ziyâ Hüzni Bey ve kızı MÜ- 
zeyyen Hüzni Hanım, Bâb-ı Meşihat Mek- 
tübi Kalemi mümeyyizlerinden Kadı Fuad 
Bey, ablasının oğlu Hikmet Bey, Âtıf 
Esenbel ve Murat Öztoprak sayılabilir, 
Talebelerinden üslübunu en iyi benim- 
seyen tanburiler ise Hikmet Bey ile Fuad 
Bey olmuştur. 
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CEMİL EFENDİ, Şekerci 


CEMİL EFENDİ, Şekerci 
(1867-1928) 


Türk bestekârı ve ud icracısı. 


Asıl adı Ahmed Cemil'dir. İstanbul'da 
doğdu ve hayatının büyük bir kısmını 
burada geçirdi. Babası Şehzade Camii 
başimamlarından Hasan Tâhir Efendi, 
annesi Ayşe Sıdıka Hanım'dır. Küçük yaş- 
ta hâfız oldu. On üç yaşında babasını 
kaybedince bir antikacının yanında, da- 
ha sonra da bir şeker imalâthanesinde 
çıraklık yaptı. 

Bu yaşlarda sesinin güzelliğiyle dik- 
kati çeken Ahmed Cemil'in müsikide ho- 
caları sultan mâbeyincisi Üdi Basri Bey 
ile ünlü hânende Enderunlu (Kel) Ali Bey'- 
dir. İki yıldan fazla bir süre ders aldığı 
Ali Bey'in onun müsiki hayatında önem- 
li bir yeri vardır. Şehzadebaşı'nda açtığı 
şekerci dükkânı da bilhassa devlet adam- 
larının sıkça uğradığı bir yer olmuştur. 


On altı yaşında iken Sultan Il. Abdül- 
hamid'in kız kardeşlerinden Mediha Sul- 
tan'ın dairesine imam oldu. Daha sonra 
onun vasıtasıyla 1898'de Muzıka-i Hümâ- 
yun'un Türk müsikisi kısmına ud sanat- 
kârı ve hocası olarak alındı; bu göreve 
1911'de kendi isteğiyle emekli oluncaya 
kadar devam etti. 


1912'de Hidiv II. Abbas Hilmi Paşa'nın 
daveti üzerine Mısır'a gitti. Kahire'de hâ- 


Tanbüri Cemil Bey'in Müsâ Süreyyâ Bey'e yazdığı bir mektubun metni (Dârülelhân Mecmuası, sy. 1, İstanbul 1340/1924, s. 21-23) 
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Şekerci 
Cemil 
Efendi 


nedan ve saray mensuplarına ud ve mü- 
siki dersleri verdi. Orada kaldığı on altı 
yıl zarfında bir taraftan da şekerci dük- 
kânı açıp Türk şekerciliğini tanıttı. 


Bu dönemde sultâni-i cedid adıyla ye- 
ni bir makam terkip eden Cemil Efendi, 
bu makamda bir peşrevle bir saz semâisi 
bestelemiştir. Kahire'de vefat eden ve 
oraya gömülen bestekârın ölümünden 
sonra İstanbul'un Beyazıt semtinde bir 
sokağa Şekerci Cemil Bey adı verilmiştir. 


Zamanının müsikişinasları arasında bil- 
hassa bestekârlığı ve sâzendeliğiyle şöh- 
rete ulaşan, çeşitli makamlarda kırkın 
üzerinde saz ve söz eseri besteleyen Ce- 
mil Efendi, Hüseyin Sadeddin Arel'in mü- 
siki nazariyatı ve ud hocalığını da yap- 
mıştır. Cemil Efendi'nin hayatı boyunca 
devam ettirdiği şekercilik mesleğini da- 
ha sonra oğulları sürdürmüş ve Şehza- 
debaşı'ndan Kadıköy'e naklettikleri dük- 
kân “Cemilzâde" adıyla yakın zamana ka- 
dar işletilmiştir. 
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al S. AHMET KANDEMİR 


J CEMİL b. MA'MER i 
(ni) 
Ebü Ma'mer Cemil b. Ma'mer b. Habib 
el- Kureşi el-Cumahi 


Sahâbi. 
Ni anabi Bi 
İslâmiyet'ten önce babasıyla birlikte 
Ficâr Savaşı'na katıldığı rivayet edilir. Ce- 
milü Büseyne diye tanınan meşhur Arap 
şairi Cemil b. Abdullah b. Ma'mer el-Uz- 


ri ile bir ilgisi yoktur. Cemil b. Ma'mer, 
Hz. Ömer'in müslüman olduğunu Mekke- 
liler'e ilân etmesiyle tanınır. Ömer müs- 
lüman olduğunu herkese duyurmak için 
Kureyş içinde söz taşımakla tanınan Ce- 
mil b. Ma'mer'i buldu ve ona müslüman 
olduğunu, fakat bu durumu kimseye 
söylememesini tenbih etti. Cemil ise he- 
men Mekkeliler'in toplandığı yere koştu 
ve, “Ömer dinden çıkmış!” diye bağıra- 
rak onun müslüman olduğunu ilân etti. 
Peşinden gelen Hz. Ömer ise dinden çık- 
madığını, aksine müslüman olduğunu 
söyledi. 

“Allah bir adamın içinde iki kalp ya- 
ratmamıştır” meâlindeki âyetin (el-Ah- 
zâb 33/4) kendileri hakkında nâzil ol- 
duğu söylenen kişilerden biri de Cemil'- 
dir. Onun müslüman olmadan önce çok 
akıllı sayıldığı veya iki kalbi olduğunu, 
bu sebeple de Hz. Peygamber'den çok 
şey öğrendiğini iddia ettiği için “zü'l-kal- 
beyn” lakabıyla anıldığı kaydedilmekte- 
dir. Cemil 630'da epeyce ihtiyarladığı sı- 
ralarda müslüman oldu. Babasi da sa- 
hâbi idi. Huneyn Savaşı'na katıldı ve şair 
Ebü Hırâş el-Hüzeli'nin bir mersiye ile 
yâdettiği Züheyr b. el-Ebcer (el-Egar, el- 
Acve) el-Hüzeli'yi öldürdü. Mısır'ın fethi- 
ne de iştirak eden Cemil b. Ma'mer Hz. 
Ömer zamanında 100 yaşlarında iken 
vefat etti. 
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f [a İSMAİL L. ÇAKAN 


ia > 
CEMİL SIDKİ 
(bk. ZEHÂVİ). 
E J 
CEMİLE bint SÂBİT 
( Së eyi) 


Ümmü Âsım Cemile bint Sâbit 
b. Ebi'l-Aklah el-Ensâriyye 


Hicretten hemen sonra 
Medine'de Hz. Peygamber'e biat eden 


A ilk on kadın sahâbîden biri. 


Hz. Peygamber'in seriyye kumandan- 
larından Âsım b. Sâbit'in ana bir kız kar- 
deşidir. Resül-i Ekrem Medine'ye hicret 
edince annesi Şemüs bint Ebü Âmir'le 


birlikte Peygamber'e giderek biat etti. 
O zamanlar adı Âsiye idi, Hz. Peygamber 
ona Cemile ismini verdi. Bir başka rivaye- 
te göre ise hicretin 7. yılında Hz. Ömer'- 
le evlenince adının değiştirilmesini biz- 
zat kendisi istedi. Hz. Ömer de adını Ce- 
mile'ye çevirdi. Ancak Ömer'in Cemile 
adında bir câriyesi bulunduğu için, “Ba- 
na câriyenin adını mı veriyorsun” diye Hz. 
Ömer'e çıkıştı ve Hz. Peygamber'e gide- 
rek kocasıyla aralarında geçen bu olayı 
anlattı. Hz. Peygamber de Cemile ismi- 
ni güzel bulunca bu isme razı oldu. 

Cemile'nin Hz. Ömer'le evliliğinden 
Âsım adında bir oğlu oldu. Bundan son- 
ra Ümmü Âsım künyesiyle anıldı. Son- 
raları Hz. Ömer kendisini boşayınca Ye- 
zid b. Câriye ile evlendi. Bu evlilikten de 
Abdurrahman adlı oğlu doğdu. Cemile'- 
nin ne zaman vefat ettiği bilinmemek- 
tedir. 
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(Medine), VII, 118. il fekal İÇ 
SMAİL L. ÇAKAN 


M J 
CEMİLE bint ÜBEY b. SELÜL 
(dae o al a ler) 

Kadın sahâbî. 

L zi 


Cemile'nin Abdullah b. Übey b. Selül'ün 
kızı olduğu da rivayet edilir, ancak doğ- 
rusu kız kardeşi olduğudur. 

Cemile “Gasilü'i-melâike” lakabıyla ta- 
nınan Hanzale b. Ebü Âmir'in karısı idi. 
Onun Uhud Savaşı'nda şehid olması üze- 
rine dul kaldı. Daha sonra Sâbit b. Kays 
b. Şemmöâs ile evlendi. Ancak bu evliliği 
devam ettiremeyeceğini anlayınca Hz. 
Peygamber'e giderek kocasının dindar 
ve ahlâklı bir kimse olduğunu, bununla 
birlikte onunla imtizaç edemediğini ve 
boşanmak istediğini söyledi. Hz. Pey- 
gamber vaktiyle kocasının kendisine me- 
hir olarak verdiği bahçeyi iade etmeye 
razı olup olmadığını sordu. Razı oldu- 
ğunu bildirmesi üzerine Sâbit'e bahçe- 
yi geri alarak karısını boşamasını tavsi- 
ye etti. 

Sâbit'ten bu şekilde boşanan hanımın 
Habibe bint Sehl olduğu da rivayet edil- 
mektedir. Bu rivayetleri birlikte değer- 
lendirenler her iki hanımın da ondan ay- 
nı şekilde boşanmış olabileceğini söyle- 
mektedirler. Hz. Peygamber zamanında 
kocasından ilk boşanan kadın olduğu ri- 
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vayet edilen (İbn Hacer, IV, 261) Cemile 
daha sonra Mâlik b. Duhşum ile evlen- 
di. Bir süre sonra ondan da boşandı ve 
Hubeyb b. İsâf'la nikâhlandı. 

Cemile'nin Hanzale'den Abdullah, Sâ- 
bitten Muhammed adlı birer oğlu oldu, 
her ikisi de Harre Olayı'nda şehid düş- 
tüler. 

Cemile bint Übeyy'in ölüm tarihi bi- 
linmemektedir. 
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lal MücTEBA UĞUR 


E 1 


CEMİYET 


(Ce) 


XIX. yüzyılın ortalarından itibaren 
İslâm dünyasında ve özellikle 
Osmanlı Devleti'nde ilmi, sosyal 
ve siyasi amaçla kurulan 


teşekküllere verilen ad. E 


Modern Arapça'da “birlik” ve “toplu- 
luk” kavramlarını ifade etmek için kul- 
lanılan kelime “toplama, biriktirme, dev- 
şirme” anlamlarına gelen cem'den türe- 
tilmiştir. 

Cemiyet kelimesi modern Arapça'da- 
ki anlamında büyük bir ihtimalle ilk de- 
fa XVII. yüzyıl sonu veya XVIII. yüzyıl ba- 
şında Suriye ve Lübnan'da kilise tören- 
lerine katılan kalabalıkları tanımlamak 
için kullanılmıştır. Nitekim 1708'de ku- 
rulan ve bir Yunan Katolik mezhebi olan 
Salvatoryenler'e Cem'iyyetü'! - Muhallis 
adı verilmiştir. XIX. yüzyıldan itibaren 
kelime önce Lübnan'da, daha sonra Os- 
manlı Devleti'nin diğer Arapça konuşu- 
lan bölgelerinde ilmi, edebi, hayri ve si- 
yasi gaye ile kurulan gönüllü dernekle- 
ri ifade etmek için kullanılmaya başlan- 
mıştır. Bunlardan bilinen ilki, Beyrut'ta 
1847'de Amerikan Protestan misyoner- 
lerinin çabaları sonucunda teşkil edilen 
ve üyelerinin tamamı hıristiyanlardan 
meydana gelen el-Cem'iyyetü's - Süriy- 
ye'dir. Bu teşkilât daha sonra 1857'de 
kurulan ve bu defa hıristiyanların yanı 
sıra Dürzi ve müslümanları da içine alan 
el-Cem'iyyetü'l-ilmiyyetü's-Süriyye adıy- 
la faaliyetini sürdürmüştür. Bunu takip 
eden yıllarda başta okul açmak ve çeşit- 


li hayır hizmetlerini yürütmek üzere İs- 
kenderiye'de Cem'iyyetü"!- hayriyyeti'!- 
İslâmiyye (1878), Beyrut'ta Cem'iyyetü'l- 
mekâsıdi'l-hayriyye (1880), Kahire'de Mu- 
hammed Abduh'un da faaliyette bulun- 
duğu Cem'iyyetü'-hayriyyeti'l-İslâmiyye 
(1892) adlı dernekler kurulmuştur. 

İstanbul'da ise Beşiktaş Cem'iyyet-i 
İlmiyyesi adı verilen ve devrin önde ge- 
len âlim ve edebiyatçılarının bir araya 
gelmesiyle teşekkül eden bir cemiyet 
mevcuttu. Ancak Târih-i Cevdet ve Tå- 
rih-i Lutfi'de “Cem'iyyet-i İlmiyye” ve 
“Beşiktaş Cem'iyyet-i İlmiyyesi” şeklin- 
de zikredilen bu topluluk için ilk dönem- 
lerde “cemiyet” unvanı kullanılmamıştır. 
Öte yandan 1856'da, İstanbul'da bulu- 
nan Fransız ve İngiliz hekimleriyle gayri 
müslim Osmanlı hekimlerinin bir araya 
gelmesiyle Dersaâdet Cem'iyyet-i Tıb- 
biyyesi kurulmuş, bir yıl sonra bu cemi- 
yet Sultan Abdülmecid'e yapılan müra- 
caatla Cem'iyyet-i Tıbbiyye-i Şâhâne adı- 
n: almıştır. Bunu 1861'de Münif Mehmed 
Paşa'nın öncülüğünde kurulan Cem'iy- 
yet-i İlmiyye-i Osmâniyye takip etmiştir. 
Kuruluşundan bir yıl kadar sonra yayın 
organı olarak Mecmüa-i Fünün'u neş- 
reden bu cemiyet Batı ilminin Osmanlı 
Devleti'ne girişinde çok önemli bir rol 
oynamıştır. 1864'te ise Cem'iyyet-i Ted- 
risiyye-i İslâmiyye adıyla müslüman ço- 
cuklarla isteyenlere dini ve temel bilgi- 
ler vermek gayesiyle bir cemiyet kurul- 
muştur. Bu cemiyetin önemi, hükümet- 
ten izin alınarak kurulan ilk cemiyet ol- 
masıdır. 1889'a kadar cemiyetlerin ku- 
rulmasıyla ilgili olarak herhangi bir hu- 
kuki işlem yapılmamıştır. Bu tarihten 
önce hükümet ve Mâbeyn'e cemiyetler 
tarafından yapılan müracaatlar ise da- 
ha ziyade mali yardım teminine yönelik 
başvurular olmuştur. 

1876 Kânün-ı Esâsi metninin “Tebaa-i 
Devlet-i Osmâniyye'nin Hukük-ı Umü- 
miyyesi” bölümündeki 13. madde, “Te- 
baa-i Osmâniyye nizam ve kanun daire- 
sinde ticaret ve sanat ve filâhat içün her 
nev‘ şirketler teşkiline me'zundurlar” 
hükmünü taşımaktaydı. Ancak burada 
kullanılan “şirket” tabiriyle kastedilen 
cemiyetlerin teşkilini düzenleyen bir ce- 
miyetler kanunu dönemin şartları için- 
de hazırlanmadı. Daha sonra 1889'da çı- 
karılan bir irade ile devlet tarafından izin 
verilmedikçe hiçbir şirketin teşekkülü- 
ne müsaade edilmemesi hükmü getiril- 
di. Bu dönemde cemiyetlerin siyasi faali- 
yette bulunmaları endişe ile karşılandı- 
ğı için çok istisnai durumlar ve bizzat 
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Mâbeyn yahut hükümet tarafından teş- 
kil edilenler dışında cemiyet kurulması- 
na izin verilmedi. Sadece istisnai olarak 
uzun bir yazışma sonrası Müseviler'in 
XV. yüzyıl İspanyolca'sını terk ile Türkçe 
kullanmalarına çalışan Ta'mim-i Lisân-ı 
Osmâni Cemiyeti'nin kurulmasına mü- 
saade edildi (Safer 1318/ Haziran 1900). 
Bu dönemde taşrada kurulan ve Cem'iy- 
yet-i İlmiyye genel adını taşıyan, çoğun- 
luğu halka dini bilgiler vermeyi amaçla- 
yan cemiyetlerin faaliyetleri de konirol 
altına alındı ve Adliye ve Mezâhib Nezâ- 
reti'nin 25 Zilhicce 1317 (26 Nisan 1900) 
tarih ve 102 numaralı tezkiresiyle bun- 
lar hakkında soruşturma yapılarak şüp- 
he uyandıranların hemen hepsinin fa- 
aliyetine son verildi. Bu arada bilhassa 
1877-1878 Osmanlı-Rus Savaşı ve son- 
rasında Berlin Kongresi ile Osmanlı Dev- 
leti'nin kaybettiği ve büyük çapta müs- 
lüman nüfusun yaşadığı bölgelerdeki 
müslüman halk Cem'iyyet-i İlmiyye-i İs- 
lâmiyye, Cem'iyyet-i Tedrisiyye-i İslâmiy- 
ye, Cem'iyyet-i Hayriyye-i İslâmiyye ad- 
larıyla dini eğitim ve dayanışma faaliyet- 
leri için teşkilâtlar kurdu. Çok sayıdaki 
bu kuruluşlara örnek olarak Mayıs 1900'- 
de Şumnu'da kurulan Terakki-i Maârif-i 
İslâmiyye Cemiyeti ile Osmanlı belgele- 
rinde 1901'de Kıbrıs'ta faaliyette bulun- 
duğuna işaret edilen ve kesin kuruluş 
tarihi bilinmeyen Cem'iyyet-i Hayriyye-i 
İslâmiyye gösterilebilir. 

Osmanlı Devleti'nde bu dönemde ce- 
miyet kuruluşu hakkında görülen önem- 
li bir gelişme de gizli siyasi cemiyetlerin 
kurulmasındaki büyük artış oldu. Ger- 
çi daha önce 1859'da teşekkül eden ve 
Kuleli Vak'ası'na sebep olan Fedâiler Ce- 
miyeti ile 1865'te faaliyete geçen ünlü 
Yeni Osmanlılar Cemiyeti bu alandaki ilk 
örnekler olmuşlardı. Bilhassa Mustafa 
Fâzıl Paşa'nın mali desteğiyle gelişen 
ikinci teşkilât, Osmanlı yönetimine kar- 
şı yurt dışında önemli bir siyasi muha- 
lefeti organize etmiş ve çok sayıda mu- 
halif gazete yayımlamıştır ki bunların en 
önemlisi merkez yayın organı niteliğini 
taşıyan Hürriyet (Londra 1868) gazete- 
sidir. Ancak gizli siyasi cemiyetler büyük 
çapta II. Abdülhamid döneminin bir özel- 
liği olmuştur. Bu alandaki ilk kuruluş, 
Şemsipaşa'da Ali Suâvi'nin evinde top- 
landığı için Üsküdar Cemiyeti adıyla anıl- 
mış ve Çırağan Vak'ası'nı (8 Mayıs 1878) 
hazırlamıştır. Bunu mason teşkilâtı li- 
derlerinden Cidanthi Scalieri'nin kurdu- 
ğu Cl&anthi Scalieri-Aziz Bey Komitesi 
takip etmiştir. Bu teşkilât, “komite” ta- 
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birini kullanan ve Türkler'in yer aldığı ilk 
siyasi kuruluş olma özelliğini de taşımak- 
tadır. V. Murad'ı yeniden tahta çıkarma 
gayesini taşıdığı için li, Abdülhamid ta- 
rafından dağıtılmıştır. 1889 Haziranın- 
da Mekteb-i Tıbbiyye-i Şâhâne'de kuru- 
lan ve daha sonra Osmanlı İttihat ve Te- 
rakki Cemiyeti adını alan İttihâd-ı Os- 
mâni Cemiyeti şüphesiz bu dönemde ku- 
rulan gizli siyasi cemiyetlerin en önem- 
lisidir. Yurt içinde teşekkül eden ve da- 
ha sonra yurt dışında da faaliyet göster- 
meye çalışan gizli siyasi teşkilâtlar ara- 
sında, 1896'da İngiliz yöneticilerine baş- 
vuran Vatanperverân-ı İslâmiyye Cemi- 
yeti, aynı yıl yurt dışındaki muhalif ga- 
zetelerde beyannâmeleri yayımlanan ve 
ulemâ desteğine sahip bulunduğunu id- 
dia eden Cem'iyyet-i İlmiyye-i İslâmiy- 
ye, İstanbul'daki mason teşkilâtının si- 
yasi kanadı olarak faaliyet gösteren Os- 
manlı Hürriyetperverân Cemiyeti (Comi- 
té Liberal Ottoman), Cem'iyyet-i İnkilâbiy- 
ye (1904), daha sonra Osmanlı Terakki 
ve İttihat Cemiyeti ile birleşen ve 1906'- 
da Selânik'te kurulan Osmanlı Hürriyet 
Cemiyeti, 1907'de Şam'da kurulan Va- 
tan ve Hürriyet Cemiyeti, Prens Saba- 
haddin'i destekleyen gençler tarafından 
yine 1907'de İstanbul'da kurulan Selâ- 
met-i Umümiyye Kulübü en önemlileri 
olarak zikredilebilir. 


Özellikle 1896'dan sonra yurt içinde 
muhalif siyasi cemiyet kurmanın zorlaş- 
ması sebebiyle Jön Türkler tarafından 
yurt dışında çeşitli cemiyetler kurulmuş- 
tur. Bunlar arasında en önemlileri Os- 
manlı İcraat Komitesi (1898), Cem'iyyet-i 
Cedide-i Osmâniyye (İngiltere 1894), İs- 
tikbâl-i Vatan ve Millet Cem'iyyet-i Os- 
mâniyyesi (Cenevre 1900), Şafak Osman- 
lı İttihat Cemiyeti (Mısır 1901), İntikamcı 
Yeni Osmanlılar Cemiyeti (Cenevre 1901), 
Osmanlı İstirdat Cemiyeti (Cenevre 1901), 
Osmanlı Terakki ve İttihat Cemiyeti (Pa- 
ris 1902), Osmanlı İttihat ve İnkılâp Ce- 
miyeti (Cenevre 1904), Teşebbüs-i Şahsi 
ve Adem-i Merkeziyet Cemiyeti'dir (Pa- 
ris 1906). Bu arada li. Abdülhamid dö- 
neminde bilhassa Bulgar, Makedon ve 
Ermeni grupları tarafından kurulan ve 
yurt içinde de faaliyet gösteren gizli si- 
yasi cemiyetlerin de kuruluşunda bü- 
yük artış olmuştur. Bunların başlıcaları 
ise Ermeni Taşnaksutyun, Hınçak ve Re- 
forme Hınçak cemiyetleri, Bulgar Santra- 
list ve Virhoven komiteleriyle Makedon 
“VMRO” teşkilâtıdır. 

H. Meşrutiyet'in fiili gerçekleştiricisi 
olan Osmanlı İttihat ve Terakki Cemiye- 


ti 1908 Temmuzundan itibaren sadece 
“Cemiyet” adıyla anılmıştır. Meşrutiyet'in 
ilânından sonra Cem'iyyet-i Mukaddese 
adıyla da tanınan bu teşkilâtı taklit ede- 
rek pek çok yeni cemiyet ortaya çıkmış, 
bunlar kendilerini Osmanlı İttihat ve Te- 
rakki Cemiyeti'nin birer şubesi olarak 
tanıtmışlardır. 

H. Meşrutiyet sonrasında siyasi parti- 
lerin kurulmaya başlanması ile “cemi- 
yet” sözü İttihat ve Terakki dışında si- 
yasi olduğu kadar gizli faaliyet göste- 
ren teşkilâtlar için de kullanılır olmuş- 
tur. Bu dönemde gerek siyasi ve mesle- 
ki, gerekse ilmi ve dini pek çok cemiyet 
kurulmuş ve bunun bir sonucu olarak 
1876'da gerçekleştirilemeyen bir cemi- 
yetler kanununun hazırlanması için ye- 
niden çalışmalara başlanmıştır. Nihayet 
29 Receb 1327 (16 Ağustos 1909) tarih 
ve 121 numaralı kanun Osmanlı Devle- 
ti'ndeki ilk düzenleme olarak gerçek- 
leştirilmiştir. Bu kanun cemiyeti, “eş- 
hâs-ı müteaddide tarafından mâlumat 
veya mesailerini süret-i dâimede bi't- 
tevhid mukâseme-i ribhden gayrı bir 
maksatla teşkil edilen heyettir” şeklin- 
de tanımlıyor, dolayısıyla ticaret dışı ga- 
yelere yönelik bütün teşkilâtları cemi- 
yet olarak kabul ediyordu. Kanunun ikin- 
ci maddesinde cemiyet teşkili için önce- 
den izin alınmayacağı, ancak İstanbul'- 
da Dahiliye Nezâreti'ne, taşrada ise ma- 
hallin en büyük mülki âmirine bildirile- 
ceği hükmü yer almaktaydı. Öte yandan 
cemiyet kuruluşu ile ilgili sınırlamalar 
kanunun 3, 4 ve 6. maddelerinde belir- 
tilmiş ve burada Osmanlı tebaasını bir- 
birine düşüren, hükümeti değiştirmeye 
mâtuf, şeri ve ahlâki kurallara aykırı, 
kanun hükümleri dışında faaliyet gös- 


teren, milliyet farkına dayalı gizli cemi- 
yet teşkili yasaklanmıştı. 5. madde ge- 
reğince de cemiyet üyeliği için yaş sınırı 
en az yirmi olarak kabul edilmişti. 18. 
maddede ise cemiyetlerin İstanbul'da 
Zabtiye nâzırından, taşrada ise en bü- 
yük mülki âmirden izin almak şartıyla 
zâbıta tarafından denetlenebileceği hük- 
me bağlaniyordu. Fransız kanunları esas 
alınarak gerçekleştirilmiş olan bu kanun, 
özellikle 31 Mart Olayı'nın doğurduğu 
endişe ile hükümeti ve onu fiilen yöne- 
ten İttihat ve Terakki'yi bu alanda sınır- 
layıcı bir tavır almaya zorlamıştı. Ancak 
onun da bilhassa ordu üzerindeki tesi- 
rini azaltmak için kısa iktidarları döne- 
minde İttihat ve Terakki muhalifleri 28 
Eylül 1912 tarihli irâde-i seniyye ile “bü- 
tün me'mürin, müstahdemin ve mualli- 
minin” fırka ve siyasi cemiyetlere üye ol- 
masını yasaklamışlardır. 


Ii. Meşrutiyet devrinde kurulan cemi- 
yetler arasında, Beyânülhak dergisini 
neşreden ve ulemâ tarafından kurulan 
Cem'iyyet-i İlmiyye-i İslâmiyye, tarikat 
mensupları tarafından kurulan Cem'iy- 


. yet-i Süfiyye; mesleki mahiyette Osman- 


lı Mühendis ve Mimar Cemiyeti, Etibbâ-i 
Mülkiyye-i Osmâniyye Cem'iyyet-i İttihâ- 
diyyesi, Osmanlı Cem'iyyet-i İlmiyye-i 
Baytâriyyesi, Osmanlı Eczacı İttihat Ce- 
miyeti, Cem'iyyet-i Umür-ı Tıbbiyye; eği- 
tim gayeli Osmanlı Coğrafya Cemiyeti, 
Türk Bilgi Derneği; siyasi bakımdan es- 
ki dönemin firarilerinin ve mahpusları- 
nın haklarını korumak için kurulan Fe- 
dakârân-ı Millet Cemiyeti ve Osmanlıcı- 
hk fikrini yaymak için kurulan Osmanlı 
Hürriyet ve Teâvün-i Milli Cemiyeti en 
önemlileridir. Bu arada bu dönemde ik- 
tidarın desteğinde kurulan Türk Derne- 


Tabâbet-i Akliyye 
ve Asabiyye Cemiyeti 


Bazı mesleki 
cemiyetlerin 
mühürleri 

(E. İhsanoğlu, s. 31) 


Cem'iyyet-i Eczâciyân 
der Âsitâne-i Aliyye (1879) 


Cem'iyyet-i 
Tıbbiyye -i Şâhâne 


Osmanlı Mühendis 
ve Mimar Cemiyeti 


Devlet-i Osmâniyye 
Eczâciyân Cemiyeti 
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ği, Türk Yurdu Cemiyeti, Türk Ocağı, İs- 
tihlâk-ı Milli Cemiyeti, Milli Tâlim ve Ter- 
biye Cemiyeti ile Halka Doğru Cemiyeti, 
Türk milliyetçiliği fikirlerini çeşitli ze- 
minlerde yaymak için faaliyet göster- 
mişlerdir. Bunlar arasında özellikle Türk 
ocaklarının faaliyeti son derece önemli- 
dir. Yurt dışındaki Osmanlı gençleri de 
bu gaye ile yurt dışındaki çeşitli mer- 
kezlerde Türk yurtlarını kurmuşlardır. 
Mütareke ile beraber yabancı işgaline 
ve ülkeye kabul ettirilmeye çalışılan ba- 
rış şartlarına karşı olduğu gibi ayrıca 
milliyetçi kuruluşlara muhalif çok sayı- 
da siyasi cemiyet kurulmuştur. Bunla- 
rın önemlileri içinde, Anadolu hareketine 
karşılık olarak Osmanlı İ'lâ-yi Vatan Ce- 
miyeti, İngiliz Muhibleri Cemiyeti, Trab- 
zon ve Havalisi Adem-i Merkeziyet Ce- 
miyeti, Wilson Prensipleri Cemiyeti, Kür- 
distan Teâli Cemiyeti, Şark-ı Karib Çer- 
kezleri Te'min-i Hukuk Cemiyeti; bu ha- 
reket yanlısı olarak ise çoğunluğu Müdâ- 
faa-i Hukuk ve Redd-i İlhak ortak adıy- 
la kurulanları örnek olarak gösterilebi- 
lir. Daha sonra Sivas Kongresi'nde bu son 
teşkilâtlar Anadolu ve Rumeli Müdâfaa-i 
Hukuk Cemiyeti çatısı altında birleşmiş- 
lerdir. Bu cemiyet savaş sonrasında Halk 
Fırkası'nın kuruluşunu gerçekleştirmiştir. 
Cumhuriyet rejiminin kurulması ile si- 
yasi cemiyetlerin sayısında büyük oran- 
da bir azalma oldu. 1924 anayasasının 
70. maddesi, “cemiyet”in Türkler'in ta- 
bii hukukundan sayılan hürriyetler ol- 
duğunu belirtmesine ve 1909 cemiyet- 
ler kanununun yürürlükte olmasına rağ- 
men bu dönemde hükümet tarafından 
bilgi ve kültür gayesiyle kurulanlar di- 
şında fazla cemiyete rastlanmaz. Yeni 
rejim 20 Kânunuevwvel 1339 (1923) ta- 
rih ve 387 sayılı kanunla “her nevi ce- 
miyetlerin muâmelât-ı idâriyye ve hesâ- 
biyyesinin” hükümet tarafından istenil- 
diği zaman kontrol edilebileceği hakkı- 
nı ortaya çıkararak cemiyet kuruluşunu 
daha da zorlaştırmıştır. 15 Teşrinievvel 
1339 (1923) tarih ve 353 sayılı kanunla 
cemiyet üyeliği yaşı on sekize indirilmiş- 
se de bunun cemiyet kuruluşunu faz- 
la etkilediği söylenemez. 3 Mart 1341 
(1925) tarih ve 578 sayılı Takrir-i Sükün 
Kanunu, hükümete her türlü faaliyeti 
kontrol altında bulundurmak bakımın- 
dan çok geniş yetkiler vermekteydi. Bu 
husus cemiyetler üzerindeki kontrolü de 
arttırdı. 24 Kânunusâni 1927 tarih ve 
109 sayılı yorum ile cemiyetler kanunu- 
nun 12. maddesi, kapatılan cemiyetle- 
rin yeniden kurulması durumunda Da- 


hiliye Nezâreti'nin bunların tüzüklerini 
tetkik ve takdire yetkili olduğu belirtil- 
di. 28 Haziran 1938 tarihinde 3512 sa- 
yılı cemiyetler kanunu ile de 1909 ka- 
nunu yürürlükten kaldırıldı ve Cumhuri- 
yet döneminin cemiyetlerle ilgili hukuki 
yapısı şekillendirildi. Bu yeni kanunun 
9. maddesiyle cemiyet kuruluşu ile ilgi- 
li sınırlamalar genişletildi. Kanunun 10. 
maddesi “arsıulusal” (milletlerarası) mak- 
satlarla cemiyet kurulmasını yasakla- 
dı; 15. maddede ise cemiyetlerin birden 
fazla amaçla uğraşamayacakları hükmü 
getirildi. 4. madde ile de cemiyetlerin 
faaliyete geçebilmesi için ana nizamnâ- 
mesinin verildiği mülki makamca tasdi- 
ki şartı getirildi. 

Yeni kanun ve kısa süre sonra başla- 
yan Il. Dünya Savaşı sebebiyle siyasi ce- 
miyet kurmak imkânsız bir duruma gel- 
di ve mevcut cemiyetler de hükümetin 
yoğun kontrolü altına girdi. Çok partili 
rejime geçişe kadar Cumhuriyet Halk 
Fırkası (CHF (PT), Türk Hava Kurumu, Kı- 
zılay, Çocuk Esirgeme Kurumu gibi ha- 
yır derneklerini dahi bütünüyle deneti- 
mi altına aldı ve bunların yönetimini ken- 
di üyeleri aracılığı ile gerçekleştirdi. 

1945'ten sonra çok partili rejime ge- 
çiş faaliyetleri sırasında ve 1946'da De- 
mokrat Parti'nin kurulması ile iktidar 
karşısında kuvvetli bir muhalefetin or- 
ganizasyonu gerçekleşince, iktidar ve 
muhalefet arasında çeşitli kanunlardaki 
hürriyetleri kısıtlayıcı hükümlerin tâdili 
tartışmaları başladı. Hükümet 5 Hazi- 
ran 1946 tarihli 4919 sayılı kanunla ce- 
miyetler kanununun önemli sekiz mad- 
desini değiştirdi. Bunlar içinde en önem- 
lisi, devlet rejimine aykırı amaç gütme 
ve emniyet ve asayişi bozma istisnaları- 
nın çıkartıldığı 9. maddede yapılan de- 
ğişiklikti. Bu kanun ile cemiyet kurulma- 
sı büyük ölçüde kolaylaştırılmış oldu ve 
1947 Türkiye Yıllığı'ndaki rakamlara 
göre 1946'da içtimai cemiyetler 241'e, 
hayır cemiyetleri 100'e, talebe cemiyet- 
leri seksene, güzelleştirme cemiyetleri 
yetmiş dokuza, ilmi cemiyetler yirmi iki- 
ye, sağlık cemiyetleri on üçe, esnaf ce- 
miyetleri de 343'e yükseldi. 

Demokrat Parti'nin iktidara gelişiy- 
le siyasi cemiyetlerde de artış başladı. 
Bu dönemde kurulan cemiyetlerden Bü- 
yük Doğu ve Türk Milliyetçiler Derneği 
en önemlileridir. 

1960 İhtilâli sonrasında hazırlanan 
1961 anayasası dernek kurma hakkını 
da genişletti. Bu anayasanın 29. mad- 
desi herkesin önceden izin almaksızın 


CEM'İYYET 


dernek kurma hakkına sahip olduğunu 
belirtiyor ve bu hakkın ancak kamu dü- 
zenini ve genel ahlâkı korumak için ka- 
nunla sınırlanabileceğini ilân ediyordu. 
5 Haziran 1964 tarih ve 4919 sayılı ka- 
nun bu alanda ülkemizde neşredilmiş 
en geniş dernek kurma hakkını veren 
kanun oldu. 1971'deki 12 Mart muhtı- 
rası sonrasında ise özellikle 1961-1971 
döneminde kurulan çok sayıda siyasi 
amaçlı derneğe sınırlama getirilebilme- 
si için önce 20 Eylül 1971 tarih ve 1488 
sayılı kanun ile anayasanın 29. maddesi 
değiştirildi ve sınırlamalar arttırıldı. 22 
Aralık 1972 tarih ve 1630 sayılı yeni der- 
nekler kanunu ile bu sınırlamalar düzen- 
lendi. Ancak bu yeni düzenlemeye rağ- 
men çok sayıda siyasi dernek 1980'e ka- 
dar yoğun şekilde faaliyet gösterdi. 12 
Eylül 1980 sonrasında ise bilhassa siya- 
si derneklerle ilgili sınırlamalar arttırıl- 
dı. 1982'de kabul edilen anayasanın 33. 
maddesi ise dernek kurma hürriyetini 
derinlemesine tanımladı ve sınırlamala- 
rın pek çoğunu kanuna bırakmayarak 
bu metinde zikretti. 6 Ekim 1983 tarih 
ve 2908 sayılı yeni dernekler kanunu da 
bu yönde hükümleri ihtiva etmektedir. 
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CEMʻİYYET s 
(âsi ) 

Sâlikin bütün endişelerini 
Allah'a teveccüh noktasında toplaması 
ve mâsivâyı bırakıp sadece 
O'nunla meşgul olması 


hali anlamına gelen tasavvuf terimi. 


L 


“Sâlikin mahv* mertebesine ulaşıp 
kendisinden ve çevresindekilerden ha- 
bersiz kalması hali” şeklinde de tanım- 
lanan cem'iyyetin karşıtı tefrikadır. Tef- 
rika gönülde çeşitli endişelerin bulun- 
ması ve dikkatin dağılması haline denir. 

İbnü'-Arabi, beşeri kuvvetlerin en yük- 
sek seviyede bir tek noktada yoğunlaş- 
tırılması ve tam konsantre olma haline 
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cem'iyyet adını verir; bir şeyden kaçan 
veya kararlı ve azimli bir şekilde bir şe- 
yin üzerine yürüyen kişinin halini bu- 
na örnek gösterir. İbnü'l-Arabi'ye göre 
cem'iyyet hali ve makamında olan bir 
kimse himmetiyle maddi şeylere de te- 
sir edebilir. Allah insanı huzuruna geti- 
rip tefrikası olmayan bir cem'iyyet hali- 
ne ulaştırınca ona ezelde vermeyi irade 
ettiği şeyleri ihsan eder. Cem'iyyet hali 
diğer haller gibi geçici olduğundan bu 
halden çıkan sâlik tefrika haline geçer. 


Aziz Nesefi “büyük bir nimet ve ferah- 
lık” diye nitelediği cem'iyyet halini sükün 
ve huzur hali olarak anlar; bunun da em- 
niyet, sıhhat, kanaat ve âlimlerle sohbet 
ederek bulunacağını, mal ve makamın 
ise sadece tefrika sebebi olacağını ifade 
eder. Gönlün huzur ve sükün halinde ol- 
masına “cem'iyyet-i hâtır”, huzursuz ve 
kaygılı olmasına “tefrika-i hâtır” denir. 
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[al SÜLEYMAN ULUDAĞ 


ig CEM'İYYET-i İLMİYYE  ! 
(als Una ) 


İslâm inanç ve 
kültüründen uzaklaşmadan 
Batı'daki ilmi gelişmelerin takip edilmesi 
gerektiğini düşünen ulemânın kurduğu, 
Mecmüa-i Ulüm adlı 
dergiyi çıkaran cemiyet 
(bk. MECMÜA-i ULÜM). 


o o CEM'İYYET-i 
İLMİYYE-i İSLÂMİYYE 
(açik! iller ) 

II. Meşrutiyet döneminde kurulan, 


siyasi, ilmi ve dini konularda etkili 
L çalışmalarıyla tanınan cemiyet. | 


Cemiyetin kuruluşu, amaç ve çalışma- 
ları, 1326 (1908) yılında yayımlanan sek- 
sen altı maddelik nizamnâme yanında 
yayın organı ve başlıca kalıcı eseri olan 
Beyânülhak* adlı haftalık gazetede çık- 
mış yazılardan öğrenilmektedir. Ayrıca 
o günlerde neşredilen birçok dergi ve 
gazete cemiyet çalışmalarına büyük öl- 
çüde yer vermiştir. 

Nizamnâmede cemiyetin kuruluş ama- 
cı, teşkilâtın yapısı, çeşitli konulardaki 


encümenlerin çalışma tarzı belirtilmiş- 
tir. Buna göre cemiyet merkez-i umümi, 
merkez-i ilmi ve encümen-i ilmiyye adlı 
üç ana organdan oluşuyordu. Nizamnâ- 
menin birinci maddesinde cemiyetin baş- 
lıca gayeleri, devlet yönetiminde meş- 
veret usulünün korunması, hükümetin 
dini konulardaki çalışmalarının destek- 
lenmesi ve takibi, hilâfetin yaşatılması, 
devlet icraatının mümkün olduğu kadar 
şeriat ölçülerine yaklaştırılması, umumi 
terbiye ve İslâm âdâbının yaşatılması, 
din ilkelerinin müslümanlara kolaylıkla 
anlatılabilecek bir şekle sokulması, din 
öğretiminin bütün eğitim ve öğretim ku- 
rumlarına yaygınlaştırılması, din aleyh- 
tarlarının tartışmaya açık gördükleri 
meselelerin incelenerek gerçeklerin or- 
taya çıkmasına çalışılması, İstanbul ve 
taşradaki medreselerin zamanın ihtiyaç- 
larına göre ıslahı şeklinde sıralanmıştır. 
Cemiyetin çeşitli organlarının oluşturul- 
masını ve çalışma esaslarını ayrıntılı bir 
şekilde tesbit eden nizamnâmede üye- 
lerin, belirtilen amaçlar yönünde çalışma- 
ları yanında “ahkâm-ı diniyye ve âdâb-ı 
İslâmiyye”ye sıkı sıkıya bağlı olmalarını 
gerektiren hükümler konulmuş, ayrıca 
bunu taahhüt eden bir de “yemin süre- 
ti” yer almıştır. Üye sayısının artmasını 
sağlamak üzere rehberlik sisteminin ge- 
tirildiği nizamnâmede bütün medrese 
talebeleri cemiyetin tabii üyesi sayılmış, 
üyelere verilen cemiyet kimlik kartının 
hazırlık sınıfı dışındaki bütün öğrencile- 
re verilebileceği (md. 52), çok gizli tutu- 
lacağı belirtilen bu kartı taşıyan üyele- 
rin cemiyet adına gayeye uygun çalış- 
malarda bulunabileceği ifade edilmiştir 
(md. 51). Ayrıca nizamnâmede, cemiye- 
tin amacı bakımından genel merkez üye- 
lerinin ilim adamlarından oluşması, an- 
cak ihtiyaca göre askeriye, mülkiye, ad- 
liye, maarif, teknik, ticaret ve sanayi gi- 
bi çeşitli mesleklerden de en az birer 
üye bulundurulması öngörülmüştür. 

I. Meşrutiyet döneminin siyasi, sos- 
yal ve kültürel ortamı içinde şiddetli bir 
istibdat aleyhtarı ve İttihat ve Terakki 
taraftarı olan Cem'iyyet-i İlmiyye-i İslâ- 
miyye, meşihatı ve siyasi iktidarı doğ- 
rudan ilgilendiren birçok konuyu kendi 
çalışma alanı içinde görmüş, zamanın si- 
yasi ve sosyal olaylarına çeşitli imkân ve 
vasıtalarla müdahale etmeye çalışmış- 
tr. Kurucuların isimleri nizamnâmede 
ve yayın organında gösterilmiyorsa da 
cemiyet adına kaleme aldıkları yazılar ve 
beyannâmelerden Mustafa Sabri Efen- 
di, Şehri Ahmed Efendi, Mehmed Fatin 
(Gökmen), Küçük Hamdi (Elmalılı Muham- 


med Hamdi), Hayret (Adanalı), Hâlis, Meh- 
med Ârif ve Hüseyin Hâzım'ın cemiyetin 
kurucuları oldukları söylenebilir. En faal 
ve etkili üyenin Mustafa Sabri Efendi 
olduğu, Beyânülhakk'ın başyazarlığını 
yürütmesinden ve birçok yazıda cemiyet 
adına açıklamalarda bulunmasından an- 
laşılmaktadır. 


Beyânülhak'ta, mesul müdür Mehmed 
Fatin imzasıyla çıkan bir yazıda Cem'iy- 
yet-i İlmiyye-i İslâmiyye'nin siyasi, ilmi 
ve dini bir dernek olduğu belirtilmiş, bu 
üç temel sahadaki görev ve sorumluluk- 
ları ayrıntılı bir şekilde anlatılmış, ayrı- 
ca cemiyetin Osmanlı İttihat ve Terakki 
Cemiyeti'ne bağlılığı ifade edilmiştir (Be- 
yânülhak, I, 10, 11). Ancak daha sonra 
aynı gazetede cemiyetin İttihat ve Te- 
rakki Cemiyeti'yle ilgisi olmadığı duyu- 
rulmuşsa da cemiyet siyasi faaliyetleri- 
ne yine devam etmiş, özellikle 31 Mart 
Vak'ası karşısında aktif bir tavır takın- 
mıştır. İstibdadı reddederek meşrutiye- 
ti ısrarla savunan cemiyet, bu olayın meş- 
ruti idareye son verebileceği endişesiyle 
din adına bu hareketi destekleyenleri 
şiddetle eleştirmiş, bunun şeriatla ilgisi 
bulunmayan irticai bir vak'a olduğunu 
ileri sürmüştür. 31 Mart Vak'ası'nın bas- 
tırılmasında, cemiyetin olayın hemen baş- 
larında takındığı bu tavrın çok etkili ol- 
duğu Sırât-ı Müstakim, Sabah, Tercü- 
mân-ı Hakikat, Yeni Gazete gibi yayın 
organlarıyla Beyânülhakk'ın birçok sa- 
yısındaki yazı ve beyanatlardan anlaşıl- 
maktadır (cemiyetin bu konudaki dört be- 
yannâmesi için bk. Beyânülhak, Il, 687- 
688; ayrıca bk.M. Sabri, M. Fatin ve Küçük 
Hamdi imzalı yazılar, 11, 693, 698, 721, 747). 

Cemiyetin çalışmaları zamanın iktida- 
rınca desteklenirken yer yer hükümet 
uygulamalarına yönelttiği eleştiriler üze- 
rine İttihat ve Terakki ile arası açılmış, 
cemiyetin siyasetle uğraşması parti tara- 
fından zararlı ve tehlikeli görülmeye baş- 
lanmıştır. Buna karşılık Beyânülhak'ta 
Mustafa Sabri imzasıyla çıkan cevabi ya- 
zıda, ulemânın siyasi konularla ilgilen- 
mekten alıkonulması halinde onların te- 
mel görevi olan “emir bi'l-ma'rüf nehiy 
ani'l-münker” hizmetinin ortadan kal- 
kacağı, bu hakkın kaldırılmasını ise ule- 
mânın kesinlikle kabul etmeyeceği du- 
yurulmuş ve partinin kendilerini destek- 
lemekten vazgeçen bu tavır değişikliği 
kınanmıştır (Beyânülhak, VI, 2360-2362). 

Cemiyet dini irşad alanında müftü ve 
vâizlere, medrese talebelerine ve cemi- 
yet üyelerine yönelik önemli faaliyetler 
gösterdiği gibi resmi ve idari makamla- 
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rın da bu konulara ilgi ve desteğini çek- 
meye çalışmıştır. Cemiyetin himayesin- 
de camilerde yapılan vaaz ve irşad fa- 
aliyetlerinin yanında cemiyet merkezin- 
de halka açık konferanslar verildiği, yurt 
dışından gelen ilim adamlarının da bu 
faaliyetlere katıldığı, buralarda yapılan 
konuşmaların sözlü ve yazılı olarak de- 
ğerlendirilmeye tâbi tutulduğu görül- 
mektedir (Beyânülhak, Ul, 1135, 1512). 

Cemiyetin en önemli faaliyetlerinden 
biri de örgün eğitim konusudur. Yıllar- 
dan beri tartışılan medreselerin ıslahı 
meselesini sistemli bir şekilde ele alan 
cemiyet, Beyânülhakk'ın ilk sayıların- 
dan itibaren bu konuya öncelik vererek 
medresenin hukuki ve mali esaslarını 
hür bir anlayışla tesbite çalışmış, bura- 
larda okutulacak derslerin müfredatını, 
genel ve özel öğretim metotlarını belir- 
leyen makaleler yayımlamıştır. 


13 Şubat 1910 tarihinde neşredilen 
“Medâris-i İlmiyye Nizamnâmesi”nin ha- 
zırlanmasında cemiyetin önemli katkı- 
ları olmuştur. O günün şartlarına göre 
çok ileri bir anlayışla medrese ıslahatı 
hakkında müderrislerden, hatta öğren- 
cilerden görüş ve teklifler alan cemiyet 
aynı konuda özel komisyonlar kurmuş, 
topladığı görüş ve teklifleri yayın organ- 
larında tartışmaya açmıştır. Cemiyetin 
öncülüğünde yapılan bu çalışmalar so- 
nucunda 30 Kânunusâni 1325'te (12 Şu- 
bat 1910) Fâtih Tophâne Medresesi'nde, 
medreselerin yeni programını tanıtmak 
üzere düzenlenen ve gerek devlet ileri 
gelenleri gerekse ilim adamlarınca bü- 
yük ilgiyle karşılanan geniş çaplı bir top- 
lantıdan (konuşmalar için bk. SM, H, 379- 
382; Türkiye Maarif Tarihi, I, 121) on üç 
gün sonra padişahın onayından çıkan 
“Medâris-i İlmiyye Nizamnâmesi” Beyâ- 
nülhak'ta yayımlanmıştır (HI, 1285-1300). 
O günkü basında cemiyetin medresele- 
rin ıslahatında gösterdiği başarı övül- 
müş ve teşekkürle karşılanmıştır (SM, 
HI, 378). Cemiyetin ayrıca kadınların öğ- 
retimine (Beyânülhak, ll, 1455; V, 2095, 
2265), din eğitim ve öğretiminde genel 
ve özel öğretim metotlarının araştırıl- 
masına dair birçok çalışmaya girdiği an- 
laşılmaktadır (ag.e,, |, 453, 468; II, 1059; 
HI, 1249). 

Eğitim ve öğretimde öğrencilerin sos- 
yal ve psikolojik şartlarını dikkate alma- 
nın gereğini zaruri gören cemiyet, Beyâ- 
nülhak'ta bu konuyu ele alan yazılara 
da yer vermiştir. Özellikle Balkanlar'da- 
ki azınlık çocuklarının eğitimine göster- 
diği ilgi, o bölgede yaşayan Osmanlı va- 


tandaşları arasında memnuniyetle kar- 
şılanmış, birçok veli cemiyete bu çalışma- 
larından dolayı teşekkür etmiştir (a.g.e, 
I, 217; V, 2114). 


1908 Meşrutiyeti'nden sonra o güne 
kadar hiçbir devirde görülmeyen kap- 
samda gündeme getirilen devlet, mil- 
let, aile, eğitim, bir ölçüde ekonomi (si- 
gorta vb.), meclis ve yetkileri, kanun yap- 
ma yetkisi ve usulü, halifenin yetkileri- 
nin sınırı, hükümet ve meclisle ilişkileri, 
şeyhülislâmın hükümet ve meclis nez- 
dindeki yeri ve yetkisi gibi konular da 
cemiyet adına neşredilen bildiriler veya 
Mustafa Sabri, Küçük Hamdi, İbn-i Hâ- 
zım, Ferid ve Manastırlı İsmâil Hakkı gi- 
bi önde gelen üyelerin imzalarını taşıyan 
yazılarla tartışma konusu yapılmıştır (bk. 
Beyânülhak, |, 326, 371, 384, 399, 409, 445; 
II, 631, 633, 683, 719, 775,815, 828). 

Cem'iyyet-i İlmiyye-i İslâmiyye üyele- 
rinin siyasi anlaşmazlıklara düşmesi, bir 
kısmı İttihat ve Terakki Fırkası'nı des- 
teklerken bazılarının bu partiye karşı 
kurulan Hürriyet ve İtilâf Fırkası'na gir- 
mesi yüzünden dört yıl boyunca yürütü- 
len başarılı çalışmalar devam ettirile- 
memiş, üyeler çeşitli takibata uğramış, 
cemiyetin şube ve teşekkülleri kapan- 
mıştır. 
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ALİS AYHAN 


2 CEM'İYYET-i É 
İLMİYYE-i OSMÂNİYYE 
(aile hele Umar ) 
Tanzimat döneminde 
Osmanlı aydınları tarafından 
modem ilmi ve kültürü yaymak için 


kurulan cemiyet. 
L zi 


Tanzimat'ın getirdiği geniş çaptaki 
modernleşme hareketiyle Osmanlı Dev- 
leti'nde eğitimi yeniden düzenleme, bi- 
lim ve teknikte ilerleme hedefine yöne- 
lik olarak “meclis” ve “encümen” adı al- 
tında bazı resmi teşekküller kurulmuş- 


CEM'İYYET-i İLMİYYE-i OSMÂNİYYE 


tur. Bunların ilki, Sultan Abdülmecid'in 
emriyle eğitim sisteminin ıslahı için ku- 
rulan Meclis-i Muvakkat'tır. Bu meclis- 
te alınan kararları uygulamak üzere bir 
de Meclis-i Maârif-i Umümiyye oluştu- 
rulmuş ve burada eğitimle ilgili bazı te- 
mel kararlar alınmıştır. Bu Kararlar ara- 
sında İstanbul'da bir dârülfünun kurul- 
ması da vardı. 1851 yılında, dârülfünun- 
da okutulacak ders kitaplarının telif ve 
tercümesi için Encümen-i Dâniş adıyla 
bir kurul oluşturulmuştur. Gerek Encü- 
men-i Dâniş gerekse adları geçen mec- 
lisler devlet tarafından teşkil edilmiş ve 
devletin maarif politikasına uygun çalış- 
malarda bulunmuş kurumlardır. İlk de- 
fa bu sıralarda bazı Osmanlı aydınları 
mesleki olmayan, statü ve şekil itibariy- 
le devlet tarafından daha önce kurulmuş 
meclis ve encümenlerden farklı yapıda 
olan Cem'iyyet-i İlmiyye-i Osmâniyye ad- 
lı bir cemiyet kurmaya karar vermişler, 
Petersburg sefiri Halil Bey'in imzasını 
taşıyan bir dilekçe ile sadârete başvurul- 
ması Üzerine 24 Mayıs 1861'de çıkan irâ- 
de-i seniyye ile cemiyetin çalışmalarına 
izin verilmiştir. 

Cemiyetin gayesi, Cem'iyyet-i İlmiy- 
ye-i Osmâniyye'nin yayın organı ve baş- 
lica kalıcı eseri olan Mecmüa-i Fünün'un 
ilk sayısında neşredilen otuz beş mad- 
delik nizamnâmede şöyle belirtilmiştir : 
1. Cem'iyyet-i İlmiyye-i Osmâniyye, kitap 
telif ve tercümesi ve umuma ders i'tâsı, 
velhâsıl her türlü vesâit-i mümkine ile 
memâlik-i mahrüse-i şâhânede intişâr-ı 
ulüm ve fününa sa'y ü ikdâm edecektir. 
2. Cemiyet ulüm ve maarife ve ticaret ve 
sanayie dair Mecmüa-i Fünün unva- 
nıyla beher mâh ibtidâsında bir gazete 
çıkaracak ve işbu mecmua... âzanın cüm- 
lesine meccânen birer nüshası i'tâ olu- 
nacaktır. 3. Cemiyet mesâil-i diniyye ve 
zamân-ı hâl politikası mebâhisinden ih- 
tiraz edip kendisine takdim olunan lâyi- 
haların dahi mevâdd-ı mezküreden âri 
olmasına dikkat ve itina edecektir (Mec- 
müa-i Fünün, 1/1, s. 2; İsmail Doğan bu 
maddeleri bazı yanlış okumalarla kitabı- 
na aktarmıştır, bk. Tanzimat'ın İki Ucu, s. 
154). Cemiyetin gaye edindiği eğitim ve 
kültür faaliyetleri devletin benimsemiş 
olduğu faaliyetlere paralel mahiyette- 
dir. Dâimi üye, dâimi olmayan üye ve mu- 
habir üye olmak üzere üç ayrı statüde 
üyesi olan cemiyetin âzaları arasında din 
ve ırk farkı gözetilmemektedir. Ancak 
seçilebilmek için aranan şartların başın- 
da üyenin Arapça, Farsça ve Türkçe ya- 
nında Fransızca, Almanca, İngilizce, İtal- 
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yanca ve eski Yunanca gibi Batı dille- 
rinden birini bilmesi gelmektedir. Dâi- 
mi üyeler mutlaka Osmanlı tebaasından 
seçilecektir. Cemiyet'in kurucu üyeleri- 
ne “ruüs” verilmiştir. Üyelerin görevleri 
şunlardır: Dâimi üyeler “vakit ve vukuf- 
ları müsait olduğu takdirde” Mecmüa-i 
Fünün'a makale yazacaklar, ayrıca ken- 
di ihtisas alanlarında ders vereceklerdir. 
Diğer üyeler de isterlerse makale yaza- 
bileceklerdir. Kitap telif ve tercümesin- 
de ise fark gözetilmeksizin bütün üye- 
ler bilgileri nisbetinde eser yazmaya ça- 
lışacaklardır. 


Cemiyetin otuz üç dâimi ve sekiz då- 
imi olmayan üyesi vardı. Dâimi üyelerin 
on altısı Tercüme Kalemi'nde memur ve 
mütercim, on biri çeşitli memuriyetler- 
de, üçü Mühendishâne hocası, ikisi kur- 
may subay, biri de Mekteb-i Harbiyye'- 
de subaydı. Dâimi üyelerden on biri gay- 
ri müslimdi. Kurucu üyeler arasında ule- 
mâdan hiç kimsenin bulunmaması dik- 
kat çekicidir. Bu husus, Tanzimat'tan 
önce başlayan modernleşme süreci içe- 
risinde yetişen yeni tip aydınların eski 
ulemâ sınıfının toplum ve devlet kade- 
melerindeki yerlerini hızla aldığını göste- 
rir. Mecmüa-i Fünün'un yöneticisi Mü- 
nif Mehmed Efendi (Paşa) cemiyetin baş- 
kanı olarak bilinirse de ilk başkan Pe- 
tersburg sefiri Halil Bey olup Münif Pa- 
şa “reis kâlmmakâm-ı evvel'i idi. 

Cem'iyyet-i İlmiyye-i Osmâniyye, ta- 
nınmış birçok ilim adamı ve devlet ricâli 
ile Joseph von Hammer, J. Redhouse gi- 
bi bazı yabanci bilginlerin üye olduğu En- 
cümen-i Dâniş'in etrafında oluşan fikir 
hareketlerine karşı bir tavır geliştirmiş- 


tir. Encümen-i Dâniş'in en faal üyesi olan 
Ahmed Cevdet Paşa'nın temsil ettiği mu- 
hafazakâr ilim zihniyetine karşı Münif 
Mehmed Paşa fen zihniyetini öne çıkar- 
mıştır. Türk kültür ve eğitim tarihinin 
önemli meseleleriyle ilgili daha sonraki 
bütün gelişmelerde bu iki zıt anlayışın 
tesiri görülmüştür (Berkes, s. 232). 


Cemiyet belirli bir merkezi olmaksızın 
Mecmüa-i Fünün'un ilk dört sayısını 
yayımlamış, ikinci sayının bir nüshasını 
devrin padişahı Sultan Abdülaziz'e tak- 
dim ederek onun dikkatini çekmiştir. 
12 Ağustos 1862 tarihli irâde-i seniyye- 
de Mecmüa-i Fünün'un padişah tara- 
fından görüldüğü belirtilmektedir. Da- 
ha sonra devrin sadrazamı Fuad Paşa 
tarafından Çiçekpazarı'ndaki Taş Mek- 
tep binası cemiyete merkez olarak tah- 
sis edilmiştir. 

Avrupa dilleri ve “fünün-ı nâfia” ile il- 
gili ücretsiz derslerin de verildiği cemi- 
yet merkezinde bir kütüphane ve oku- 
ma salonu açılmış, bu salonda otuzdan 
fazla Türkçe, Fransızca, İngilizce, Rumca 
ve Ermenice gazete ve dergi okuyuculara 
sunulmuştur. Ayrıca kütüphanede müs- 
bet ilimlere dair yabancı dilde yazılmış 
1000 kadar kitap bulundurulmuştur. 

Cem'iyyet-i İlmiyye-i Osmâniyye, şim- 
diye kadar sanıldığı gibi Avrupa'da ku- 
rulan Royal Society ve Académie des Sci- 
ences benzeri, ilim adamlarının oluştur- 
duğu bir ilmî cemiyet olmayıp daha zi- 
yade Batı kültürünü tanıma imkânı bu- 
lan ve lisan bilen devlet adamlarından 
teşekkül eden bir kuruluştur. Müesse- 
se olarak da uzun süre devam edebile- 
cek şekilde planlanmamıştır. 
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Cemiyetin faaliyetleri, Avrupa'da geli- 
şen modern bilimleri genç aydınlara ta- 
nıtmak şeklinde özetlenebilir. Kuruluşun 
içinde mütehassıs ilim adamı ve araş- 
tırmacıların bulunmaması, faaliyetlerin 
daha verimli hale gelmesini engellemiş- 
tir. Esasen cemiyetin ilmi araştırmaları 
hedef alan bir gayesi olmamıştır. Asli 
görevlerinden saydığı “ma'lümât-ı nâ- 
fia'ya dair kitap ve risâle telif ve neşri 
gibi faaliyetlerini ise yerine getireme- 
miştir. Cemiyet başkanı Halil Bey'in ve 
diğer üyelerin memuriyetlerinden dolayı 
başka yerlere tayini de cemiyetin çalış- 
malarını olumsuz yönde etkilemiş, bu se- 
beple cemiyet beş yılı aşkın bir süre faali- 
yet gösterdikten sonra kapanmıştır. 


Büyük bir heyecan ve romantik üslüp 
içerisinde “ulüm ve fünûn”u her türlü 
problem ve sıkıntının çaresi sayan Cem'iy- 
yet-i İlmiyye-i Osmâniyye üyeleri, mo- 
dern fizik ilimlerini Türk okuyucusuna 
âdeta metafizik dogmatik gerçekler ola- 
rak sunmuşlardır. 
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II. Meşrutiyet'in ilânından sonra 
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L İstanbul'da kurdukları cemiyet. A 


IL Meşrutiyet'ten sonra çeşitli din, 
mezhep ve tarikat mensupları dernek- 
ler kurarak, gazete ve mecmualar ya- 
yımlayarak aralarındaki bağları kuvvet- 
lendirmenin yollarını aramışlardır. Ken- 
dilerini bu cereyanın içinde bulan sosyal 
gruplardan biri de tarikat mensuplarıdır. 

Cem'iyyet-i Süfiyye, Topkapı Tramvay 
caddesi Molla Gürâni Camii'nin karşısın- 
da kendine ait binada 1327'de (1911) 
faaliyete geçmiştir. Cemiyetin reisi Şey- 
hülislâm Müsâ Kâzım Efendi, ikinci reisi 
ise Kelâmi Dergâhı postnişini Esad (Er- 
bili) Efendi idi. Cemiyet nizamnâmesinin 
birinci maddesinde kuruluş gayeleri şöy- 
le sıralanmıştır: 1. Kardeşlik bağlarını 
kuvvetlendirmek; 2. Tarikat ehlinin ah- 
lâkını güzelleştirmek, maddi ve mânevi 
gelişmesine hizmet etmek; 3. Tarikatla- 
rın şan ve şerefine yakışmayan halleri 
önlemeye çalışmak; 4. Dervişlerin ihti- 
yaçlarını karşılamak. Nizamnâmenin ikin- 
ci maddesinde cemiyetin siyasetle meş- 
gul olmayacağı, üçüncü maddesinde de 
bütün dervişlerin cemiyetin tabii üyesi 
olduğu belirtilmiştir. 


Cemiyetin yayın organı Mart 1327 (Mart 
1911) tarihinde haftalık olarak yayımlan- 
maya başlanan Tasavvuf mecmuasıdır. 
Mecmuanın yöneticisi olan Şeyh Safvet 
(Yetkin) daha sonra cemiyetin ikinci reisi 
olmuştur. Belli aralıklarla cemiyetin mer- 
kez binasında verilen mesleki konferans- 
lardan başka özellikle üzerinde durulan 
diğer konular şunlardır: 1. Başlangıçtan 
günümüze kadar tasavvufun bütün yön- 
lerini ele alan bir tasavvuf tarihi hazır- 
lamak; 2. Tasavvufla ilgili olarak yazıl- 
mış bütün eserleri içine alan geniş bir 
kütüphane kurmak. Ancak tasavvuf ta- 
rihi hazırlama konusunda bazı şahıslar- 
la yazışmalar yapıldığı Mehmet Ali Ayni'- 
nin bir yazısından (bk. İntikad ve Mülâ- 
hazalar, s. 186) anlaşılıyorsa da kurulma- 
sı düşünülen kütüphane için girişilen fa- 
aliyetler hakkında yeterli bilgi yoktur. 

1908'de Meşrutiyet'in ilânından he- 
men sonra Şeyh Nâili Efendi tarafından 
kurulmaya çalışılan Cem'iyyet-i Süfiyye-i 
İttihâdiyye'nin tarafını tutan Muhibbân 
mecmuası ile Tasavvuf mecmuası ara- 
sında zaman zaman tartışmalar olmuş- 
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sâ Kâzım Efendi'nin tasavvufa karşı ol- 
duğunu söyleyerek onun Cem'iyyet-i Sü- 
fiyye'ye başkan seçilmesini tenkit eder- 
ken Tasavvuf da Müsâ Kâzım'ın ehl-i 
tarik olduğunu ve bazı tasavvufi eserler 
tercüme ettiğini yazmıştır. Diğer meş- 
hur bir tartışma da Şeyh Safvet ile İz- 
mirli İsmâil Hakkı arasında, tasavvuf ki- 
taplarında yer alan hadislerin sıhhat de- 
recesi konusunda cereyan etmiş, daha 
sonra tartışmanın sınırları tasavvufun 
birçok meselesini içine alacak biçimde 
genişlemiştir. Şeyh Safvet'in ikinci reis 
olduğu cemiyetin idare heyetinde, aynı 
zamanda Şâzeli hilâfetnâmesine sahip 
olan İsmâil Hakkı da üye olarak bulun- 
maktaydı. Bu ilmi tartışmalar daha son- 
ra iki ayrı kitap halinde neşredilmiştir 
(İsmâil Hakkı İzmirli, Hakkın Zaferleri, İs- 
tanbul 1341; Şeyh Safvet, Tasavvufun Za- 
ferleri, İstanbul 1343). 


Bu tartışmalardan anlaşıldığına göre 
devrin şeyhülislâmını kendilerine reis se- 
çen Cem'iyyet-i Süfiyye daha çok devletin 
resmi görüşü çerçevesinde faaliyet gös- 
terirken Muhibbân grubu daha geniş ve 
daha serbest bir ortam aramaktaydı. 


Sonraki yıllarda cemiyetin idare heye- 
tinde görev alan bazı isimler şunlardır: 
Şeyh Osman Efendi, Şeyh Kutbüddin 
Efendi, Tevfik Efendi, Şeyh Abdülbâki 
Efendi, Şeyh Ali Efendi, Şevketi Efendi, 
Said Efendi, İzmirli İsmâil Hakkı Bey, 
Mahmud Bey, Kâtib-i Umümi Nürullah 
Bey, Muhasebeci Şeyh Sâdeddin Efendi. 
Cem'iyyet-i Süfiyye'nin hangi tarihe ka- 
dar faaliyet gösterdiği tesbit edileme- 
miştir. 
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1917 yılında 
Türkistan'da faaliyet gösteren 
siyasi parti. 

L 4) 

Şubat 1917 ihtilâli ile Rusya'da Çar- 
lık'ın devrilmesi üzerine Moskova'da ge- 
çici hükümet iş başına geldikten sonra 
müessisân meclisi (kurucu meclis) için se- 
çimlerin yapılması kararlaştırıldı. Bu hür- 
riyet ortamında Rusya'da birçok siyasi 
teşekkül ortaya çıktı. Cem'iyyet-i Ulemâ 
Fırkası da Haziran 1917'de, Türkistan 
Genel Valiliği'nin çeşitli dairelerinde ter- 
cümanlık ve hususi dava vekilliği yapan 
Akmescidli Şir Ali Lapin önderliğinde Taş- 
kent'te kuruldu ve temmuzda yapılan 
Taşkent Belediye Meclisi seçimlerinde 
oyların % 60'ını alarak altmış beş üye 
kazandı. Cedidci Şürâ-yı İslâm ve diğer 
Türk milliyetçileri ise 9o 10, sosyalist ih- 
tilâlciler de % 25 nisbetinde oy elde et- 
tiler. Bolşevikler'le beraber sosyal de- 
mokratlar ise ancak üç üyelik kazana- 
bildiler. 


Cem'iyyet-i Ulemöâ'nın Çarlık dönemi 
vali yardımcılarından olan monarşist Li- 
koşin'i belediye başkanı seçmesi, milli 
ve ihtilâlci teşekküller tarafından tep- 
kiyle karşılandı. Monarşist ve liberal bir 
Rus'u Cedidci âlim ve münevverlere ter- 
cih edecek kadar siyasi hatalara düşen 
Cem'iyyet-i Ulemâ Fırkası daha sonra 
yapılan kurucu meclis seçimlerinde bir 
varlık gösteremedi. 


Şir Ali Lapin, kendi cemiyeti adına ge- 
çici hükümetin Türkistan Komitesi'ne bir 
proje sundu. Buna göre mahalli meclis, 
şeyhülislâmın başkanlığında bir mahke- 
me-i şer'iyye (senato) olarak teşekkül 
edecekti. Rusya'da Türkistan hakkında 
çıkarılacak her kanun mahkeme-i şer'iy- 
yenin tasdikinden geçecekti. Cemiyet 
ayrıca İslâm adliyesinin kurulması görü- 
şünde idi. Kadıların verdikleri hükümler 
Türkistan müslümanları için kesin, da- 
valının birisi Rus olması durumunda ise 
ihtiyari olacaktı. Böylece Çarlık dönemi- 
ne göre kadılıklara verilen işlerin sınırı 
genişletilmiş, şeriat mahkemelerinin ver- 
diği hükümlerin de yüksek idari ve ad- 
li makamlar tarafından geri çevrilmesi 
durumu ortadan kaldırılmış olacaktı. Di- 
ğer taraftan Ekim 1917 ihtilâli ile Rus- 
ya'da komünistler iş başına geçerken 
Taşkent'te de 11 Kasım'da kurulan İh- 
tilâl Komitesi iktidarı ele almıştı. Buna 
karşılık Cem'iyyet-i Ulemâ 515 delegenin 
katılı ayıya bir müslümanlar kongresi 
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düzenledi. Bu kongrede Türkistanlılar'ın 
kendi kendilerini idare etmesi hususun- 
da on dört maddelik bir karar kabul edil- 
di. Şir Ali Lapin Taşkent'te toplanan Sov- 
yet- Rus Kongresi'nde hazır bulundu; bu- 
rada ülkesinde iktidarın Türkistanlılar'a 
devredilmesini talep ettiyse de bu hu- 
sus kesinlikle reddedildi. Sovyetler'in de 
Türkistan'ın muhtariyetini tanımada İs- 
tekli görünmemeleri üzerine Türkistan 
Milli Merkez Teşkilâtı Taşkent'i terke- 
derek Hokand'ı milli davanın merkezi 
seçti. Ruslar'a karşı Türkistan'da müca- 
dele veren çoğunlukla muhafazakâr çev- 
relerden meydana gelen ve anlaşmazlık 
içinde bocalayan Cem'iyyet-i Ulemâ ile 
Cedidci Şürâ-yı İslâm Cemiyeti ortaya çi- 
kan bu ümitsiz durum karşısında birleş- 
meye karar verdiler. 9 Aralık 1917'de 
Türkistan müslümanlarının IV. fevkalâ- 
de kongresi yapıldı. 10 Aralık'ta da De- 
mokratik ve Federatif Rusya Cumhuri- 
yeti çerçevesinde Türkistan'ın mahalli 
muhtar bir cumhuriyet olarak ilânına ka- 
rar verildi. Şir Ali Lapin Halk Şürası baş- 
kanı seçildi. Halk Şürası da icrayı yürü- 
tecek hükümeti seçti. Fakat bu hükü- 
met 12 Şubat 1918'de komünistler ta- 
rafından ortadan kaldırıldı. Milli Merkez 
Teşkilâtı'nın üyeleri de dağıldı. Şir Ali La- 
pin önce İstanbul'a, sonra da Berlin'e 
gitti. 1919'un sonlarında Türkistan'a tek- 
rar döndü ve kısa bir müddet sonra ve- 
fat etti. 
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CEM“İYYETÜ-ULEMAİI-MÜSLİMİN ' 
(oksin ) 


Cezayir'de 1931 yılında kurulan 
dini, kültürel ve sosyal 


L amaçlı bir teşkilât. 


Cezayir'in Fransızlar tarafından işgal 
edilmesinden (1830) sonra sömürge yö- 
netimi halkın milli ve dini kimliğinden 
uzaklaştırılması için sistemli bir şekilde 
çalışmıştı. Halkın her türlü dini, sosyal, 
iktisadi hak ve hürriyetlerinin koruna- 


cağını teminat altına alan antlaşma hü- 
kümlerine rağmen arazi ve vakıflara el 
konulmuş, camilerin birçoğu yıktırılmış, 
bir kısmı da kilise, ahır, depo veya kışla 
haline getirilmişti. Düzenli eğitime mad- 
di kaynak sağlayan vakıflara el konulu- 
rak Cezayir gençliğinin büyük bir kısmı 
eğitim imkânlarından mahrum bırakıl- 
mişti. Ayrıca özel eğitim kurumlarının 
gerek açılması gerekse bu kurumlarda 
uygulanacak programlar sömürge yöne- 
timinin tekeline alınarak güç şartlara 
bağlanmıştı. Fransız yönetimi bir taraf- 
tan kendi varlığı için tehlikeli gördüğü 
İslâm inancının gerçek anlamda öğretil- 
mesini engellerken diğer taraftan da 
yoğun bir Hıristiyanlık propagandası sür- 
dürmekteydi. 


Fransız sömürgeciliğine karşı başta 
Emir Abdülkâdir el-Cezâiri'nin hareketi 
olmak üzere girişilen silâhlı bağımsızlık 
ve direniş hareketlerinin hepsi etkisiz bi- 
rakıldı. Cezayir halkı ile Doğu İslâm dün- 
yası arasındaki ilişkiler önceleri yalnız 
hac ve şahsi ziyaretler çerçevesinde kal- 
mışken siyasi etkenler ve diğer bazı se- 
beplerle ülkeden kaçanlarla ilim tahsili 
için gidenler bu İslâm ülkelerindeki ısla- 
hat ve uyanış hareketlerinden etkilendi- 
ler. Özellikle yayın vasıtalarının yaygın- 
laşmasıyla bu uyanış Cezayir'de de yan- 
kı bulmakta gecikmedi. XX. yüzyılın baş- 
larından itibaren Abdülkâdir el-Meccâ- 
vi, Mevlüd b. Mevhüb, Ebü'l-Kâsım el- 
Hafnâvi, Muhammed b. Mustafa el-Ho- 
ca gibi âlimlerin İslâmi eğitim ve öğre- 
tm yolundaki çabaları ferdi çerçevede 
kalması sebebiyle fazla bir fayda sağla- 
yamadıysa da Cem'iyyetü'l-ulemâ'nın 
ortaya çıkmasında etkili oldu. Diğer ta- 
raftan I. Dünya Savaşı ve sonrasında mil- 
letlere kendi haklarını verme konusun- 
daki gelişmeler Cezayir'de Emir Abdül- 
kadir'in torunu Emir Hâlid'in liderliğin- 
de ilk siyasi hareketin meydana gelme- 
sine yol açtı (1919). Sömürge yönetimi 
bu hareketi derhal tesirsiz hale getirip 
liderini Fransa'ya sürdüyse de (1923) ha- 
reketin tohumları gelişerek Cem'iyyetü'l- 
ulemâ'nın doğuşunu hazırlayan etken- 
lerden birini oluşturdu. Diğer taraftan 
I. Dünya Savaşı ve onu takip eden yıllar- 
da çıkan el-Fârük, Zülfikâr, el-İkdâm 
ve özellikle 1925'ten itibaren yayın ha- 
yatına katılan el-Müntekıd, eş-Şihâb, 
el-Cezâ'ir, Şada's-Şahrâ”, el-Berk, el- 
Islâh gibi gazeteler Cezayir halkının hak- 
larını elde etmeleri, milli ve İslâmi kim- 
liklerini korumaları için mücadele veri- 
yorlardı; bu çerçevede ıslahat partisi ve- 


ya ulemâ cemiyeti gibi bir teşkilât kurul- 
ması gerektiği konusu da devamlı ola- 
rak işleniyordu. 

Cem'iyyetü'l-ulemâ'nın kuruluşunda 
en büyük pay Abdülhamid b. Bâdis'e ait- 
tir. Tunus'ta Zeytüne Üniversitesi'nde 
okuyan ve İslâm dünyasının içtimai, si- 
yasi ve iktisadi şartlarıyla problemleri 
üzerine bilgi sahibi olan İbn Bâdis'in 
1913 yılında yaptığı hac seyahati, bu ko- 
nudaki bilgi ve müşahedelerini geliştir- 
mesi için bir fırsat teşkil etti. Medine'- 
de bulunduğu üç ay boyunca, Muham- 
med Beşir el-İbrâhimi ile birlikte, Ceza- 
yir'e döndüklerinde Kur'an ve Sünnet 
esaslarına göre yetişmiş bir gençlik vü- 
cuda getirmek için plan ve programlar 
yaptılar; döndükten sonra da bu çalış- 
malarına devam ettiler. 

Cem'iyyetü'l-ulemâ'nın kurucuları ile, 
Cezayir halkının sosyal, iktisadi, kültü- 
rel ve ilmi alanlarda ilerlemesi için faali- 
yette bulunmak gayesiyle bir grup aydın 
tarafından 1927 Temmuzunda kurulan 
Nâdi't-terakki arasında baştan beri sıkı 
ilişkiler mevcuttu ve Abdülhamid b. Bâ- 
dis ile Tayyib el-Ukbi konuşmacı olarak 
bu kulübün faaliyetlerine katılmışlardı. 
Nitekim cemiyetin kuruluş çalışmaları 
da Nâdi't-terakki'de başlatılmış ve ce- 
miyet 5 Mayıs 1931 tarihinde burada 
yapılan bir toplantıda Cem'iyyetü'! - ule- 
mâi'-müslimine'!-Cezâiriyyin adıyla res- 
men teşekkül etmiştir. Çoğunluğu oluş- 
turan ıslahatçıların yanında Fransız yö- 
netiminde görevli ve bazıları tarikat men- 
subu olan âlimlerin de katıldığı bu top- 
lantıda, aralarında başından beri cemi- 
yetin kuruluşu için faaliyet gösteren Ab- 
dülhamid b. Bâdis, Muhammed Beşir el- 
İbrâhimi, Tayyib el- Ukbi, Mübârek el-Mi- 
li ve Muhammed Emin el-Amüdi'nin de 
bulunduğu on üç kişi idare heyeti üye- 
liklerine seçildi. Cemiyetin başkanlığına 
da Fransızlar'la iyi ilişkiler içinde bulu- 
nan ve köklü bir aileden gelmesi, halkın 
desteğini sağlaması sebebiyle toplantı- 
ya katılanların güvenini kazanmış olan 
Abdülhamid b. Bâdis getirildi. Tüzüğün- 
de siyasi konularda faaliyet gösterme- 
yeceği, sosyal ve eğitimle ilgili problem- 
lere hal çaresi arayacağı ve ülkenin her 
tarafında şubeler, kulüpler ve ilköğretim 
için bağımsız okullar açacağı belirtilen 
cemiyet, sömürge yönetimi tarafından 
da 31 Mayıs 1931 tarihli resmi gazete- 
de yayımlanan kararla tanınarak resmen 
faaliyete geçti. 

Kuruluşundan hemen sonra eğitim, 
kültür ve sosyal alanlarda yoğun bir fa- 
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aliyete başlayan cemiyetin bünyesinde 
bulunan ve aynı zamanda çoğu devlet 
memuru olan çeşitli tarikat mensupları 
ile asıl cemiyete yön veren ve faaliyetle- 
rini sürdüren islahatçı ulemâ arasında 
ilk yıl boyunca herhangi bir anlaşmazlık 
görülmedi. Ancak 23 Mayıs 1932 tari- 
hinde yeni idare heyetini seçmek için ya- 
pılan genel kurul toplantısında bir sü- 
redir hissedilen fikir ayrılıkları su yüzü- 
ne çıktı. Açıktan açığa değilse de cemi- 
yetin faaliyetinin temelde dini- milli bir 
şuuru yaymak suretiyle sömürge yöne- 
timinden kurtulmaya yönelik olması ve 
Muhammed Abduh'un yolunda islahatçı 
bir çizgi takip etmesi kısa zamanda 1s- 
lahatçılarla tarikatçıları karşı karşıya ge- 
tirdi. İkinci genel kurul toplantısında yö- 
netimi ele geçirme gayretleri sonuç ver- 
meyince tarikat mensupları ayrılarak ay- 
ni yıl içinde Cem'iyyetü ulemâi's-sünne 
adlı yeni bir cemiyet kurdular ve çıkar- 
dıkları el-İhlâs ve el-Mi'yâr adlı gaze- 
telerle Cem'iyyetü'l-ulemâ'ya karşı mü- 
cadele başlattılar. Fransız işgalinin baş- 
langıcından XIX. yüzyılın sonlarına ka- 
dar sürdürülen kurtuluş hareketlerinde 
önemli rol oynayan tarikatlarla sömür- 
ge yönetimi arasında bu tarihlerden iti- 
baren bir yakınlaşma başladığı ve XX. 
yüzyılın ilk çeyreğinde selefi ıslahat ha- 
reketlerinin ortaya çıkması üzerine de 
buna karşı olan tarikatçılarla yönetim 
arasında bir iş birliğinin kurulduğu gö- 
rülmektedir. Islahatçıları Vehhâbilik”le 
itham eden tarikatçılar sömürge yöne- 
timine başvurarak Cem'iyyetü'l-ulemâ'- 
nın gösterdiği faaliyetlerle kuruluş ga- 
yesinden uzaklaştığını ve bunun için yö- 
neticilerinin cezalandırılması gerektiğini 
bildirdiler, ayrıca camilerde konuşmala- 
rına izin verilmemesini istediler. Sömür- 
ge yönetimi de bu yönde karar alarak 
camilerde resmi görevlilerden başkala- 
rının konuşmasını yasakladı (1933). An- 
cak Cemi'yyetü ulemâi's-sünne fazla de- 
vam edemeyerek dağıldı. 


Mevcut düzen ve hukuki şartlar çerçe- 
vesinde faaliyetlerini sürdüren ve bun- 
dan âzami ölçüde faydalanma yolunu 
tutan Cem'iyyetü'l-ulemâ'nın ülke çapın- 
da faaliyetlerinin ve gücünün artması 
üzerine sömürge yönetimi engelleme ha- 
reketlerini ve baskılarını arttırdı. Özel 
okulların açılması güç şartlara bağlan- 
dı, açılmış olanların bir kısmı kapatıldı 
ve bazı hocalar çeşitli bahanelerle tutuk- 
landı. 1938 ve 1939 yıllarında cemiyet 


üyesi olan veya cemiyetle ilgisi bulunan- 
ların hacca gitmelerine izin verilmedi. 
Sömürge yönetiminin, Il. Dünya Savaşı 
arefesinde Cezayir halkının desteğini 
sağlamak için bütün grup ve partilerden 
istediği devlete bağlılık ve savaşta ken- 
dilerine yardımcı olma ilânına birçok mu- 
hitten olumlu cevap gelirken Cem'iyye- 
tü'l-ulemâ ile Hizbü'ş-şa'b buna karşı 
çıktılar. Bunun üzerine her iki teşkilâtın 
yöneticilerinin bir kısmı tutuklandı, bir 
kısmı da sürgüne gönderildi. Savaştan 
sonra tekrar faaliyete geçen cemiyet ba- 
zı partilerle de iş birliğine girerek sö- 
mürge yönetiminden siyasi haklar iste- 
di ve Cezayir bağımsızlık savaşının baş- 
lamasında önemli bir rol oynadı. 


Cem'iyyetü'l-ulemâ'nın faaliyetlerini 
birkaç ana grupta ele almak mümkün- 
dür. 


Eğitim ve Öğretim. Fransız işgalinden 
sonra geçen bir asır boyunca sömürge 
yönetiminin sürdürdüğü politikalarla Ce- 
zayir halkı sistemli bir şekilde kendi mil- 
li ve dini değerlerinden uzaklaştırılarak 
cehaletin kucağına atılmıştı. 1929-1930 
yılına ait bir istatistiğe göre ortaokul ve 
liselerde 4752 Avrupalı öğrenciye karşı- 
lık 296, üniversitede ise 2013 Avrupalı 
öğrenciye karşılık sadece doksan yedi 
Cezayirli öğrenci okuyordu. Il. Dünya Sa- 
vaşı öncesinde altı-on dört yaş grubun- 
daki 1.150.000 çocuktan ilkokula gitme 
imkânını elde edenlerin oranı bu sayının 
onda birini dahi bulmuyordu. 1950'de 
bile Cezayir ilkokullarında 97.400 Avru- 
palı öğrenciye karşılık 82.864, ortaokul 
ve liselerde ise 15.177 Avrupalı öğrenci- 
ye karşılık 3214 Cezayirli öğrenci oku- 
yordu. Cezayir nüfusunun 10 milyon, Av- 
rupalı azınlığın ise 1 milyon olduğu dü- 
şünüldüğünde aradaki uçurum daha da 
belirginleşmektedir. Diğer taraftan ilköğ- 
retimde Avrupalı ve Cezayirli çocuklar 
ayrı ayrı okullarda eğitim görüyorlardı. 
Fransızca'nın resmi dil olmasına karşı- 
lık halkın kendi dili Arapça'ya yabancı 
dil muamelesi yapılıyor ve ancak orta 
öğretimde seçmeli ders olarak okutulu- 
yordu. 


Halkın ve özellikle genç nesillerin ken- 
di milli ve mânevi değerlerine dönme- 
dikçe ülkenin sömürge olarak kalmaya 
devam edeceğini ve ülke insanının kendi 
kimliğine Kavuşmadıkça bağımsızlığın 
mümkün olamayacağını kavrayan Cem 'iy- 
yetü'l-ulemâ mensupları eğitim ve öğ- 
retim meselesini faaliyetlerinin ağırlık 
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merkezi yaptılar. Camilerde ve açtıkla- 
rı okullarda özellikle Kur'an, Arapça, İs- 
lâm tarihi ve Cezayir tarihi öğretilmesi- 
ne önem verdiler. Bu faaliyetlerin kısa 
zamanda etkisini göstermesi ve rakip 
kuruluş Cem'iyyetü ulemâi's-sünne'nin 
başvurusu üzerine resmi görevlilerin di- 
şındaki kişilerce camilerde vaaz ve ders 
verilmesinin yasaklanmasının ardından 
cemiyetin faaliyetlerini zorlaştırıcı uy- 
gulamalar başlatıldı. 1938'den itibaren 
müsaade almadan okul açılması suç sa- 
yıldı ve mevcut özel okulların kontrol al- 
tında tutularak hocaları milli temayül 
gösterenlerin kapatılması hükme bağ- 
landı. Ancak bütün güçlüklere rağmen 
cemiyet bu yöndeki faaliyetlerini sürdür- 
meye devam etti. Bazı Fransız belgele- 
rine göre bu okulların sayısı 1934'te elli 
beş, 1936'da 130 ve 1939'da da 350'ye 
ulaşmış olarak gösterilmekte ise de ce- 
miyetin kurucularından Muhammed Be- 
şir el-İbrâhimi'nin bizzat kaydettiğine 
göre bu sayı 1951 yılında 125 idi. 

Sosyal ve Kültürel Faaliyetler. Cem'iy- 
yetü'l-ulemâ'nın önemli hedeflerinden 
biri de sömürge yönetimi altında Ceza- 
yir toplumunun içine düştüğü kötü şart- 
ların düzeltilmesiydi. Bunun için de ça- 
lışmayı, adaleti ve sosyal dayanışmayı 
emreden İslâm esaslarına dönmek ge- 
rekiyordu. Öncelikle fakir ve kimsesizle- 
re yardım etmek, okul ve cami yaptır- 
mak gibi amaçlarla şehirlerin birçoğun- 
da hayır dernekleri kuruldu. 1933'te ce- 
miyet mensuplarının resmi camilerde 
ders ve vaaz vermeleri yasaklanınca ba- 
ğımsız camiler yaptırma yoluna gidildi, 
bu arada Kisintina'da tâcirler cemiyeti- 
nin kuruluşuna öncülük edildi. Diğer ta- 
raftan kapitalizm ve sosyalizm gibi Ba- 
tı kaynaklı fikir akımlarına karşı İslâm 
esaslarının öğretilmesine gayret göste- 
rildi. Sosyal, sportif ve sanata yönelik 
kulüpler açılarak cami muhitinde ger- 
çekleştirme imkânı bulunmayan faali- 
yetlere hız verildi, böylece bilhassa genç- 
liğin diğer sosyal ihtiyaçlarının karşılan- 
masına çalışıldı. Kadınların eğitim ve öğ- 
retimine özellikle önem verildi. Cemiyet 
kültürel faaliyetlerini Fransa'daki yurt- 
taşlarına da götürdü, oradaki çeşitli ku- 
lüpler vasıtasıyla Cezayirliler'in yoğun 
oldukları bölgelere ilim adamları gönde- 
rerek konferanslar verdirdi. 


Cemiyet ayrıca hedeflerinin gerçekleş- 
mesi ve toplumun şuurlandırılması için 
yayın hayatına atıldı. Ancak 1933 yılın- 
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da çıkmaya başlayan es-Sünnelü'n-ne- 
beviyye, eş-Şeri'atü'1-Muhammediyye 
ve es-Sırâtü's-sevi adlı gazeteler kısa 
süre sonra kapandı. İlk sayısı 1935'te çı- 
kan el-Beşâ'ir ise Il. Dünya Savaşı Sı- 
rasında yayımını durdurdu ve savaşın 
arkasından tekrar çıkmaya başlayarak 
1956 yılına kadar devam etti. 


Siyasi Faaliyetler. Cemiyetin kuruluş 
tüzüğünde her ne kadar siyasi faaliyet- 
te bulunmayacağı belirtilmişse de çalış- 
malarının tabii bir sonucu ve İslâmiyet - 
te din - siyaset ayırımı yapılmamasının 
gereği olarak siyasi bir talep fikri kendi- 
liğinden oluştu. Yayın organlarında doğ- 
rudan değilse de bunu ihsas eden ifade 
ve yazılar yer alıyordu. Ancak asıl gaye 
toplumu içine düştüğü cehalet, ekono- 
mik yetersizlik ve tefrikadan kurtarmak- 
tu. Halkın maddi ve mânevi bakımdan 
güçlenmesi ise sömürge yönetimi için 
başlı başına bir tehlikeydi. Nitekim 1954 
Ocak ayında Fransız yönetimine verilen 
bir raporda ulemânın nüfuzunun artma- 
sının Fransız hâkimiyeti için gerçek bir 
tehlike teşkil ettiği ve bunların asıl he- 
definin “müslüman insan” yetiştirmek 
olduğu belirtilmiştir. 


Mahalli seçimlere fert fert katılarak 
kendi adaylarını destekleme yolunu tu- 
tan cemiyetin siyasi alandaki faaliyet- 
lerinin en önemlisi, Arapça'nın yabancı 
dil olmaktan çıkarılıp Fransızca gibi res- 
mi dil haline getirilmesi, camilerin yöne- 
tim ve bakımının vakıflarının gelirleriyle 
birlikte müslümanlara devri, İslâmi ilim- 
ler fakültesi açılması ve İslâmi yargı teş- 
kilâtının kurulması gibi Fransız yöneti- 
mi nezdindeki isteklerini tartışmak ama- 
cıyla 7 Haziran 1936'da Cezayir İslâm 
Kongresi'ni toplamak oldu. Bu toplantı- 
ya Cezayir'deki bütün siyasi partilerin 
temsilcileri katıldı. Cemiyetin siyasi ta- 
vir ve faaliyeti, sınırlı ve hizip taassubu- 
na dayalı parti faaliyeti gibi olmayıp ayı- 
rım yapmadan bütün toplumu kapsıyor- 
du. Bu konuda siyasi partilerle ortak ha- 
rekete de önem veriliyordu. 

Cem'iyyetü'i-ulemâi'l-müslimin, doğ- 
rudan doğruya Fransız sömürge yöneti- 
mini hedef almadan eğitim ve kültür fa- 
aliyetlerine ağırlık veren bir çizgi takip 
ederek halkın gerçek mânada İslâm'ı 
kavraması ve kendi milli değerlerini ta- 
nıması için çalışmış, programı ve politi- 
kası ile ülkede dini düşüncenin gelişme- 
sinde ve sömürge yönetimine karşı ba- 
ğımsızlık fikrinin yerleşmesinde en önem- 
li etkenlerden biri olmuştur. 
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CEMMÂİLİ 
(isi ) 

Ebü Muhammed Takıyyüddin 
Abdülgani b. Abdilvâhid b. Ali 
el-Makdisi el-Cemmâili 
(6. 600/1203) 


Hadis hâfızı. 
L J 


Rebiülevvel 541'de (Ağustos 1146) Fi- 
listin'de Nablus yakınlarındaki Cemmâil 
köyünde doğdu. 543 veya 544'te doğ- 
duğu da söylenmektedir. Dımaşki ve Sâ- 
lihi nisbeleriyle de anılır. O dönemde Fi- 
listin Haçlılar'ın istilâsı altında bulundu- 
ğu için ailesi ve akrabaları Cemmâil'den 
Dımaşk'a göç etti. Hanbeli mezhebinde 
olmaları ve Dımaşk'ta bu mezhebin baş- 
ka mensupları bulunmaması dolayısıyla 
şehrin dışında Kâsiyün dağı eteklerin- 
de, sonradan Sâlihiye diye anılacak olan 
bir mahalle kurarak oraya yerleştiler. 

Cemmâifli, teyzesinin oğlu ve kendisin- 
den dört ay küçük olan İbn Kudâme el- 
Makdisi'nin babası ve Cemmğâil hatibi 
Ahmed b. Muhammed b. Kudâme'den 
ilk derslerini aldı. Bir müddet sonra İbn 
Kudâme ile birlikte diğer ilim merkez- 
lerini dolaşmaya başladı. 561'de (1165- 


66) Bağdat'a gitti ve Abdülkâdir-i Gey- 
lâninin medresesine yerleşerek ondan 
fıkıh ve hadis okudu. Elli gün sonra Gey- 
lâni'nin vefat etmesi üzerine Bağdat'ın 
diğer âlimlerinden dört yıl boyunca muh- 
telif ilimler tahsil etti. Son derece kuv- 
vetli hâfızası onu hadise yöneltti. Daha 
sonra Dımaşk, Kahire ve İskenderiye'ye 
gitti. Üç yıl kaldığı İskenderiye'de Ebü 
Tâhir es-Silefirden 1000 cüze yakın ha- 
dis yazdığı rivayet edilir. Bu bölgedeki 
âlimlerden faydalandıktan sonra tekrar 
Dımaşk'a ve Bağdat'a döndü. Oradan İs- 
fahan'a geçti. Burada Ebü Müsâ el-Me- 
dini'den çok faydalandı. Ebü Nuaym el- 
İsfahâni'nin Ma "rifetü's-sahâbe adlı ese- 
rini ilk defa görerek inceledi. Kitapta 190 
kadar hata bulduğunu söylemesi bazı 
kimseleri kızdırdı. Bunların kendisini öl- 
dürmek istediklerini anlayınca İsfahan'ı 
gizlice terketti. Daha sonra bu görüşle- 
rini Tebyinül-isâbe li-evhâmin hasa- 
let li-Ebi Nu'aym fi Ma'rifeti's-şahâ- 
be adlı eserinde bir araya getirmiştir. 
Ebü Müsâ el-Medini (6. 581/1185), ha- 
dis ilmini Cemmâili kadar iyi bilen pek 
az kimsenin İsfahan'a geldiğini belirte- 
rek bu tenkitlerinde onun haklı olduğu- 
nu söylemektedir. Cemmâili Musul'a gel- 
diğinde İbnü'l-Haşşâb gibi âlimlerden 
faydalandı. Burada Ukaylı'nin, İmam Ebü 
Hanife'nin aleyhindeki rivayetlere geniş 
yer veren el-Cerh ve't-ta'dil adlı ese- 
rini okuttuğu için Hanefiler'i öfkelendir- 
di ve hapse atıldı (Ebü Şâme, s. 46). Ken- 
disini seven biri tarafından Ebü Hanife'- 
ye dair bölümün eserden çıkarılıp saklan- 
ması üzerine serbest bırakıldı. Dımaşk'a 
dönünce Dımaşk Camii'nde Hanbeliler'e 
mahsus kısımda hadis dersleri vermeye 
başladı. Duygulu bir insan olduğu için 
hadis okuturken hem ağlar, hem de hal- 
kı ağlatırdı. Derslerinin büyük rağbet 
görmesini kıskanan bazı Şâfiiler ve özel- 
likle Selâhaddin-i Eyyübi'nin takdirine 
mazhar olan Dımaşk Kadısı İbnü'z-Zeki 
Muhyiddin Muhammed b. Ali ile Dımaşk 
hatibi Ziyâeddin Abdülmelik b. Zeyd ed- 
Devlat tarafından Dımaşk valisine şikâ- 
yet edildi (596/ 1199-1200); Selefiyye gö- 
rüşünde olan Cemm3âifli'nin Allah'ın sıfat- 
ları hususunda teşbih yanlısı olduğu id- 
dia edildi. Ahmed b. Hanbel'i çok seven 
ve Kur'ân-ı Kerim'in mahlük olmadığı 
konusunda onun gibi düşünen Cemmâ- 
ilinin, yaygın kanaatin aksine görüşleri 
bulunduğu ileri sürüldü. Valinin huzu- 
runda yapılan görüşmelerde Selef aki- 
desini savunan Cemmâili'nin camide va- 
az edip hadis okutması yasaklandığı gi- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 
Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


bi kendisinden kısa zamanda şehri ter- 
ketmesi istendi. O da bunun üzerine ön- 
ce Ba'lebek'e, daha sonra da Mısır'a git- 
ti. Mısır'da da Şâfil fakihlerinden bazı- 
ları onun Mücessime taraftarı olduğu 
ve halkın inancına zarar verdiği iddiasıy- 
la öldürülmesine fetva verince Mağrib'e 
sürgün edilmesi kararlaştırıldı; fakat bu 
emir kendisine tebliğ edilmeden 23 Re- 
biülevvel 600'de (30 Kasım 1203) vefat 
etti ve Karâfe'de toprağa verildi. 


Cemm3âili'yi takdirle anan Zehebi, din- 
den çıktığına dair fetva veren kimsele- 
rin, akaid esaslarının açıklanması konu- 
sunda metot bakımından onunla anla- 
şamayan bazı Eş'ariler'den (kelâmcılar) 
ibaret olduğunu söylemektedir. Allah'ı 
insana benzettiği iddiasına gelince, bu 
naslarda, Allah'a nisbet edilen “inmek”, 
“çıkmak” (nüzül, istivâ) gibi kavramların 
(haberi sıfatlar) mecazi mânalarıyla te'vil 
edilmelerinin isabetli olmayacağı görü- 
şünden kaynaklanmaktadır. Aslında bu 
görüş Hanbeliler ile bazı muhaddislerin 
müşterek bir kanaatidir. 


Cemmâili'den hadis tahsil edenler ara- 
sında, her biri hadis hâfızı olan oğulları 
İzzeddin Ebü'l-Feth Muhammed, Cemâ- 
leddin Ebü Müsâ Abdullah ile fakih olan 
oğlu Muhyiddin Ebü Süleyman Abdur- 
rahman, ayrıca Ruhâvi, Muvaffakuddin 
diye bilinen Abdüllatif el-Bağdâdi ve ta- 
nınmış muhaddis Ziyâeddin el-Makdisi 
gibi âlimler bulunmaktadır. Kıraat ve 
Arap dili âlimi, muhaddis Ebü'l-Yümn 
el-Kindi, Dârekutni'den sonra Cemmâili 
gibi bir hadis hâfızının gelmediğini belirt- 
miştir. Ziyâeddin el-Makdisi'nin söyledi- 
ğine göre de devrin muhaddisleri Cem- 
mâili'nin bir benzerini görmediklerini iti- 
raf etmişlerdir. 


Cemmâili'nin heybetli bir görünüşü, 
sert bir tabiatı, son derece güçlü bir hâ- 
fızası vardı. Kendisine sorulan hemen 
her hadisin ne derece sağlam ve râvile- 
rinin ne kadar güvenilir olduğunu ay- 
rıntılarıyla bilirdi. Bununla birlikte gu- 
rura kapılacağı endişesiyle elinde kitap 
bulunmadan hadis rivayet etmezdi. Ta- 
lebeleriyle çok ilgilenir, onları ilim öğ- 
renmeye ve bu maksatla muhtelif ilim 
merkezlerini dolaşmaya teşvik ederdi. 
Doğru olduğuna inandığı bir şeyi çekin- 
meden söyleyen Cemmâili, haksızlığa da- 
yanamaz, güçlü ve heybetli yapısıyla kö- 
tülükleri bizzat engellemeye çalışırdı. İs- 
fahan'da ve Mısır'da bulunduğu sıralar- 
da halkın kendisine gösterdiği saygı ve 
aşırı ilgiden ötürü yolda rahatça yürü- 
yemezdi. Çok cömertti. Para biriktirme- 
yi sevmez, eline geçeni ihtiyaç sahipleri- 
ne gizlice dağıtırdı. 

Eserleri. 1. Umdetü'l-ahkâm*. el-"Um- 
de fi'l-ahkâm fi me'âlimi1-helâl vel- 
harâm adıyla da anılan eser, Sahih-i 
Buhâri ile Şahih-i Müslim'deki ahkâm- 
la ilgili 420 kadar hadisi konularına gö- 
re sıralayarak bir araya getirmiştir. Bir- 
çok şerhi bulunan kitap Mustafa Abdül- 
kâdir Atâ tarafından Beyrut'ta basılmış- 
tır (1406/1986). 2. el-Mihne “an imâmi 
Ehli's-sünne ve kâ'idihim ile'l-cenne. 
Ahmed b. Hanbel'e halku”l-Kur'ân* me- 
selesinden dolayı yapılan eziyetlere dair- 
dir (Kahire 1932). Eser Abdullah b. Ab- 
dülmuhsin et-Türki tarafından da Mih- 
netü'l-İmâm Ahmed b. Muhammed 
b. Hanbel adıyla yayımlanmıştır (Kahire 
1987). 3. en- Nasiha fi'l-ed'iyeti'ş-sa- 
hiha. Kütüb-i Sitte ile Anmed b. Han- 
bel'in e/- Müsned'i, Taberâni'nin mu'cem- 
leri vb. eserlerden derlediği Hz. Peygam- 
ber'in muhtelif konulara dair 114 kadar 


cemmâili'nin 
el-Kemâl 
ftesmâ?'i'r-ricâl 
adlı eserinin 

I. cildinin 

unvan sayfası ile 
ilk sayfası 

(Millet Ktp., 
Feyzullah 

Efendi, 

nr. 1506) 
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CEMMÂLLİ 


duasını ihtiva etmektedir. Eser Abdülkâ- 
dir el-Arnaüt ve Mahmüd el-Arnaüt ta- 
rafından Beyrut'ta yayımlanmıştır (1405 / 
1985). 4. Siretü'n-nebi ve ashâbühü'1- 
“aşere. Eseri H. ed-Denâvi neşretmiştir 
(Beyrut 1986). 5. el-Kemâl* fi esmâ'iT- 
ricâl. el-Kemâl fi ma 'rifeti'r-ricâl adıy- 
la da anılan eser, rivayetleri Kütüb-i Sit- 
ie'de yer alan râvilerin hal tercümeleri- 
ni ihtiva eden ilk çalışmadır. Tanınmış 
birçok İslâm âlimi bu esere zeyil mahi- 
yetinde kitaplar kaleme almışlardır. el- 
Kemâl'in yazma bir nüshası Millet Kü- 
tüphanesi'ndedir (Feyzullah Efendi, nr. 
1506-1508). 6. el-Misbâh fi “uyüni'l-ehâ- 
disi's-sıhâh. Sahihayn hadislerini ken- 
dine ulaşan senedlerle bir araya geti- 
ren, Zehebi'nin kırk sekiz cüzden ibaret 
olduğunu söylediği bu müstahrec'in 
müellif hattıyla olan bir bölümü Zâhi- 
riyye Kütüphanesi'nde bulunmaktadır 
(Mecmua, nr. 30, vr. 2173-2449). 7. “Akide 
(Brockelmann, GAL, I, 438; Suppl, 1, 607). 
8. ed-Dürretü'l-mudi'e fi's-sireti'n- 
nebeviyye (Brockelmann, GAL, l, 438). 
Kutbüddin el-Halebi diye tanınan Abdül- 
kerim b. Abdünnür bu eseri el- Mevri- 
dü'l-“azbi'l-heni fi'l-kelâm “alâ sf- 
reti “Abdilgani adıyla şerhetmiştir. 9. 
Ahbârü'!- Haseni'!-Başri. Eserin müel- 
lif hattı bir nüshası Zâhiriyye Kütüpha- 
nesi'nde mevcuttur (Mecmua, nr. 55, vr. 
1654-1704). 


Cemmâili'nin birer nüshası Zâhiriyye 
Kütüphanesi'nde bulunan diğer eserleri 
de şunlardır: Ebü)-“Âş b. Rebí“, Me- 
nâkıbü's-sahâbe, Şalâtü'n-nebi fil-en- 
biyâ'i leylete'l-isrâ?, Hadisü'l-ifk, Fe- 
Zâ'ilü “Ömer b. el-Hattâb (Brockelmann, 
GAL Jar.|, VI, 192). Bunlardan başka bazı 
kaynaklarda onun sünen”lere dair 200 
cüze yakın bir hacimde ve müsvedde ha- 
lindeki Nihâyetü'l-murâd min kelâmi 
hayri'1-“ibâd'ı, 100 cüz hacminde olup 
halka okuduğu el-Ehâdis ve'l-hikâyât'ı, 
iki ciltten ibaret Gunyetü'l-huffâz fi tah- 
kiki müşkili'l-elfâz'ı, el-Erba'ün adlı 
dört ayrı çalışması ve her biri birer cilt- 
ten ibaret el- Yevâkitü1-fâhire, Tuhfe- 
tü't-tâlibin fi'l-cihâd ve'l-mücâhidin, 
el- Âsârü'l-merdiyye fi feğâ''ili hayriT- 
beriyye, er-Ravza adlı kitapları, her bi- 
ri bir veya birkaç cüz halinde olan et- 
Teheccüd, el-Ferec, es-Salât mine'- 
ahyâ’ ile'l-emvât, es-Şıfât Zemmü'T- 
riyâ”, Zemmü'!-gıybe, et- Tergib fi'd- 
du'â”, Fezâ'ilü Mekke, el-Emr bi'l- 
ma “rüf, Fezâ'ilü ramazân, Fezâ 'ilü'ş- 
sadaka, Feğâ'ilü “aşri zilhicce, Fezâ'i- 
lü'l- hac, Fezâ 'ilü receb, Vefâtü'n-ne- 
bi, el- Aksâmü'lleti akseme bihe'n-ne- 
ık-Ciltçilik 
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bi, İ tikâdü'ş-Şâfi'1, Zikrü'l-kubür, Dü- 
rerü'l-eser, Tebyinü'l-işâbe li-evhâ- 
min hasalet li-Ebi Nu 'aym fi Ma 'rife- 
ti'ş-sahâbe, Eşrâtü's-sâ'a adlı çalışma- 
ları zikredilmektedir. 
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al M. Yaşar KANDEMİR 
m l 7 
CEMRE 
(özeli) 
Hacda şeytan taşlama sırasında 
atılan taşlara ve bu taşların 


atıldığı yerlere verilen ad. m 


Sözlükte “kor parçası; çakıl taşı” gibi 
mânalara gelen cemre, bir fıkıh terimi 
olarak hacıların kurban bayramı günle- 
rinde Mina'da attıkları küçük taşların 
her birini ve bu taşların atıldığı üç ayrı 
yeri ifade eder. Çoğulu cimâr ve ceme- 
râttır. Bu yerlere taş atılması işine de 


remy-i cimâr denir. Cemrelerden Mina- 
Mekke yönündeki ilkine küçük veya bi- 
rinci cemre (el-cemretü's-suğrâ, el-cemre- 
tü'l-ülâ), ikincisine orta cemre (el-cemre- 
tü'l-vüstâ), üçüncüsüne de büyük cemre 
veya Akabe cemresi (el-cemretü'l-kübrâ, 
cemretü'l-Akabe) adı verilir. Birinci cem- 
re ile orta cemre arasında 156,40 m., 
orta cemre ile Akabe cemresi arasında 
116,77 m. mesafe bulunmaktadır. 


“Şeytan taşlama” diye de adlandırılan 
bu atışlar, Hz. İbrâhim'i Allah'ın emrini 
yerine getirmekten alıkoymak isteyen 
şeytanın yine onun tarafından Mina'da 
taşlanmasının hâtırasını yaşatmakta ve 
insanları daima günaha sokmaya çalı- 
şan şeytana karşı bir tür tepki ve diren- 
meyi temsil etmektedir. Bir hadiste ri- 
vayet edildiğine göre, Hz. İbrâhim Kâbe'- 
nin inşasını tamamladıktan sonra Ceb- 
râil'in yol göstermesiyle ilk haccını yap- 
tığı ve oğlu İsmâil'i kurban etmeye gö- 
türdüğü esnada Mina'nın söz konusu üç 
yerinde önüne çıkan şeytanı taşlamıştır 
(Müsned, l, 297, 306-307; Hâkim, 1, 466; 
Beyhaki, V, 153-154). Hz. Peygamber de 
Vedâ haccı sırasında bu cemrelere taş 
atmış ve özellikle bu esnada hac ibade- 
tinin yapılış şeklinin kendisinden öğre- 
nilmesini istemiştir (Müslim, "Hac", 310- 
312). Bundan dolayı kurban bayramının 
birinci günü Akabe cemresine, diğer üç 
gün de her üç cemreye taş atılması fa- 
kihlerin ittifakı ile vâcip olup terkinden 
dolayı ceza kurbanı (dem) gerekir. Sahih 
hadislerde bu uygulamanın Hz. İbrâhim'in 
sünnetine dayandığı açıkça belirtildiği 
ve sembolik olarak şeytanın taşlandığı 
bilindiği halde Frantz Buhl'ün bunu Câ- 


Cemerât mevkiinden genel görünüş - Mekke / Suudi Arabistan 


hiliye âdetlerine dayandırması ve taşla- 
ma ile kimin tel'in edildiğinin pek vâzıh 
olmadığını ileri sürmesi şaşırtıcıdır (bk. 
EL U, 1012; JA, IH, 89-90). F. Buhi ayrıca 
bayramın son üç gününde taşların gü- 
neş battıktan sonra atıldığı, başkaları 
tarafından atılan taşların da kullanıla- 
bildiği şeklinde J. L. Burckhart'tan nak- 
len verdiği tamamen yanlış bilgiler ya- 
nında cemretü"!-Akabe'ye ilk gün, diğer- 
lerine de “bayramın pek mühim olma- 
yan diğer günlerinde” taş atılmasının, 
bunların daha az önemli olduğunu dü- 
şündürdüğü şeklinde garip ve mesnet- 
siz bir yorumda da bulunur. Şeytan taş- 
lama sırasında kadınların yüzlerini biraz 
açtıklarına dair verilen bilgi de gerçeğe 
aykırıdır; çünkü kadınların yüzlerini açık 
tutmaları ihramın gereklerinden olup 
cemreye mahsus bir şey değildir. Frantz 
Buhl'ün bu fahiş hatalarının Encyclo- 
pedia of Islam'ın yeni neşrinde yer al- 
mamasına karşılık şeytan taşlamanın es- 
ki putperest ibadetinden intikal ettiğine 
dair iddianın tekrar edilmesi (£7? |(İng.|, 
ll, 438), müsteşriklerin İslâm'ın vahye da- 
yanan bir din olmadığı şeklindeki ön yar- 
gılarının tabii sonucudur. 


Arefe günü Arafat vakfesinden sonra 
Müzdelife'ye doğru yola çıkan hacılar 
sabah namazını Müzdelife'de, ilk vakti 
olan alaca karanlıkta kılarlar ve Meş'ar-i 
Harâm'daki vakfenin ardından güneş 
doğmadan Mina'ya hareket ederler. Mi- 
na'ya vardıkları zaman Akabe cemresi- 
nin yanında, ihrama girdiklerinden beri 
söyledikleri telbiye'yi kesip bu cemre 
için hazırladıkları yedi çakıl taşını “Bis- 
millâhi Allahüekber” diyerek teker te- 
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ker Akabe cemresine atarlar. Birinci gün 
diğer cemrelere taş atılmaz. 

Akabe cemresinin taşlanması işi, Ha- 
nefiler'e göre kurban bayramının birin- 
ci günü şafağın sökmesiyle başlar, aynı 
gün güneş batıncaya kadar devam eder. 
Ancak müstehap olan, taşlamanın gü- 
neşin doğmasından sonra yapılmasıdır. 
Gündüz atamayanlar hiçbir ceza gerek- 
meksizin gece de atabilirler. Mâlikiler'e 
göre taşlama güneş doğunca başlar, ba- 
tınca son erer; geceye kalırsa hacının 
kurban kesmesi gerekir. Şâfii ve Hanbe- 
liler'de ise Akabe cemresine taş atma 
bayramın birinci günü gece yarısından 
başlamakla birlikte en faziletli zaman 
güneş doğduktan sonraki zamandır, bu 
süre güneş batıncaya kadar devam eder. 
Atamayanlar diğer teşrik" günlerinde 
de atabilirler. Atılacak taşların nohuttan 
büyük, fındıktan küçük olması tavsiye 
edilmiştir. Taşların Müzdelife'den top- 
lanması müstehap, cemrelerin civarın- 
dan toplanması ise mekruhtur. Hatta 
Hanbeliler, buradan alınan taşlarla ya- 
pılan taşlamanın geçersiz olduğunu ka- 
bul etmişlerdir. Ayrıca temiz olmayan 
yerlerden taş alınmamalıdır. Şâfii, Mâli- 
ki ve Hanbeliler'e göre cemrelere atıla- 
cak nesnenin “taş” olması gerekir; de- 
mir, kurşun, toprak, tahta gibi şeyler 
atılamaz. Hanefiler'e göre ise üzerinde 
teyemmüm yapılan, yani toprak cinsin- 
den olan her şey atılabilir. Taşları at- 
mayıp elle koymak câiz olmadığı gibi bir 
defada hepsini veya birkaç tanesini at- 
mak da tek taş atmak hükmünde sayıl- 
mıştır. Hastalık, yaşlılık vb. sebeplerden 
dolayı taş atacak durumda olmayanların 
yerine vekâlet verdikleri kimseler de bu 
işi yapabilir. 

Hacılar Akabe cemresini taşladıktan 
sonra kurbanlarını kesebilir, traş olup 
Kâbe'yi tavafa ve sa'y etmeye gidebilir- 
ler. Bayramın birinci ve ikinci günlerin- 
de geceyi Mina'da geçirmek Hanefiler'e 
göre sünnet, diğer üç mezhebe göre ise 
vâciptir. Yine bayramının ikinci, üçüncü 
ve Mina'da kalınması halinde dördün- 
cü günleri sırayla birinci, orta ve Akabe 
cemrelerine yedişer taş atılır. Bu cem- 
relere taş atmanın vakti, müctehidlerin 
ittifakı ile her gün zevalde başlamakta 
olup daha önce atılması câiz değildir. 
Ancak Ebü Hanife'den zevaldan önce at- 
manın câiz olduğuna dair bir görüş de 
nakledilmiştir. Hanefi ve Şâfiler'e göre 
bayramın ikinci ve üçüncü günlerinin taş- 
lama vakti ertesi gün fecrin doğuşuna 
kadar devam eder. Mâliki ve Hanbeli- 
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ler'e göre ise bu süre güneşin batmasıy- 
la sona erer. Ancak Hanbeliler mazere- 
ti bulunan kimselerin geceleyin de taş 
atabileceklerini kabul etmişlerdir. Bay- 
ramın dördüncü günü güneşin batma- 
sıyla taşlama vaktinin son bulduğu ko- 
nusunda mezhepler görüş birliği içinde- 
dir. Şâfii ve Hanbeliler'e göre teşrik gün- 
leri olan bayramın son üç günü bir tek 
gün hükmünde olduğundan bunların ilk 
ikisinde taş atamayan kimse, son günün 
akşamına kadar bulduğu ilk firsatta taş 
atabilir. Kurban bayramının dördüncü gü- 
nü de kalınması halinde cemrelere top- 
lam yetmiş taş atılmış olur. Hacıların bi- 
rinci ve orta cemreye yedişer taş attık- 
tan sonra her birinin yanında Kâbe'ye 
dönerek dua etmeleri, Akabe cemresi- 
ne taş attıktan sonra ise beklemeden 
ayrılmaları sünnettir. Kurban bayramının 
ikinci ve üçüncü günleri zevalden son- 
ra cemrelere taş atan hacılar, isterlerse 
dördüncü günün atışını terkederek Mek- 
ke'ye dönebilirler. Ancak bunun için Ha- 
nefi mezhebine göre dördüncü gün şa- 
fak sökmeden, diğer üç mezhebe göre 
ise üçüncü gün güneş batmadan önce 
Mina sınırlarından ayrılmış olmaları şart- 
tır. Ayrılmayanlar, dördüncü günün atış- 
larını da yaparak Mina'dan ayrılırlar. Dör- 
düncü taşlamanın yapılması daha fazi- 
letli kabul edilmekle birlikte hacılar bu 
konuda muhayyer bırakılmıştır. 
Mina'daki cemrelerin yeri, İslâm ön- 
cesinden itibaren işaret taşları ile (taş- 
tan yapılmış silindirimsi yığmalar) belir- 
lenmişti. Ancak XIX. yüzyıla kadar cem- 
relerin etrafında taşın düşüş mesafesi- 
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ni sınırlandıran bir işaret veya ihata du- 
varı yoktu. Bu yüzden dinen geçerli ola- 
cak mesafe konusunda fakihler arasın- 
da uzun tartışmalar olmuş, son dönem 
âlimleri bu mesafeyi 3 zirâ ile (yaklaşık 
1,5 m.) sinırlandırmıştır. 1291 yılı Zilka- 
de ayının sonlarında (Ocak 1875) cemre- 
tü'l-Akabe'nin çevresine demir parmak- 
lıklar yapılmış, bu şekilde cemreye faz- 
laca yaklaşmaktan doğabilecek izdiha- 
mın önlenebileceği düşünülmüştür. An- 
cak halk tarafından taş atılacak mekâ- 
nın genişletildiği şeklinde anlaşılabile- 
ceği endişesiyle bu parmaklıklar bir yıl 
sonra kaldırılmış ve her üç cemrenin et- 
rafına taşların düşeceği yeri belirleyen 
havuz biçiminde duvarlar inşa edilmiştir. 
Öte yandan bir tepenin eteğinde bulu- 
nan Akabe cemresinin arkasından (tepe 
tarafından) taş atmak sünnete aykırı ol- 
duğundan eskiden cemrenin kuzeydo- 
ğu yönüne bir de duvar örülmüştü. Bu 
tepe yol yapımı sebebiyle 1956 yılında 
ortadan kaldırılırken buraya yine bir du- 
var yapılmıştır. 1975'te cemrelerin bu- 
lunduğu mevki, izdihamı önlemek için 
40 ilâ 80 m. eninde ve 1 km. boyunda 
bir yolla iki katlı olarak yeniden düzen- 
lenmiş, daha sonra yapılan bir tâdilât 
sırasında ise Akabe cemresindeki duvar 
ortadan kaldırılmıştır. 
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CEMŞİD ü HURŞİD 
(3) 
İran ve Türk edebiyatlarında 


çeşitli şairler tarafından mesnevi olarak 
işlenen klasik aşk hikâyesi. 
L ne) 

Eserden esere bazı farklılıklar göster- 
mekle beraber konunun ana çizgileriyle 
esası şudur: Çin hükümdarının oğlu Cem- 
şid rüyasında gördüğü kıza âşık olur. 
Bu kız Rum kayserinin kızı Hurşid'dir. 
Aşk derdiyle günden güne eriyen Cem- 
şid babasını razı edemeyeceğini anlayın- 
ca dostu bezirgân Mihrâb ile birlikte sev- 
diğine kavuşmak için yollara düşer. Ba- 
şından geçen binbir güçlük, cenkler ve 
mücadeleler sonunda sevdiğine kavuşan 
Cemşid, Hurşid'le evlenerek Çin'e döner 
ve daha sonra da babasının tahtına çı- 
kar. Konunun anlatıldığı mesnevilerde, 
zamanlarının çok güzel canlandırılan spor 
oyunları ile zengin savaş sahneleri de 
yer almaktadır. 

İlk “Cemşid ü Hurşid”, İranlı şair Sel- 
mân-ı Sâveci (6. 778/ 1376) tarafından 
Celâyirli Hükümdarı Sultan I. Üveys'in 
isteği üzerine 763'te (1361) nazmedil- 
miştir. 2700 beyit civarında olan ve aru- 
zun “mefâilün / mefâilün / feülün” ka- 
lıbı ile yazılan mesnevi, Firdevsi'nin Şeh- 
nâme'sinden, Nizâmi'nin Hüsrev ü Şi- 
rin'i ile Heft Peyker'inden, Unsuri'nin 
Vâmık u “Azrâ” adlı eserinden, Emir 
Hüsrev'in Şirin ü Hüsrev'inden alınan 
çeşitli efsane ve hikâyelerle zenginleşti- 
rilmiştir. Eserin Nuruosmaniye (nr. 4188, 
4189, 4190), İstanbul Üniversitesi (FY., nr. 
442) ve Süleymaniye (Hüsrev Paşa, nr. 504, 
baş tarafı hayli eksik) kütüphanelerinde 
nüshaları vardır. Selmân-ı Sâveci'nin 
Cemşid ü Hürşid'inin Reşid-i Yâsemi 
tarafından Külliyyât-ı Hâce Cemâled- 
din Selmân-ı Sâveci içinde neşri yapıl- 
mıştır (Tahran, ts.). 

Türk edebiyatındaki ilk “Cemşid ü Hur- 
şid” mesnevisi ise bilindiği kadarıyla Ah- 
medi (6. 815/1412-13) tarafından yazıl- 
mıştır. Ahmedi'nin, Sâveci'nin mesnevi- 
sindeki gibi aruzun “mefâilün / mefâi- 
lün / feülün” kalıbıyla kaleme alınan 4798 
beyitlik eseri, bizzat şairi tarafından ya- 
pılan geniş ilâvelerle Selmân-ı Sâveci'- 
ninkinin alelâde bir tercümesi olmaktan 
çıkmış, telif denebilecek bir zenginliğe 
yükselmiştir. Emir Süleyman'ın isteğiyle 
yaşlılık çağında yazdığı Cemşid ü Hur- 
şid'i Ahmedi 806'da (1403) tamamlamış 
ve yer yer divanında bulunmayan çeşit- 
li gazellerle de süslemiştir. Tek nüshası 


İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi'ndeki 
(TY, nr. 921) İskendernâme nüshası için- 
de mevcut olan eser Nihad Sâmi Banar- 
lı tarafından bulunarak ilim âlemine ta- 
nıtılmıştır (bk. TM, VI, 136-159). Daha son- 
ra eser üzerinde Mehmet Akalın bir dok- 
tora çalışması hazırlamış (Atatürk Üniver- 
sitesi Ed. Fak., 1969) ve gramer özellikle- 
riyle birlikte metin kısmını neşretmiştir 
(Ankara 1975). 


“Cemşid ü Hurşid” yazan diğer bir Türk 
şairi de Cem Sultan'dır (6. 1495). 883 
(1478) yılında daha yirmi yaşlarında iken 
meydana getirdiği eserini babası Fâtih 
Sultan Mehmed'e ithaf etmiştir. Cem 
Sultan eserine Âyât-ı Uşşâk adını ver- 
miş, Cemşid ü Hurşid isminin ise ona 
lakap olduğunu bildirmiştir (İnce, Cem 
Sultan, s. 97). Bu eser de Ahmedi'ninki 
ile aynı vezinde nazmedilmiş olup yak- 
laşık 5300 beyit tutmaktadır. “İdüben 
tercüme Selmân sözünden / Veli ziba- 
ter ittük can sözünden” beytinde ifade 
ettiği üzere Selmân-ı Sâveci'nin eseri- 
nin bir tercümesi olarak başladığı mes- 
nevisini daha sonra hayli genişletmiş, 
gazeller ve kıtalarla süslemiştir. Selmân-ı 
Sâveci'nin eserinin 2700 beyit civarın- 
da olduğu göz önüne alınırsa Cem Sul- 
tan'ınkinin sadece basit bir tercüme ol- 
madığı anlaşılır. Bu mesnevinin biri ek- 
sik ve sayfaları karışık 124 varaklık (Kü- 
tahya Vâhid Paşa Ktp., nr. 1666), diğeri ise 
tam olmak üzere 188 varaklık iki nüs- 
hası bulunmaktadır. Bunlardan, varlığı 
önce Cahit Öztelli tarafından haber ve- 


Abdi'nin 
Cemşid ü 
Hurşid'inin 

ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Pertev 

Paşa, 

nr. 443) 


rilen ikinci nüsha Ankara Üniversitesi 
İlâhiyat Fakültesi Kütüphanesi'nde bu- 
lunmaktadır (nr. 18.464). Kütahya nüs- 
hası üzerinde Gülcan Mamaş bir lisans 
tezi, öbür nüsha ile ilgili olarak da Ad- 
nan İnce bir doktora tezi hazırlamıştır 
(ok. bibi.). 

“Cemşid ü Hurşid” mesnevisi yazan 
şairlerden biri de Il. Selim zamanında 
(1566-1574) yaşayan, hayatı hakkında 
kendi eserinde verdikleri dışında yeterli 
bilgi bulunmayan Abdi'dir (bk. İnce, TDL, 
nr. 410, s. 186-192). Eserin bilinen tek 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi'nde 
bulunmaktadır (Pertev Paşa, nr. 443). Son 
sayfasındaki kayıttan yazmanın müellif 
hattı olduğu anlaşılmaktadır. Abdi'nin 
II. Selim'e şehzadeliği sırasında takdim 
ettiği eser 5940 beyittir. Mesnevi, “Ol- 
du tis'a mi'eyle sittü sittin / Bu bâğ-ı 
dil-keşe târih-i rengin” (vr. 1453) ve eb- 
ced hesabıyla “pes tamâm kitâb" gibi 
tarih kayıtlarına göre 966'da (1558-59) 
telif edilmiştir. Bilinen Cemşid ü Hurşid 
mesnevileri içinde en hacimlisi Abdi'nin- 
kidir. Bu eser üzerinde Nazan Kuloğlu 
tarafından bir yüksek lisans tezi hazır- 
lanmıştır (bk. bibi.). 

Bunların dışında Hubbi Ayşe Kadın'a 
(6. 998/ 1589) nisbet edilen bir Cemşid 
ü Hurşid daha bulunmaktadır (Levend, 
s. 101). Kâtib Çelebi, tezkirelerin Amas- 
yalı Hubbi Hatun'a nisbet ettikleri Cem- 
şid ü Hurşid'in Ahmedi'ye ait olabile- 
ceğini kaydeder. Şeyhoğlu Mustafa'nın 
Hurşidnâme adıyla 789'da (1387) telif 
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ettiği mesnevide (Süleymaniye Ktp., Ha- 
midiye, nr. 550/4) Hurşid yer almakla 
birlikte bunun konusu ötekilerden daha 
farklıdır. 
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CEM'U”I- CEVÂMİ* 
(ema ) 
Tâceddin es-Sübki'nin 
(6. 771/1370) 
fıkıh usulüne dair eseri. J 


Sübkî, fikih usulü alanında devrinin 
ilmi geleneğinin de tesiriyle, önce Bey- 
zâvi'nin (ö. 685/1286) Minhâcü'l-vü- 
şül'ü üzerine babası Takıyyüddin es-Süb- 
ki'nin başladığı el-İbhdc adlı şerhi ta- 
mamlamış, ardından İbnü'l- Hâcib'in (6. 
646/ 1249) Muhtasarü'l-müntehâ ad- 
lı eserine Ref'u'1- Hâcib adıyla bir şerh 
yazmış, daha sonra da bu iki şerhin öze- 
ti mahiyetindeki, tam adı Cem u'l- ce- 
vâmi" fî uşüli'!-fıkh olan bu eseri ka- 
leme almıştır. Ancak eser plan ve muh- 
teva bakımından Beyzâvi'nin Minhâcü'- 
vüşül'üne daha yakındır. 


Müellif önsözde, eserin esas itibariyle 
adı geçen iki şerhi kapsadığını, bu ara- 
da bazı ilâvelerin yapıldığını, ayrıca ken- 
di zamanına kadar yazılan 100 civarında 


usul kitabından çeşitli konuları derledi- 
ğini belirtmektedir (Cem 'u'i-cevâmi), I, 
25-26). Gerçekten müellif, o güne kadar 
yazılan usul kitaplarında yer alan görüş- 
leri bazan birer kelimelik atıflarla da ol- 
sa başarılı bir şekilde özetlemiştir. 

Tâceddin es-Sübki, Cem'u'I-cevâ- 
mide Hanefi ekolünün usul kitaplarına 
ve görüşlerine de yer vermekle birlikte 
eserini daha çok Şâfil (mütekellimin) eko- 
lüne bağlı kalarak yazmıştır. Ancak ki- 
tap, kendinden önceki görüşlerin ve usul 
kitaplarının bir sentezi olması bakımın- 
dan iki metodu birleştiren eserler ara- 
sında sayılır. 

Cem'u'l-cevâmi', Minhâcü'l-vüsül'- 
de olduğu gibi bir mukaddime ile yedi 
ana bölümden (kitâb) oluşur. Mukaddi- 
mede bazı temel kavramların tanımı ya- 
pılıp şer'i hükümle ilgili konular, teklifi 
ve vazi hüküm, hükmün kaynağı, mev- 
zuu ve muhatabı gibi meseleler ele alı- 
nır. Yedi bölüm ise sırasıyla kitap, sün- 
net, icmâ, kıyas, istidlâl, teâdül- tercih, 
ictihad konularına ayrılmıştır. Müellif ara 
konulara bazan doğrudan doğruya, ba- 
zan da “Mes'ele" başlığıyla girmekte, de- 
illere inmeden o konuda mevcut görüş- 
leri, çok defa görüş sahiplerini de belirte- 
rek vermektedir. Görüş sahiplerinin bir- 
çok yerde ayrı ayrı zikredilmesi, söz ko- 
nusu görüşe katılan usulcüleri bir araya 
getirme gayreti kadar diğer eserlerde bu 
şahıslara yapılan yanlış atıfları tashih et- 
me veya Minhâcü'l-vüsül'de yer alma- 


CEM'U'İ-CEVÂMİ' 


yan isimleri ilâve etme maksadıyla izah 
edilebilir (Cem “w'i-cevâmi", Il, 438-439), 
Tâceddin es-Sübki tercih ettiği görü- 
şü genellikle önce verip ardından diğer 
görüşlere temas etmekte, bazan da hep- 
sini ortaya koyup daha sonra tercihini 
belirtmektedir. Fakat müellifin tercihi 
şâfii ekolünde yaygın olarak kabul gö- 
ren görüşten, bilhassa İbnü'l- Hâcib ve 
Beyzâvi'nin tercihinden genelde ayrı de- 
ğildir. Eserde görüş ve tercihlerin gerek- 
çelerine ve karşı itirazlara yer verilmez. 
Müellif, Minhâcü'!- vüsül'de yer alan 
delilleri ihtisar amacıyla kitabına alma- 
dığını, sadece meşhur kitaplarda açıkça 
belirtilmeyen delilleri zikrettiğini ifade 
etmektedir (Cem'u'i-cevâmi, Il, 438). 
Ancak Sübki, çok az yerde de olsa İb- 
nü'l-Hâcib ve Beyzâvi'ye aykırı görüş be- 
yan etmekte ve muhalefetinin önemine 
dikkat çekmektedir (a.g.e., Il, 438). 


Eserde meşhur usulcüler isimlerin- 
den çok, çağdaşı diğer kitaplarda oldu- 
ğu gibi onlara alem olan lakaplarla anı- 
lir. Meselâ; “kadi” Ebü Bekir el-Bâkıllâ- 
ni, “kadıyân” Bâkıllâni ve Kâdi Abdül- 
cebbâr, “üstâz” Ebü İshak el-İsferâyini, 
“imam” Fahreddin er-Râzi, “imamân” 
İmâmü"!-Haremeyn el-Cüveyni ile Fah- 
reddin er-Râzi, “şeyh” Ebü'l-Hasan el- 
Eş'ari, “eş-şeyh el-imâm” babası Takıy- 
yüddin es-Sübki isimlerini ifade etmek- 
tedir. 

Cem 'u'1-cevâmi', daha önce telif edi- 
len klasik usul kitaplarını muhtasar da 


Cem “u'kcevâmi'in ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Hâlet Efendi, nr. 795/1) 
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CEM'U”İ- CEVÂMİ' 


olsa derlediği için hem çağdaşları hem 
de sonraki âlimler tarafından itibar gör- 
müş, medreselerde yüzyıllar boyunca 
okutulmuş, zamanla fıkıh usulünün kla- 
sik eserleri arasına girmiştir. Üzerinde 
birçok şerh, hâşiye ve ihtisar çalışması 
yapılmış olan eser ayrıca nazma çekil- 
miş ve bu çalışmalarla birlikte defalar- 
ca basılmıştır. 


A) Şerhleri. Esere ilk şerhi müellifin 
yazdığına dair kaydı (Brockelmann, GAL, 
H, 109; Suppl, 11, 105) ihtiyatla karşılamak 
ve bunu bazı ilk devir kaynaklarda mev- 
cut ifadenin (İbn Hacer, HI, 140; İbnü'l- 
İmâd, VI, 222) yol açtığı bir yanılma ola- 
rak görmek gerekir. Kaynakların bir kıs- 
mı, müellifin sonradan yazdığı Men u'l- 
mevâni” (Mısır 1322) adlı eseri Cem u'l- 
cevâmi'in şerhi olarak göstermek tema- 
yülünde iseler de Men'u'l-mevâni'in 
bu kitaba o devirde yapılan itirazlara mü- 
ellifin verdiği cevapları içine alan bir eser 
olduğu anlaşılmaktadır. Eserin on beş 
civarındaki şerhinden belli başlıları şun- 
lardır: 1. Bedreddin ez-Zerkeşi, Teşni- 
fü'l-mesâmi' (Kahire 1332). 2. Şemsed- 
din Muhammed b. Muhammed el-Ese- 
di el-Gazzi, e/-Burüku'l-levâmi “, Gazzi 
bu eserde Cem 'u'l-cevâmi' ile ilgili ba- 
zı görüş ve tartışmaları yazıp Sübki'ye 
göndermiş, müellif de onun soru ve iti- 
razlarına verdiği cevapları Men'u'l-me- 
vâni" adlı eserinde toplamıştır. Kaynak- 
larda Gazzi'nin Teşnifü'1-mesâmi" adıy- 
la yaptığı bir başka şerhten de söz edil- 
mektedir (Sehâvi, IX, 218; Keşfüz-zunün, 
I, 596). 3, Ebü Zür'a el-irâki, el-Gaysü- 
hâmi'. Zerkeşi'nin şerhinin muhtasarı 
mahiyetindedir (Brockelmann, GAL Suppl, 
Ii, 105). 4. Celâleddin el- Mahalli, e/- Bed- 
rüt-tâli“ fî halli Cem “i1-cevâmi", Ese- 
rin en güzel şerhlerinden biridir. Metin- 
le ve hâşiyeleriyle birlikte defalarca ba- 
sılmıştır (Bulak 1285, 1287; Kahire 1308, 
1318, 1358; Mısır 1304; Fas 1327). Mahal- 
li şerhi üzerine yapılan belli başlı hâşi- 
yeler: a) İbn Hatib el-Fahriyye diye tanı- 
nan Bedreddin Muhammed b. Muham- 
med'in hâşiyesi. Mahalli'nin öğrencisi 
olan müellif, hâşiyesinde İbn Ebü Şerif'in 
hocasına yönelttiği tenkitleri cevaplan- 
dırmaya çalışmıştır (Sehâvi, IX, 25). b) 
Kemâleddin İbn Ebü Şerif el-Makdisi, 
ed-Dürerü'l-levâmi" bi-tahriri Cem i'1- 
cevâmi" (Fas 1312). Müellif 886 (1481) 
yılında tamamladığı bu hâşiyesini yazar- 
ken Molla Gürâni'nin Cemu'1-cevâmi' 
şerhinden büyük ölçüde faydalanmış, ona 
tâbi olarak bazı aşırılıklara ve zorlama- 
lara da düşmüştür (Sehâvi, IX, 66). c) Nü- 


reddin es-Semhüdi, Sadhu's-sevâci' 
(Brockelmann, GAL Suppl, Il, 105). d) Ze- 
keriyyâ el-Ensâri, Hâşiye “alâ Cem 'i7- 
cevâmi" (TSMK, Revan, nr. 539). e) İbn 
Kâsım el-Abbâdi, el-Âyâtü'1-beyyinât 
(1-IV, Bulak 1289; Kahire 1316). f) Abdur- 
rahman b. Câdullah el-Bennâni'nin hâ- 
şiyesi. İbn Kâsım el-Abbâdi'nin metoduy- 
la fakat muhtasar olarak yazılmıştır (Bu- 
lak 1285, 1297; Kahire 1308). Abdurrah- 
man b. Muhammed eş-Şirbini de Ma- 
halli şerhi ve Bennâni hâşiyesi üzerine 
ilâve ve notlar (takrirat) yazmış, ikisi bir- 
likte basılmıştır (Kahire 1358). g) Hasan 
b. Muhammed el-Attâr'ın hâşiyesi (Ka- 
hire 1316, 1358). h) Muhammed Hase- 
neyn Mahlüf el-Adevi'nin hâşiyesi (Kahi- 
re 1341). 5. Molla Gürâni, ed-Dürerü'!- 
levâmi“. Süleymaniye Kütüphanesi'nde- 
ki (Karaçelebizâde Hüsâmeddin, nr. 81; 
Yozgat, nr. 172) yazmaları ile bazı kay- 
naklarda (Keşfü'z-zunün, 1, 596; Hediy- 
yetü”l-“arifin, 1, 135) bu adla geçen eser, 
Brockelmann tarafından el- Budürü'1-le- 
vâmi' şeklinde kaydedilmiştir (Brockel- 
mann, GAL Suppl, 11, 106). Molla Gürâni 
eserinin birçok yerinde Mahalli'yi tenkit 
etmiş, buna karşılık Mahalli'nin öğren- 
cileri de yazdıkları eserlerde Molla Gürâ- 
ni'nin yanlışlarını ortaya koymaya çalış- 
mışlardır (Sehâvi, I, 242 ; VII, 41). 6. Ebü'l- 
Abbas Ahmed b. Halef b. Abdurrahman 
Halülü el-Kayrevâni, ez-Ziyâ”ü1-lâmi". 
Abdullah b. İbrâhim el-Alevi'nin Neşrü7- 
bunüd adlı eserinin kenarında basılmış- 
tır (l-IH, Fas 1326). 7. Muhammed Bahit, 
el-Bedrü's -sâtı* “alâ Cem “i'1-cevâmi' 
(Kahire 1332, I. cüz). 

B) Manzum Hale Getirilmiş Şekilleri. 1. 
Radıyyüddin Muhammed b. Muhammed 
el-Gazzi, ed-Dürerü'l-levâmi" ffî nazmi 
Cem i'1-cevâmi'. Radıyyüddin'in oğlu 
Bedreddin el-Gazzi tarafından el- “İk- 
dü'l-câmi" fi şerhi'd-Düreri'l-levâmi" 
adıyla şerhedilmiştir. 2. Süyüt, el-Kev- 
kebü's-sâtı" (Kahire 1923). Süyüti bu 
manzumesini yine kendisi şerhetmiştir. 
3. Ebü'l-Hasan Nüreddin el-Üşmüni, el- 
Bedrü'l-lâmi* fi nazmi Cem“i'1-cevâ- 
mi“ (Kahire 1332). Bu eseri de müellifi 
şerhetmiştir. 4. Ahmed b. Abdürrezzâk 
b. Muhammed el-Mağribi er-Reşidi, Naz- 
mü'l-usül. 5. Fas Sultanı Abdülhafiz el- 
Alevi, el- Cevâhirü'l-levâmi' fî nazmi 
Cem "i1-cevâmi' (Fas 1327). 

C) Muhtasarları. 1. Zekeriyyâ el- Ensâ- 
ri, Lübbü'l-uşül. Ensâri bu muhtasarını 
daha sonra Gayetü'l-vüşül ilâ lübbi1- 
uşül adıyla şerhetmiş ve ikisi birlikte 
basılmıştır (Kahire 1310, 1330). Şerh Üze- 


rine ibnü'i-Cevheri bir hâşiye yazmış, söz 
konusu metin, şerh ve hâşiye birlikte ba- 
sılmıştır (Kahire 1360/1941). 2. Mahmüd 
b. Ömer el-Bâcüri, e/-Fusülü1-bedi'a ff 
usüli'ş-şeri“a (Kahire 1323). 
BİBLİYOGRAFYA : 
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CEM‘U’l-CEVÂMÌ‘ 
(ella) 
Süyüti'nin 
(6. 911/1505) 
bütün hadisleri toplamak üzere 


L kaleme aldığı eseri. S 


Süyüti bütün hadislerin 200.000 ci- 
varında olduğunu düşünmekte ve bun- 
ları bir araya getirmeyi arzu etmektey- 
di. el- Câmi“u'1- kebir adıyla da bilinen 
ve müellifin vefatı üzerine yarım kalan 
Cem “u'l-cevâmi" bu düşüncenin mah- 
sulüdür. İki bölüm halinde tertip edilen 
eserin birinci bölümünde kavli hadisler 
alfabetik olarak sıralanmakta, ikinci bö- 
lümde ise fiili veya kavli- fiili hadisler bu- 
lunmaktadır. Bu kısım da aşere-i mü- 
beşşereden başlamak üzere diğer sahâ- 
bi râvilerin adına göre alfabetiktir. Her 
hadisten sonra onu rivayet eden sahâ- 
bilerin adları verilmektedir. 


Eserde yetmiş bir kaynaktan derle- 
nen 100.000'e yakın hadis bulunmakta- 
dır. Bu kaynakların bir kısmı günümüze 
intikal etmemiştir. Bu sebeple Cem "u'I- 
cevâmi', aynı zamanda büyük bir kül- 
tür mirasının bir kısmını büsbütün kay- 
bolmaktan kurtarmıştır. Süyüti gerek 
Cem 'u'l- cevâmi'deki, gerekse ondan 
kısa metinli 10.000'den fazla hadisi se- 
çerek meydana getirdiği el-Câmi'u's- 
sağir'deki hadislerin sahih, hasen ve za- 
yıf oluşunu, mukaddimede kaynaklarını 
sadece sahih hadis ihtiva edenler; sahih, 
hasen, zayıf hadis ihtiva edenler; sade- 
ce zayıf hadis ihtiva edenler şeklinde üç 
grup halinde sınıflandırmak suretiyle 
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belirtmiştir. Yalnız güvenilir hadisleri de- 
ğil ulaşabildiği bütün hadisleri toplama- 
yı arzu etmiş, bu sebeple eserde birçok 
zayıf, hatta mevzü rivayetler de yer al- 
mıştır. Bunda müellifin, eserini yeniden 
gözden geçirme fırsatını bulamaması- 
nin da tesiri vardır. 

Müttaki el-Hindi (6. 975/ 1567), Cem'u'- 
cevâmi' ile el-Câmi'“u's-sağir'i birleş- 
tirerek bazı ilâveler yaptıktan sonra 
hadisleri kitap ve bablara göre tertip et- 
miş, kitapları da isimlerine göre alfabetik 
sıraya koymak suretiyle Kenzü”l-"um- 
mâl* fi süneni'l-akvâl ve'!-ef'âl adlı 
eserini meydana getirmiştir. 

En eski yazma nüshası Süyüti'nin ve- 
fatından otuz sekiz yıl sonraki bir tarihi 
(949) taşıyan Cem'u'l-cevâmi', 1970 
yılına kadar yazma olarak çeşitli kütüp- 
hanelerde (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 95, 
316.956; Hidiviyye Ktp., nr. 473; Mektebe- 
tü'l-Ahmediyye, Yüsuf Şerkâvi bölümü, nr. 
1411; Zâhiriyye Ktp., nr. 195) kalmıştır. 
Bu tarihte Mecmau'I-buhüsi'l-İslâmiyye 
(Ezher) tarafından kurulan üç kişilik bir 
komisyon eser üzerinde çalışmaya baş- 
lamış ve 1970'te Kahire'de eserin neşri- 
ne geçilmiştir. Sekiz veya on cilt olaca- 
ğı tahmin edilen eserin IV. cildi 1992'de 
yayımlanmıştır. 
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lal İSMAİL L. ÇAKAN 


iş PESA 
CEM'U'I- CEVAMI* 
(ella) 
Süyüti'nin 
(6. 911/1505) 
È nahiv ilmine dair eseri. l 


Süyüti 100'e yakın eserden derlediği 
bu kitabına Arapça ile ilgili bütün konu- 
ları ihtiva ettiği için Cem'u'l-cevâmi" 
adını verdiğini söylemektedir. Ondan ön- 
ce de bu adı taşıyan birkaç kitap yazıl- 
mıştır (bk. Keşfü'z-zunün, 1, 595-598) Tã- 
ceddin es-Sübki'nin (6. 771/1370) usül-i 
fıkha dair eseri bunların en eskilerin- 
dendir. Ayrıca Süyüti'nin hadise dair ay- 
nı isimde bir eseri daha vardır. Cem'u7- 
cevâmi' “Mukaddemât” adlı bir girişle 
yedi bölüm (kitâb) halinde tertip edilmiş- 
tir. Giriş bölümünde kelime ve kısımla- 


rından, kelâm, kelim (anlam ifade etsin 
etmesin üç veya daha fazla kelime grubu), 
cümle, kavi, i'rab, binâ, munsarif ve gay- 
ri munsarif, nekre ve ma'rifeden; birin- 
ci bölümde “el-umde” adını verdiği mer- 
füâttan; ikinci bölümde “el-fadalât” de- 
diği mansübâttan; üçüncü bölümde mec- 
rürât, meczümât, cezmetmeyen edatlar 
ve mâna harflerinden; dördüncü bölüm- 
de âmiller, iştigal ve tenâzü'dan; beşin- 
ci bölümde tevâbi'den ve terkiplerin i'ra- 
bı ile ilgili ihbar, hikâye, tesmiye ve za- 
rürât-ı şi'riyye gibi değişikliklerden bah- 
sedilmektedir. Bu beş bölüm nahve da- 
irdir. Altıncı bölümde kelimelerin vezin- 
leri (ebniye); yedinci bölümde tasrif, işti- 
kak, terkipleri oluşturan kelimelerdeki 
ziyade, hazif, ibdal, nakil ve idgam gibi 
sarfı ilgilendiren değişiklikler ele alın- 
maktadır. Eser hat ve imlâ kaidelerine 
dair bir hâtimeyle sona ermektedir. 


Süyüti eserini, mukaddimeler ve yedi 
bölüm halinde tertip etmesini, o zama- 
na kadar kimsenin yapmadığı orijinal 
bir düzenleme olarak nitelemekte, eser- 
de usulcülerin yolunu takip ettiğini söy- 
lemektedir. Ona göre bu çalışma muh- 
tasar kitaplardaki özet bilgileri (cevâmi') 
ve farklı görüşleri kısa ve tutarlı bir şe- 
kilde ihtiva ettiği gibi İbn Mâlik'in (6. 
672/ 1273) et-Teshil ve Ebü Hayyân el- 
Endelüsi'nin (6. 745/1344) İrtişâfü'd- 
darab adlı kitaplarının özetini de ihtiva 
etmektedir. 


Eserinin hocası Şümünni tarafından . 


çok beğenildiğini, ona takriz yazıp tale- 
belerine tavsiye ettiğini söyleyen Süyü- 
ti talebelerin bu eseri anlamakta güç- 


CEM'U'I- CEVÂMİ' 


lük çektiklerini öğrenince ona, “alelacele 
hazırlanmış bir kumanya'ya benzettiği 
Hem“u'l-hevâmi' adlı bir şerh yazmış- 
tır. Esasen Cem'u'l-cevâmi' bu şerhle 
değer kazanıp şöhrete ulaşmıştır. Ömer 
b. Muhammed el-Fârisküri (6. 1018/1610), 
Cem'u'1-cevâmi' ve şerhini Cevâmi'u'r- 
i'râb ve hevâmi'u'l-âdâb adıyla 6000 
beyit halinde nazma çevirmiştir. Ayrıca 
Ahmed b. Emin eş-Şinkiti de (6. 1913) 
ed-Dürerü'l-levâmi' “alâ Hem'i'l-hevâ- 
mi“ adlı eserinde (Kahire 1328) Hem u'l- 
hevâmi'i ve örneklerini (şevâhid) açık- 
lamıştır. 


Çeşitli kütüphanelerde yazma nüshaları 
bulunan Cem '“u'l-cevâmi' müstakil ola- 
rak basıldığı gibi (Kahire 1318) Hem u1- 
hevâmi' ile birlikte de yayımlanmıştır 
(I-I, Kahire 1327-1328). Bu neşirden de 
Beyrut'ta tarihsiz bir baskı yapılmıştır. 
Ayrıca Hem'u'1-hevâmi'in l. cildi Ab- 
düsselâm Muhammed Hârün ile Abdül'âl 
Sâlim Mükerrem, diğer ciltleri ise yalnız 
Abdül'âl Sâlim Mükerrem tarafından tah- 
kik edilerek yayımlanmıştır (I-VI, Küveyt 
1400/ 1980). 
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CEM'U'n - NİHÂYE 


CEM'U'n -NİHÂYE 
Çala ) 
İbn Ebü Cemre'nin 
(6. 699/1300), 
Buhâri'nin el-Câmi'u's-sahih'inden 
derlediği muhtasar hadis kitabı. 


Muhiaşaru İbn Ebi Cemre diye de bi- 
linen eserin tam adı Cem'u'n-nihâye 
fi bed'i'l-hayri ve'l-gâye'dir. Hadis ki- 
taplarındaki uzun senedler yüzünden 
müslümanların hadis ezberleme konu- 
sunda tembellik gösterdiğini söyleyen 
müellif, Sahih-i Buhâri'den seçtiği, 297 
(293 veya 296) hadisin sahâbi râvisi dı- 
şındaki senedlerini almamıştır. Buhâri'- 
nin muhtelif bablarda mükerrer olarak 
zikrettiği hadislerden en kapsamlı olan- 
ları seçmiş, muhtasarın kendi içinde bü- 
tünlüğünü ön planda tutarak bunları bab 
başlıklarıyla ayırmamıştır. İbn Ebü Cem- 
re bu çalışmayı, Allah'a yakınlık vesilesi 
kabul ettiği hadis ezberleme gibi önem- 
li bir ibadeti canlandırmak maksadıyla 
ve müslümanların bid'atlardan kurtul- 
masına vesile olması ümidiyle yaptığını 
söyler. 

Kitabın adı bazı kaynaklarda Cem 'u'n- 
nihâye bi-ba'3i'l-hayr ve'l-gâye şek- 
linde yazılmış (Sezgin, I, 126), gaye keli- 
mesi bazılarında cinâye şeklinde Kayde- 
dilmiştir (Serkis, 1, 28). İstanbul kütüpha- 
nelerinde birçok nüshası bulunan eserin 
çeşitli baskıları yapılmıştır (Kahire 1286, 
1302, 1314, 1321, 1349). 

Cemu'n-nihâye'nin şerhleri şunlar- 
dır: 1. Behcetü'n-nüfüs ve tehallihâ bi- 
marifeti mâ lehâ ve mâ “aleyhâ. Biz- 
zat İon Ebü Cemre tarafından tasavvufi 
ağırlıklı olarak yazılan, İstanbul'da ve 
dünya kütüphanelerinde pek çok nüs- 
hası bulunan eser dört cilt halinde Ka- 
hire'de basılmıştır (1348, 1355). Müellif, 
eserini yazdıktan sonra kitabıyla ilgili 
olarak kendisinin ve samimiyetlerinden 
emin olduğu kişilerin gördüğü yetmiş 
rüyayı da el-Merâ'i'd-dâlle “alâ fazli 
muhtasari'1-Buhâri el-müsemmâ bi- 
Behceti'n-nüfüs adıyla bir kitapta top- 
lamıştır. Bu eser el-Merâ ”i'1-hisân adıy- 
la Behcetü'n- nüfüs ile birlikte basılmış- 
tır. 2. Şerhu Muhtasari İbn Ebi Cemre. 
Ali b. Muhammed el-Uchüriye (6. 1066/ 
1656) ait olan bu eserin muhtelif yaz- 
maları mevcuttur (Sezgin, |, 127). 3. en- 
Nürü's-sâri “alâ metni Muhtaşari"!-Bu- 
hâri. Ahmed b. Ahmed es-Sücâi (6. 1197/ 
1783) tarafından yazılan eser henüz ba- 
sılmamıştır (Sezgin, I, 127). 4. Hâşiye. Mu- 


hammed b. Ali eş-Şenevâni'nin (ö. 1233/ 
1817-18) bu eseri Kahire'de birçok defa 
basılmıştır (1274, 1285, 1286, 1297, 1304, 
1314, 1317, 1325, 1326, 1327, 1332, 1347, 
1353). 5. et-Ta liku'l-fahri, Muhammed 
Abbas Ali Han'a ait olan eser Hindistan'- 
da basılmıştır (1314). 6. Abdülmecid eş- 
Şenübi (6. 1348/ 1929) tarafından yazılan 
bir diğer şerh de Kahire'de (1302), ay- 
rıca hadislerin ve eserde geçen âyetle- 
rin alfabetik fihristiyle birlikte Beyrut'ta 
(1406/ 1986) basılmıştır. 
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CEMÜM SERİYYESİ 
emi 


Cemüm'da bulunan 
Süleym kabilesi üzerine 
Zeyd b. Hârise'nin 6 (627) yılında 
düzenlediği seriyye 
(bk. ZEYD b. HÂRİSE). 


CENÂB 
(el) 
Çeşitli terkiplerle birlikte 


saygı ifadesi olarak kullanılan 


bir tabir. 
L J 


“Yaklaşmak” ve “uzaklaşmak” mâna- 
sında zıt anlamlı kelimelerden olan ce- 
nâbet kökünden isimdir. Sözlükte “bir 
şeyin yanı, yakını, çevresi” veya “bir şe- 
yin uzağı” anlamına gelir. Cenb kelime- 
siyle eş anlamlı olan cenâb, mecaz ola- 
rak “himaye ve gözetim” mânasına da 
kullanılır. Cenâb kelimesi Kur'ân-ı Ke- 
rim'de geçmemekle birlikte eş anlam- 
lsr olan cenb, bir yerde “Allah'ın civarı, 
yakını” veya “Allah yolu”, iki yerde “uzak 
(komşu)” ve “yan taraf” anlamlarında kul- 
lanılmıştır (ok. ez-Zümer 39/56; en-Nisâ 
4/36; Yünus 10/ 12). Hadislerde de söz- 
lük mânalarında geçmektedir (İbnü'l-Esir, 
en-Nihâye, "cnb" md.). Cenâb Türk-İslâm 
kültüründe “Cenâb-ı Hak, Cenâb-ı Allah, 
Cenâb-ı Kibriyâ”, ayrıca “Cenâb-ı Peygam- 
ber” ve “Cenâb-ı hilâfetpenâhi" terkip- 
lerinde olduğu gibi daha çok Allah'tan 
ve Peygamber'den, bazan da padişahtan 
söz edilirken “hazret” anlamına gelen 
bir saygı ifadesi olarak kullanılır. Cum- 
huriyet'in ilânından önce müslüman ol- 
mayan yabancı diplomatlar hakkında da 


“cenapları” tabiri kullanılırdı (ayrıca bk. 
HAZRET). 
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i z 7 
CENAB ŞAHABEDDİN 


(1871-1934) 


Servet-i Fünün dönemi şair 


ve nesir yazarı. 
L “j 


2 Nisan 1871'de Manastır'da doğdu. 
1877-1878 Osmanlı-Rus Savaşı sırasın- 
da şehid düşen binbaşı Osman Şaha- 
beddin Bey'in oğludur. Babasının ölümü 
üzerine altı yaşlarında iken ailesiyle bir- 
likte İstanbul'a gitti. Bir süre Tophane'- 
de Mekteb-i Feyziyye'ye devam etti; da- 
ha sonra girdiği Eyüp Askeri Rüşdiyesi'- 
nin yıkılması üzerine Gülhane Askeri Rüş- 
diyesi'ne geçti ve 1880 yılında buradan 
mezun oldu. Okulun benimsediği usul 
gereğince kura ile Tıbbiye İdâdisi'ne gir- 
di, iki yıl okuduktan sonra Askeri Tıbbi- 
ye'nin beşinci sınıfına kabul edildi. 1889'- 
da doktor yüzbaşı olarak okulu bitirdi. 
İyi bir derece ile mezun olduğu için 1890 
yılı başlarında cilt hastalıkları sahasın- 
da ihtisas yapmak üzere devlet tarafın- 
dan Paris'e gönderildi. Burada dört yıl 
kadar kaldı. Avrupa dönüşü bir müddet 
Haydarpaşa Hastahanesi'nde hekimlik 
yaptı; takip edildiği korkusuyla İstan- 
bul'dan uzak bir yerde görev almak için 
Karantina Dairesi'ne geçmeyi tercih et- 
ti. Mersin ve Rodos'ta karantina dok- 
toru olarak çalıştı. 1896'da sıhhiye mü- 
fettişliği göreviyle Cidde'ye gönderildi. 
1898'de Cidde'den merkez müfettişliği 
vazifesiyle İstanbul'a döndü. Bir ara Su- 


Cenab 
Şahabeddin 
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riye vilâyeti sıhhiye reisliğinde bulundu. 
H. Meşrutiyet'in ilânından sonra Meclis-i 
Kebir-i Sıhhi üyeliği ve Dâire-i Umür-ı 
Sıhhiyye müfettişliğiyle tekrar İstanbul'a 
döndü. 1. Dünya Savaşı başladığı sırada 
kendi isteğiyle emekliye ayrıldı. 

Aynı yıl Dârülfünun Edebiyat Fakülte- 
si Lisan Şubesi Fransızca tercüme mü- 
derrisliğine tayin edildi, iki ay sonra da 
Garp edebiyatı müderris vekili oldu. 30 
Mayıs 1919'da Dârülfünun Osmanlı ede- 
biyat tarihi müderrisliğine getirildi. Bir 
gün derste Yunanlıları övüp Milli Müca- 
dele'yi küçümseyen sözler sarfettiği ile- 
ri sürülerek Dârülfünun öğrencileri tara- 
fından diğer bazı hocalarla birlikte aley- 
hinde nümğyişler düzenlendi. Cenab'ın 
o sözleri söyleyip söylemediği tesbit edi- 
lemediyse de önceki bazı siyasi yazıları 
onu suçlu bulmaya yeterli görüldü. Ali 
Kemal, Rıza Tevfik, Hüseyin Dâniş ve Bar- 
samyan Efendi ile beraber Dârülfünun'- 
daki görevinden istifa etmek zorunda 
birakıldı (Eylül 1922). Bu olaylar üzerine 
bir çeşit inzivayı tercih eden Cenab Şa- 
habeddin, daha çok edebiyat ve sanat 
konularında yazı faaliyetine devam etti. 
Son yıllarında yoğun bir şekilde üzerin- 
de çalıştığı sözlüğünü tamamlayamadan 
13 Şubat 1934'te beyin kanaması so- 
nucu öldü ve Bakırköy Mezarlığı'na def- 
nedildi. 

Cenab Şahabeddin, 1895 yılından baş- 
layarak ölümüne kadar devam eden ya- 
zı faaliyetlerinde, özellikle Cumhuriyet 
dönemine kadar başta şiir olmak üzere 
edebiyatın çeşitli alanlarında otorite ka- 
bul edilmiş başlıca şahsiyetlerden biri- 
dir. Tanzimat'tan sonra Batı edebiyatı 
tesirinde gelişen Türk şiirinde Abdülhak 
Hâmid'in ardından en büyük yenilikleri 
yapanlar arasındadır. Çocuk denecek 
yaşta şiire ilgi duyan Cenab'ı bu alana 
çeken ve ona ilk şiir bilgileriyle şiir yaz- 
ma zevkini aşılayanlar içinde Mustafa 
Âsım Efendi, Muallim Nâci ve mahalle 
komşuları olan Şeyh Vasfi zikredilir. Her 
üçü de dönemlerinde divan edebiyatı ge- 
leneğini sürdüren şairlerdendi. Cenab'ın 
ilk şiirlerinin de bu tarzda olması tabi- 
idir. Nitekim on dört yaşlarında iken Sa- 
adet gazetesinde yayımlanan (1885) ilk 
şiiri bir gazeldir. İlk iki yıl yazdığı tesbit 
edilen on dokuz parça şiirin tamamı ga- 
zel, çoğu da Şeyh Vasfi, Muallim Nâci 
ve Nâmık Kemal'in gazellerine yapılmış 
nazire veya tahmistir. Bu yıllardan son- 
ra Abdülhak Hâmid ve Recâizâde Mah- 
mud Ekrem tesiri daha belirli hale ge- 
lir. Yeni şiirleri Saadet gazetesiyle bera- 


ber Gülşen, Sebat ve İmdâdü'l-midâd 
dergilerinde çıkar. Henüz tubbiye öğren- 
cisi iken daha çok A. Hâmid ve Recâizâ- 
de Mahmud Ekrem tarzındaki on sekiz 
parça şiirini Tâmdât adıyla küçük bir ki- 
tap halinde yayımlar (1886). 

Tıp ihtisası için Paris'te bulunduğu yıl- 
larda daha çok edebiyata ilgi gösteren 
Cenab, kendi ifadesiyle parnasyen ve 
sembolist şairleri okumuş, özellikle Ver- 
laine'den etkilenmiştir. Orta seviyede, 
genç ve yaşlı pek çok Fransız şairini ta- 
nımış, onlarla uzun süre beraber olmuş- 
tur. Kendisinden edebiyat dersi aldığını 
söylediği parnas şairlerinden Charles 
Brevet'nin “manzumenin elfâz ile res- 
medilen bir levha” olduğu görüşünü be- 
nimsemiş, yurda döndükten sonra da şi- 
iri yavaş yavaş bu tesirler etrafında de- 
ğişmeye başlamıştır. 1895 yılı sonların- 
da Hazine-i Fünün dergisinde yayımla- 
nan “Benim Kalbim” başlıklı şiirini çev- 
resindekiler Fransızca'dan tercüme san- 
mışlardı. Bu şiir ona Brevet'nin telkin et- 
tiği, kelimelerle çizilen tablo karakterin- 
deki şiirlerinin de ilkidir. Servet-i Fünün 
şairlerinin çok kullandıkları, Cumhuriyet 
döneminin ilk yıllarına kadar hemen her 
şairin az veya çok denediği bir Fransız 
şiir formu olan sone tarzını da ilk defa 
Cenab “Şi'r-i Nânüvişte” adıyla yayımla- 
dığı şiirinde uygulamıştır (1895). Cenab 
bu yıllarda Mekteb, Hazine-i Fünün, 
Maarif, Ma'lümat gibi dergilerde şekil, 
muhteva ve ifade bakımından hem ken- 
disinin ilk şiirlerinden, hem de çevresin- 
de benimsenmiş şiir tarzından farklı de- 
nemelere girişmiştir. Özellikle Mekteb 
dergisinde arka arkaya çıkan şiirleriyle 
(Şubat 1896 - Şubat 1897 arasında kırk iki 
şiir) hem eski hem yeni tarzda yazan şa- 
irler arasında dikkati çekti, yankı uyan- 
dırdı, hakkında olumlu veya olumsuz ya- 
zılar yazıldı. İki tarz şiiri savunanların 
cepheler haline gelmesinin bir sonucu 
olan Servet-i Fünün dergisi de bir sü- 
re sonra onu kendi kadrosuna aldı. Ce- 
nab'ın bu dergiye girişi, Tevfik Fikret'in 
derginin edebi yönetimini ele alışından 
iki ay kadar sonrasına rastlamıştır. 

Cenab Şahabeddin'in Türk şiirine ge- 
tirdiği yenilikler arasında, o zamana ka- 
dar Türk edebiyatında kullanılmamış ye- 
ni ve orijinal terkiplere yer vermesi de 
zikredilmiştir. Üslüpçu bir yazar ve Şair 
olma gayreti içinde bulunduğu şüphe- 
siz olan Cenab, gerçekten de bu gayre- 
tini okuyucu zihninde yeni imajlar uyan- 
dıracak kavramlar, ibareler, isim ve s1- 
fat tamlamaları aramaya sarfetmiştir. 


CENAB ŞAHABEDDİN 


Bu yeni terkiplerin bazıları şunlardır: Sâ- 
ât-i semenfâm (yasemen renkli saatler), 
tüf-ı tesliyet (avunma yankısı), nây-ı zü- 
mürrüd (yemyeşil ney), üd-ı mükevkeb 
(yıldızlı ut). O zamana kadar bir arada 
düşünülmeyecek ve çok defa biri mücer- 
ret, diğeri müşahhas iki kavramın bir- 
leşmesinden meydana gelen bu yeni ter- 
kipler yadırgandı, tenkit edildi ve hatta 
alay konusu oldu. Önce Ahmed Midhat 
Efendi Cenab'ı ve dili bu yola sokan di- 
ğer Servet-i Fününcular'ı, o yıllarda Fran- 
sa'da benzer edebiyatçılar için kullanı- 
lan Fransızca bir sıfatla (dekadan — inhi- 
tat eden, çöken) suçladı. Bununla dil ve 
edebiyat zevkinde bir çöküntüye işaret 
etmek istiyordu. Cenab buna, zamanın 
değişmesiyle sanat anlayışlarında da de- 
ğişiklik olabileceği, eski kelime ve deyim- 
lerin yerine yenilerinin konulabileceği 
ve bu şekilde edebiyatta yenilik yapıla- 
bileceği şeklinde cevap verdi. Tartışma, 
konunun lehinde ve aleyhinde olanlarca 
genişletildi. Ahmed Midhat ve Cenab'dan 
başka İsmâil Safâ, Süleyman Nesib, Ah- 
med Hikmet, Hüseyin Cahid, Şemseddin 
Sâmi, Sâmih Rifat, Ali Ekrem ve Rıza Tev- 
fik'in de katıldığı, karşılıklı atışmalara 
kadar varan münakaşa yalnız dil çerçe- 
vesinde kalmamış, sanat, edebiyat, sem- 
bolizm gibi meselelere de uzanmıştır. 

Servet-i Fünün şiirinin genel karakte- 
rinde olduğu gibi Cenab'ın şiirlerinde de 
tasvir ön plandadır. Varlığı bir fotoğraf 
gibi idrak etmek, renk ve şekilleri canlı 
tutmak, gerçeklik duygusu yaratmak Ce- 
nab'ın o dönem şiiri içinde keşfettiği bir 
özelliktir. Bu çığır, önce Avrupa basının- 
da başlayan, o yıllarda da Türk dergile- 
rinde bollaşan fotoğraf ve desen baskı- 
larına paralel gelişen parnasizmin do- 
ğurduğu bir akımdır. Cenab'ın açtığı bu 
yola Tevfik Fikret ve diğerleri girmekte 
gecikmez, hatta daha sonraki yıllarda 
Ahmed Haşim, Yahya Kemal ve Tanpı- 
nar'da da Cenab'ın başlattığı bu tarzın 
izleri görülür. Cenab'ın şiirleri hakkında 
dikkate değer tahliller yapmış olan Meh- 
met Kaplan, onun şiirlerinin tabiat ve 
ev içi tasvirleriyle, alegorik ve sembolik 
imajlarla yoğunlaştığını belirtmiştir. Yal- 
nız o da çağdaşları gibi hayatı ve insan- 
ları, aralarına girmeyerek uzaktan te- 
maşa lezzetiyle yetinmiştir. Resim ve 
müsiki kültürü olan Cenab Şahabeddin 
şiirini bu sanatlarla beraber yürütmüş- 
tür. Şiirine müsiki sanatının girişinde 
Fransız sembolistlerinden faydalanmak- 
la beraber bunu pek az şiirinde başarı 
ile uygulayabilmiştir. 
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CENAB ŞAHABEDDİN 


“Elnân-ı Şitâ”, “Yakazât-ı Leyliyye", 
“Temâşâ-yı Leyâl”, “Temâşâ-yı Hazân” 
gibi şiirleri nesiller boyunca okunan Ce- 
nab Şahabeddin, şiirde âhenge önem 
verdiği için hece yerine daima aruzu ter- 
cih etmiş, makalelerinde ve tartışmala- 
rında hece veznini küçümsemiştir. Bir kı- 
sım şiirleriyle T. Fikret'teki sathiliği aş- 
mış, Fikret'in ısrar ettiği “nesre yakla- 
şan şiiri tercih etmemiştir. Ancak Türk- 
çe'yi aruza uygulamada Fikret kadar ba- 
şarılı olamamıştır. 

Şiirin tek gayesinin güzellik olduğunu 
savunan ve ona başka bir fonksiyon yük- 
lemek istemeyen Cenab, tabiatı panteist 
bir duygu ile temaşa etmiş ve bir “rüh-ı 
kâinat” fikrine inanmıştır. Bu sebeple 
eşyada zaman zaman diğer sanatkârlar- 
dan farklı renkler görmüş ve onlara bir- 
takım ruh halleri izâfe etmiştir. Hayat 
karşısında şüpheci bir tavır takınan şair, 
fikir ağırlıklı şiirlerinde sosyal konuları 
değil insanın kaderi ve kâinat içindeki 
yeri üzerinde durmuştur. Gece, mehtap 
ve sonbahar gibi daha çok hissi tabiat 
manzaralarını da saf bir şekilde ele al- 
mış, şiirlerinde tabiat, kadın ve aşk te- 
malarını işlemiştir. “Münâcât !-IV”, “Der- 
viş” ve “Tevhid” gibi şiirlerinde panteist 
dini duygulara, “Hilâl-i Giryân” başlık- 
lı şiirinde ise milli duygulara yer ver- 
miştir. 

Cenab Şahabeddin roman ve hikâye 
yazmadığı, hatta birkaç tiyatro dene- 
mesinde de pek başarılı olmadığı halde 
nesir sanatında Servet-i Fünün edebi- 
yatının ustaları arasında sayılmıştır. Ce- 
nab'a göre nesir hem bir beste hem de 
güftedir. Bu onun, nesirde de şiirinde 
olduğu gibi güzelliğe ve âhenge önem 
verdiğini gösterir. Daha çok Il. Meşruti- 
yetten sonra nesir alanına dönen Ce- 
nab'ın bu türde kullandığı dil, kelime 
kadrosu ve üslüp bakımından şiirlerin- 
deki hemen bütün özellikleri taşır. Ona 
göre nesir de şiir gibi anlatılan konula- 
ra uygun biçimde yapısı değişen cümle 
ve ibarelerle yazılmalıdır. Bir fikir veya 
duygunun ifadesinde kelimelerin ve ter- 
kiplerin okuyucu üzerindeki hem doğ- 
ruluk hem güzellik tesirleri dikkate alın- 
malıdır. Cenab'ın nesre gösterdiği bu iti- 
na, çalakalem yazılan bir gazeteci dili 
yerine daha sanatkârane, fakat buna 
karşılık daha ağır bir Servet-i Fünün nes- 
rinin doğmasına sebep olmuştur. Bu- 
nunla beraber bu ağır ve anlaşılması güç 
ifade tarzı, onun ortaya koyduğu pren- 
siplerle yeni Türk nesrinin doğuşundaki 


rolünü küçümsetmemelidir. Yahya Ke- 
mal, Cenab'ın bu üslüpçu nesrinin ken- 
di çağdaşlarına bile bir acem halısı gibi 
parlak, renkli, fakat komplike göründü- 
ğünü, yalnız Evrâk-ı Eyyâm'ın vuzuhu 
ve sağlam mantığıyla bir şaheser oldu- 
ğunu söyler. 

Cenab nesir konusundaki fikirlerini, 
Meşrutiyetten sonra Türkçüler'in orta- 
ya attığı “Yeni Lisan” hareketinden son- 
ra da ısrarla devam ettirmiş, Arapça ve 
Farsça ile zenginleşen Osmanlıca'yı so- 
nuna kadar savunmuştur. Bu konuda 
başlayan tartışmalara Cenab'la beraber 
Ali Canip, Ruşen Eşref, Köprülüzâde Fu- 
ad ve Süleyman Nazif de katılmış, mese- 
ie yalnız dil çerçevesinde kalmayıp Türk- 
çülük bahislerine kadar uzanmıştır. 

Lehinde ve aleyhindeki kanaatlerden 
çıkan sonuç, Cenab'ın Türk şiir ve nesir 
edebiyatı tarihinde seçkin bir yeri ve ro- 
lü olduğunu göstermektedir. Buna rağ- 
men özellikle Cumhuriyet'ten sonra in- 
zivayı tercihinde veya unutulmaya ter- 
kedilişinde hırçın, mücadeleci ve para- 
doksal bir münakaşacı olmasının payı 
vardır. Şiirlerinde ve sanat yazılarında 
sakinliğine rağmen politik yazılarında, 
hatta başladıktan bir süre sonra politik 
bir karakter kazanan edebi tartışmala- 
rında Cenab'ın çok defa asabi, bazan da 
çelişkili bir tavır takınması, attığı adım- 
ları zamanla geri almaya çalışması, ona 
edebiyatta kazandığı otoriteyi kaybetti- 
recek bir durum hazırlamıştır. 


Cenab Şahabeddin'in gazetelerde si- 
yasi yazılar yazması, Il. Meşrutiyet'ten 
sonra İstanbul'a gelişiyle başlar. Önce 
on beş sayı çıkan Hürriyet'in başmu- 
harriri oldu. Bu gazetede ve onun yeri- 
ne çıkan Siper-i Sâika-i Hürriyet'te, 
daha sonra Şebab, Hak ve İctihad'da 
çoğu siyasi mahiyette yazılar yazdı. Bir 
ara Dahhâk-i Mazlüm takma adıyla Ka- 
lem dergisinde siyasi mizah yazıları ka- 
leme aldı. Balkan Harbi'nden sonra ikisi 
Tasvir-i Efkâr gazetesi hesabına olmak 
üzere birkaç defa Avrupa'ya gitti. Seya- 
hat intibalarını aynı gazetede “Avrupa 
Mektupları” (11 Eylül 1915-13 Haziran 
1916, kitap haline gelişi 1919) başlığı ile 
yayımladı. 1. Dünya Savaşı yıllarında Dör- 
düncü Ordu Kumandanı Cemal Paşa'nın 
davetiyle bir ara Suriye'de bulundu. Bu 
gezilerini de “Suriye Mektupları” (8 Ocak - 
8 Şubat 1918) adıyla yayımladı. Milli Mü- 
cadele yıllarında, aleyhte yayın yapan Ali 
Kemal'in Peyâm ve Peyâm-Sabah ga- 
zetelerinde çıkan bazı yazılarında, ordu- 


nun |. Dünya Savaşı'nda basiretsiz ku- 
mandanlar yüzünden yenilgiye uğradı- 
ğını hatırlatarak Anadolu'da savaşan as- 
kerin gücünü kırması talihsizliğinin baş- 
langıcı oldu. Bundan sonra siyasette ile- 
ri veya geri her attığı adımda ona mâ- 
zisi hatırlatıldı: Dilde muhafazakârlığı, 
lisani Türkçüler'le giriştiği tartışmalar, 
İttihatçılar'ı ve Enver Paşa'yı tutması, 
sonra yermesi, Cemal Paşa ile olan ya- 
kınlıklarının menfaate dayandığı, kadın 
hakları aleyhindeki yazıları vb. Bunların 
hemen hepsi Cumhuriyet sonrası yöne- 
timine ters düşmüştü. Aleyhindeki yazı- 
lar savaştan ve Cumhuriyet'in ilânından 
sonra da durmadı. Falih Rıfkı ve Yakup 
Kadri sert tenkitlerine devam ettiler. Ce- 
nab bütün bunlar karşısında, ölümüne 
yakın yıllara kadar zaman zaman Cum- 
huriyet inkılâplarını benimseyen yazılar 
kaleme aldıysa da daima önceki yazıları 
hatırlatılarak suçlamalara devam edil- 
miştir. 

Cenab Şahabeddin sosyal muhtevalı 
bir kısım yazılarında dini konulara da 
temas etmiş, fakat İslâmi meseleler hak- 
kında ileri sürdüğü görüşler devrin dini 
dergilerinde tenkide uğramıştır. Özellik- 
le taaddüd-i zevcât ve tesettür konu- 
sundaki “Yarınki Efkâr-ı İslâmiyye” adlı 
yazısı (Peyâm-Sabah, 13 Kânunusâni 1337) 
infial uyandırmış, Mustafa Sabri ve İs- 
kilipli Mehmed Âtıf efendilerin tenkitle- 
riyle konu Alemdar gazetesi, Mahfel 
mecmuası ve Peyâm-Sabah arasında 
uzun tartışmalara sebep olmuştur. Ce- 
nab Şahabeddin adı geçen makalesinde 
İslâmiyet'in heykeltraşlık gibi güzel sa- 
natları takdir etmemiş olmasını da ten- 
kit etmiştir. Mustafa Sabri “Bugünkü ve 
Yarınki Efkâr-ı İslâmiyye” adlı makale- 
sinde (Alemdar, 15 Kânunusâni 1337) Ce- 
nab Şahabeddin'e karşılık vermiş, o da 
cevap olarak kaleme aldığı “Hâtime-i 
Münâzara” adlı yazısında (Peyâm-Sabah, 
17 Kânunusâni 1337), ne olursa olsun İs- 
lâmi konularda günün icaplarına göre 
birtakım ictihadlar yapılmasının şart ol- 
duğunu ileri sürmüştür. Mustafa Sabri 
ise cevabında (Alemdar, 19 Kânunusâni 
1337), büyük sorumluluk isteyen böyle 
bir işte ne kendisinin ne de Cenab Şaha- 
beddin'in söz sahibi olabileceğini söyle- 
miştir. Aynı günlerde İskilipli Mehmed 
Âtıf da Cenab Şahabeddin'in İslâmi ko- 
nulardaki görüşlerini ayrı ayrı ele alıp 
tenkit etmiştir (“Taaddüd-i Zevcât: Ce- 
nab Şahabeddin Bey'e Birinci Cevap”, 
Mahfel, nr. 8, Cemâziyelâhir 1339, s. 130- 
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133; "İkinci Cevap: Tesâvir ve Temâ- 
sil”, Mahfel nr. 9, Receb 1339, s. 146-149; 
“Üçüncü Cevap", Mahfel, nr. 10, Şâban 
1339, s. 161-164; "Diyânet-i İslâmiyye 
EF'âl-i Beşeriyye ile Ölçülemez", Mahfel, 
nr. 17, Rebiülevvel 1340, s. 78-79; “Muh- 
terem Muarızlara”, Peyâm-Sabah, 24 Kâ- 
nunusâni 1337; “Mahfel'e Cevap" , Pe- 
yâm-Sabah, 24 Şubat 1337; "Memleketi- 
mizde Yalan", Peyâm-ı Sabah, 26 Eylül 
1337). Cenab'ın çeşitli yazılarından, bir 
kısım şiirlerinden ve özellikle Paris'ten 
gönderdiği 1912 tarihli iki mektubun- 
dan (Hisar, sy. 126, 129, Ankara 1974), din 
konusunda çok genel anlamı ile mistik 
ve panteist bir inanca sahip olduğu an- 
laşılmaktadır. 


Eserleri. Şiirler. 1. Tâmât (İstanbul 1303). 
Yetmiş bir sayfalık bu küçük kitapta yer 
alan on sekiz manzume Cenab'ın ilk de- 
nemelerinden olmakla beraber araların- 
da o yıllarda dergilerde yayımladığı ga- 
zel tarzı şiirlerinden hiçbiri bulunma- 
maktadır. Buradakilerin hemen hepsin- 
de Abdülhak Hâmid ve Recâizâde Mah- 
mud Ekrem'in tesirleri açık olarak gö- 
rülmektedir. 2. Cenab Şahabeddin'in 
Bütün Şiirleri (İstanbul 1984). M. Kap- 
lan, İ. Enginün, B. Emil, N. Birinci ve A. 
Uçman tarafından yapılan bu çalışma, 
Cenab'a ait evrak ve müsveddelerin ince- 
lenmesi, yayımlanmış olan şiirlerin müs- 
veddelerdeki ilk şekilleri, yayımlandığı 
yer ve tarihlerin gösterilmesi suretiyle 
meydana getirilmiştir. 1934'te Saded- 
din Nüzhet'in topladığı şiirlerinin sayısı 
yetmiş üçten ibaretken bu kitapta 429 
şiir yer almıştır. Bunlardan 203'ü yayım- 
lanmış, yetmiş altısı yayımlanmamış, 
150'si de yarım kalmış şiirlerdir. Seyahat 
Yazıları. 1. Hac Yolunda (İstanbul 1325, 
1341). Cenab'ın 1896'da sıhhiye müfet- 
tişi olarak İstanbul'dan Cidde'ye kadar 
gidişini anlattığı bu eserde sanatkâra- 
ne bir üslüpla yazılmış on yedi mektup 
bulunmaktadır. Onun hemen bütün ne- 
sir yazılarında görülen zengin kültürü 
bu mektuplarından itibaren dikkatleri 
çekmiştir. Eser Servet-i Fünün'da tef- 
rika edildikten sonra (nr. 312-388) basıl- 
mıştır. 2. Avrupa Mektupları (İstanbul 
1335). Cenab'ın Tasvir-i Efkâr gazetesi 
hesabına Avrupa'ya yaptığı iki seyahatin 
intibalarını anlatan bu eserde Bulgaris- 
tan, Romanya, Macaristan, Çekoslovak- 
ya, Almanya ve Avusturya hakkında, için- 
de bulundukları I. Dünya Savaşı çerçe- 
vesinde ve Cenab'a mahsus müşahede- 
lerle verilmiş bilgiler vardır. Yine sanat- 
kârane bir üslüp kullanılmış olan eser- 


de yirmi iki parça yazı yer almaktadır. 
Tiyatrolar. 1. Kör Ebe (İstanbul 1333). Ev- 
lilik konusunda değişmeye başlayan örf 
ve âdetleri konu alan tek perdelik küçük 
bir piyestir. 1917'de Tepebaşı Tiyatro- 
su'nda oynanmıştır. Müellifin Yalan ve 
Küçük Beyler adlı oynanmış, fakat ba- 
sılmamış iki piyesi daha vardır. Diğer Ki- 
tapları. 1. Evrâk-ı Eyyâm (İstanbul 1331). 
Cenab'ın diğer yazılarına oranla daha 
sade ve mantıki bir üslüpla yazdığı ma- 
kalelerini ihtiva etmektedir. 2. Nesr-i 
Harb, Nesr-i Sulh ve Tiryâki Sözleri 
(İstanbul 1334). Bu kitapta da bazı ma- 
kaleleri ve seyahat yazıları yer alır. Son 
bölüm, Servet-i Fünün'da ve Tasvir-i 
Efkâr'da yayımladığı Fransız “maxime”- 
lerine benzer kısa, özlü, vecize karakte- 
rinde sözlerden meydana gelmiştir. Eser 
Cenap Şahabeddin ve Vecizeleri (haz. 
Mehmet Saka — Vasfi Şensözen, Ankara 
1959) ile Tiryaki Sözleri (haz. Orhan Köp- 
rülü — Reyan Erben, İstanbul 1975) adıy- 
la yeniden yayımlanmıştır. Cenab'ın Vil- 
yam Şekspiyer (İstanbul 1931) adlı bir 
incelemesi de bulunmaktadır. 
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II, 44-48. 
lAl CELAL TARAKÇI 


CENÂBET 


F Gi 
CENÂBET 
(li) 
Bazı temel ibadetlerin 
yerine getirilmesine engel olan 
Ni mânevi kirlilik hali, cünüplük. 


Sözlükte “uzaklaşmak” mânasına ge- 
len cenâbet kelimesi, fıkıh terimi olarak 
cinsi münasebette bulunan veya başka 
sebeplerle cinsi zevk duyarak menisi akan 
kimsenin durumunu ifade eder. Kişiyi 
bazı ibadetleri yerine getirmekten uzak- 
laştıran bu duruma cenâbet, bu halde 
olan kimseye de cünüp denilmiştir. 


İslâm öncesi dinlerinde, başta cinsi mü- 
nasebet olmak üzere belli hallerin insan- 
ları mâbedlere girmekten, ibadet etmek- 
ten, kutsal kitap veya eşyaya el sürmek- 
ten ve toplumun arasına karışmaktan 
alıkoyduğu görülmektedir. Bu tür hal- 
lerden kurtulabilmek için dinlerce belir- 
lenen temizlik şartlarını yerine getirmek 
mecburiyeti vardı. Yahudilikte cüzzam 
hastalığına yakalanmak, cinsi münase- 
bette bulunmak, insan veya hayvan ölü- 
süne dokunmak suretiyle kirliliğin oluştu- 
ğu kabul edilmiştir. Bu kirliliklerden te- 
mizlenmenin başlıca yolları da belirli bir 
süre toplumdan uzaklaşıp inzivaya çekil- 
mek, yıkanmak ve kurban sunmaktır. Te- 
mizlenmek için beklenen süre kirlenme- 
nin türüne göre farklı olmaktadır. Cinsi 
münasebet ve ölü hayvana dokunmanın 
bekleme süresi bir gün, ölü insana do- 
kunmanın süresi ise yedi gündür. Bu sü- 
re bazan on dört, kırk ve seksen güne 
kadar çıkabilmektedir. İnzivadan sonra 
yıkanmak mecburiyeti vardır. Yıkanmanın 
açıkça şart koşulmadığı kirlilik hallerinde 
bile yıkanma genel bir temizlenme vası- 
tası olarak kabul edilmiştir. Kadının âdet 
görmesi de ayrı bir kirlilik sebebidir ve 
bu durumdaki kadın yedi gün kirli ka- 
bul edilir. Onun kirliliği dokunduğu kim- 
selere de geçer. Bugünkü Yahudilik'te 
son durum hariç diğerleri Tevrat'ın açık 
hükümlerine rağmen terkedilmiştir. Hı- 
ristiyanlık'ta ise ilk dönemlerde cüzzam- 
l: olmak veya cinlerin hâkimiyeti altına 
girmiş bulunmak (saralı olmak vb.) kirli- 
lik sebebi sayılmışsa da bu dinde dış se- 
beplerle meydana gelen kirlilikten ziya- 
de mânevi kirlilik ve bunun temizlenme- 
si önem kazanmaktadır. Cinsi münase- 
bette bulunma ve hayızlı olma gibi hu- 
suslar, bugün Hıristiyanlık'ta ibadetten 
ve ibadethânelerden uzaklaşmayı gerek- 
tirecek durum olarak görülmemektedir. 
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CENÂBET 


İslâm dininde kadın erkek bütün in- 
sanların doğuştan mânevi bir temizliğe 
(fıtratullah) sahip oldukları kabul edil- 
mekle birlikte temel ibadetler için bazı 
maddi temizliklerin yerine getirilmesi 
şart koşulmuştur. Bu temizlikierden bi- 
ri de cenâbetten temizlenmek için yı- 
kanmaktır. Bu mânevi kirlilik cinsi tat- 
min esasına dayanır ve başlıca iki şekil- 
de, cinsi münasebette bulunulması veya 
meninin herhangi bir sebeple cinsi zevk 
vererek gelmesi (inzâl vâki olması) şeklin- 
de gerçekleşir. Cinsi münasebette bulu- 
nulduğu halde -ki bunun, “haşefe”nin ka- 
dının cinsel organına girmesiyle gerçek- 
leştiği kabul edilir- meni gelmemişse fa- 
kihlerin büyük çoğunluğuna göre hük- 
men cinsi tatmin vuku bulduğundan yı- 
kanmak gerekir. Ashaptan itibaren bazı 
fakihlerle Zâhiri fıkıhçıları bu durumda 
yıkanmayı gerekli görmemişlerdir. Çün- 
kü benzer bir durumla karşılaşan ashap- 
tan birine Hz. Peygamber, “Yıkanmak sa- 
dece meninin gelmesiyle icap eder” an- 
lamında, “Su (gusül) sudan (meni) ötürü 
gerekir” (Müslim, “Hayız", 80-81) diyerek 
bu tür hallerde yıkanmanın zaruri olma- 
dığını ifade etmiştir. Çoğunluk ise ihti- 
yatla hareket etmenin yanı sıra söz Ko- 
nusu hadisin içerdiği hükmün ilk zaman- 
lar tanınan bir ruhsat olup sonradan kal- 
dırıldığına ve cinsi münasebette meni 
gelmese bile guslün gerektiğine dair di- 
ğer hadisleri (Müslim, “Hayız”, 87-89; Ebü 
Dâvüd, “Tahâret", 83) esas almıştır. Ayrı- 
ca bu konuda icmâ bulunduğu da kay- 
dedilmiştir (Şevkâni, I, 259-262). Meninin 
ilişki dışında cinsi zevk vermek suretiy- 
le gelişinin rüya ile olması veya bakma, 
öpme, hayal etme gibi bir sebepten doğ- 
ması sonucu değiştirmez. Hanefi, Mâliki 
ve Hanbeli fakihleri, meninin dışarı çık- 
masında şehvet unsurunun bulunmasını 
şart koştukları ve hastalık, düşme vb. 
sebeplerle çıkan meninin cünüplük hali 
doğurmayacağını kabul ettikleri halde 
Şâfiiler, ister şehvetle ister şehvetsiz ol- 
sun, herhangi bir sebeple meninin dışa- 
rı çıkmasıyla kişinin cünüp olacağını be- 
lirtmişlerdir. 

Cünüplük “büyük kirlilik” (hades-i ek- 
ber) sayıldığından bu hali devam eden 
kimsenin farz veya nâfile herhangi bir 
namaz kılması, tilâvet secdesi yapması, 
Kâbe'yi tavaf etmesi câiz değildir. Aynı 
şekilde mushafa ve üzerinde Kur'an sü- 
releri yazılı bulunan kâğıt parçalarına 
dokunması da câiz görülmemiştir. An- 


cak zaruret halinde bunlar kılıf içinde 
taşınabilir. Ebü Hanife, cünüp olan kişi- 
nin tefsir kitaplarına dokunmasını ha- 
ram kabul etmişken Şâfiiler bu konuda 
azlık çokluk oranını göz önünde bulun- 
durmuşlar ve bir kitapta Kur'an âyetle- 
ri diğer yazılardan daha fazla ise cünüp 
kimsenin ona dokunmasının haram ola- 
cağına hükmetmişlerdir. Mâliki ve Han- 
beli âlimleri ise böyle bir kitabın mus- 
haf sayılmayacağı gerekçesiyle cünüp 
tarafından buna dokunulmasının câiz 
olduğunu ileri sürmüşlerdir. Ayrıca dört 
mezhep fakihlerinin çoğunluğuna göre 
cünübün ezberden bile olsa Kur'an oku- 
ması haramdır. Ancak cenâbet hali zi- 
kir, tesbih ve dua gibi amellere engel 
teşkil etmediğinden cünüp olan kimse- 
nin Kur'ân-ı Kerim'de yer almış olsa bi- 
le bu tür metinleri dua ve zikir niyetiyle 
okuyup tekrar etmesinde sakınca görül- 
memiştir. 

Cünüp olan (veya abdestsiz bulunan) 
kimsenin mushafa dokunmasının ha- 
ram olduğunu kabul eden fakihler, delil 
olarak Kur'ân-ı Kerim'deki bir âyeti ve 
bazı hadisleri ileri sürerler. “Ona sadece 
temiz olanlar dokunur” (el-Vâkıa 56/79) 
meâlindeki âyetin metninde yer alan ve 
“dokunulmama” kavramını yönlendiren 
zamirin, önceki iki âyette geçen mushaf 
anlamındaki “Kur'an”a mı, yoksa levh-i 
mahfüz anlamındaki “kitâb”a mı râci ol- 
duğu bilginler arasında ihtilâflıdır. Eğer 
zamir Kur'an'a râci ise âyetten, “Kur'an'a 
sadece cünüplükten, abdestsizlikten ve 
maddi kirliliklerden temizlenmiş olan- 
lar dokunabilir”, levh-i mahfüza râci ise, 
“Levh-i mahfüzdaki kitaba sadece me- 
lekler dokunabilir” şeklinde bir mâna çı- 
kar. Müfessirler, ikinci mânanın Kur'an 
üslübuna daha uygun düştüğünü belir- 
tirler (ok. Taberi, XXVII, 118-119; krş. Râ- 
zi, XXIX, 194-195). Fakihlerin büyük ço- 
ğunluğu Hz. Peygamber'den nakledilen, 
“Kur'an'a ancak temiz olanlar dokunabi- 
lir” (el-Muvatta”, “Kur'ân”, 1; Nesâi, “Ka- 
sâme”", 46) meâlindeki hadisi de delil ka- 
bul etmişlerdir. Ancak cünüp kimsenin 
mushafa dokunmasının câiz olmadığı 
konusunda icmâ bulunduğu kaydedil- 
mekle birlikte bu hadisin sıhhati ve bir- 
den fazla mânaya gelen “temiz” (tâhir) 
kelimesinin buradaki anlamı konusun- 
da farklı görüşler de ileri sürülmüştür. 
Bu sebeple bazı sahâbiler ve tâbiin âlim- 
leri, abdestsiz kimsenin mushafa doku- 
nabileceğini belirtmişler, Dâvüd ez-Zâ- 


hiri ve diğer bazı fakihler, cünüp kimse- 
nin de mushafa dokunmasında sakınca 
bulunmadığını ileri sürmüşlerdir (ok. Şev- 
kâni, I, 243-245). 

Cünüp kimsenin camiye girmesi veya 
orada Kalması haramdır. Caminin için- 
den geçmenin zaruri olduğu durumlar- 
da ise Hanefi ve Mâlikiler teyemmüm 
yapılmasını gerekli görürken Şâfiiler'le 
Hanbeliler geçişte bir zaruret bulunma- 
sa bile bunun şart olmadığını belirtmiş- 
lerdir. Bu hükmün tabii bir sonucu olarak 
cünüp kimsenin mescidde itikâfa girme- 
si de câiz değildir. 

Cenâbet halinin devamı süresince ye- 
yip içmek, uyumak veya yeniden cinsi 
münasebette bulunmak isteyen kimse- 
nin abdest alması, Hz. Peygamber'in bu 
konudaki uygulamasını (bk. Buhâri, “Gu- 
sül", 27; Ebü Dâvüd, "Tahâret", 88) göz 
önüne alan Şâfii, Hanbeli ve bazı Mâli- 
ki âlimleri tarafından müstehap kabul 
edilmiş, Mâliki fakihlerinin bir kısmı da 
bunun vâcip olduğunu ileri sürmüşler- 
dir. Hanefiler ise abdest almadan uyu- 
ma veya yeniden cinsi münasebette bu- 
lunmada bir sakınca bulunmadığını, ye- 
mek içmek için el ve ağzı yıkamanın müs- 
tehap olduğunu belirtmişlerdir. 

Oruçlu kimsenin cinsi münasebet, is- 
timnâ” vb. bir yolla cünüp olması orucu 
bozmakla birlikte ihtilâm olması orucu 
bozmaz. Oruç vakti başlamadan mey- 
dana gelen cünüplük hali oruca zarar 
vermediğinden geceleyin cünüp olan bir 
kimse sahurdan sonra gusül yapmadan 
uyumuşsa sabah uyandığında yıkanır. 
Ancak böyle bir kimse gusledip sabah 
namazını kılmadığı için günah işlemiş 
olur. 

Cünüplüğün giderilmesi gusül abdes- 
tiyle mümkündür (bk. GUSÜL). Su bulun- 
madığı veya suyun kullanılması için en- 
gel mevcut olduğu takdirde teyemmü- 
mün de cünüplüğü giderdiği ittifakla 
kabul edilmişse de bu gidermenin key- 
fiyeti hususunda farklı görüşler ileri sü- 
rülmüştür. Hanefiler'le bazı Şâfii ve Må- 
liki fakihleri, Takıyyüddin İbn Teymiyye 
ve Ebü'l-Ferec İbnü"i-Cevzi'nin de tercih 
ettiği bir rivayetinde Ahmed b. Hanbel, 
teyemmümün su bulununcaya kadar gus- 
lün yerine geçen mutlak bir bedel ola- 
rak cenâbeti tamamen giderdiği görü- 
şünü benimsemişlerdir. Mâliki mezhe- 
binde meşhur, Şâfii ve Hanbeli mezhep- 
jerinde sahih kabul edilen görüşe göre 
ise teyemmüm mânevi pislik olan cenâ- 
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beti izâle etmemekte, sadece su bulu- 
nuncaya kadar zaruret sebebiyle kabul 
edilen geçici bir temizlik sağlamaktadır. 
Bu anlayış farkından çıkan netice şu- 
dur: Son görüşe göre, teyemmüm eden 
kişi özür” sahibine benzediğinden na- 
maz vakti girmeden yapacağı teyem- 
müm muteber sayılmayıp farz namaz- 
ların her biri için vakti girdiği andan iti- 
baren yeniden teyemmüm yapması ge- 
rekir. Diğer görüşte ise teyemmüm her 
yönüyle yıkanma yerine geçtiği için va- 
kit girmeden önce teyemmüm yapmak 
câiz olduğu gibi bir teyemmümle birden 
fazla vakit namazı kılmak da mümkün- 
dür. Her iki görüşe göre, gerek abdest 
gerekse gusül yerine yapılan teyemmü- 
mün, su bulunduğunda veya kullanma 
engeli ortadan kalktığında bozulması se- 
bebiyle bu temizliklerin su ile yeniden ya- 
pılması gerekir (ayrıca bk. TEYEMMÜM). 


İslâm'a göre gerek hayız gerekse cü- 
nüplük hali kişiyi necis kılmaz. Bu sebep- 
le cünüplük veya hayız halinde bulunan 
kişilerle birlikte bir mecliste oturup soh- 
bet etmenin, yemek pişirmenin, beraber 
yiyip içmenin vb. muaşerette bulunma- 
nın herhangi bir sakıncası yoktur. Geç- 
miş bazı dinlerde ve Câhiliye inançların- 
da mevcut bu tür telakkileri Hz. Peygam- 
ber söz ve fiilleriyle kaldırmıştır (meselâ 
bk. Buhâri, *Hayı2", 3, "Gusül", 23-24; Tir- 
mizi, “Tahâret”, 89, 100). 
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CENÂBİ AHMED PAŞA CAMİİ 


Mimar Sinan'ın 


Ankara'daki tek eseri. E 


Ulucanlar caddesi üzerinde bulunan 
cami, Tezkiretü'l-bünyân, Tezkiretü'l- 
ebniye ve Tuhfetül-mi'mârîn gibi Mi- 
mar Sinan'ın hayatını ve eserlerini top- 
luca veren üç yazmada da kaydına rast- 
landığı ve üslübundan açıklıkla anlaşıl- 
dığı üzere bir Mimar Sinan eseridir. Cüm- 
le kapısı üzerinde yer alan kitâbe, cami- 
nin Kanüni Sultan Süleyman dönemin- 
de Ankara'da Anadolu beylerbeyi olarak 
görev yapan Cenâbi Ahmed Paşa tara- 
fından 973 (1565-66) yılında yaptırıldı- 
ğını göstermektedir. Kuzeydoğusunda 
bir hazire içinde Cenâbi Ahmed Paşa'nın 
türbesiyle XVIII. yüzyıla tarihlenen Azimi 
Türbesi yer alır. Cami ile aynı tarihe ait 
olduğu kabul edilen türbeden başka ya- 
kın çevrede bir mevlevihâne ile bir çeş- 
me ve bugün tamamen ortadan kalkmış 
olan bir hamamın varlığına rastlanmak- 
ta ve bunlardan caminin tek başına ta- 
sarlanmayıp bir külliye fikri çerçevesin- 
de ele alındığı anlaşılmaktadır. Bugün 
bakımlı ve ibadete açık durumda olan 
yapının, giriş kapısının yanlarındaki pen- 
cerelerin üzerinde yer alan kitâbelerden 
1217 (1802) ve 1305 (1887) tarihlerinde 
Cumhuriyet döneminde ise 1940'ta ve 
1959-1970 yılları arasında onarımdan 
geçirilmiştir. 

Plan olarak kare mekân üzerine tek 
kubbeli bir şema gösteren yapı kesme 
taştan inşa edilmiştir; eğimli bir arazi 
üzerine kurulduğu için güney cephesi 
kuzey cephesine oranla daha yüksektir. 
Kuzey cephesini kaplayan ve dört mer- 
mer sütuna oturan üç kubbeli bir son 
cemaat yeri ile dışa açılmaktadır. Yan- 


CENÂBİ AHMED PAŞA CAMİİ 


larda tek, cephede ise üç sivri kemerli 
açıklığı olan son cemaat yeri zeminden 
iki basamakla yükseltilmiştir. Cephenin 
ortasında yer alan kemer diğerlerinden 
daha geniş ve yüksek tutulmuştur. Ke- 
mer örgülerinde iki renkli taş işçiliği uy- 
gulanmıştır. Üst örtü sisteminde iki yan 
kubbeye karşılık ortadaki kubbenin da- 
ha büyük inşa edildiği ve göbek kısmı- 
na da yakın tarihlerde yenilenmiş kalem 
işi büyük bir madalyonun işlendiği gö- 
rülmektedir. Son cemaat yerinin ortasın- 
da yer alan mukarnas kavsaralı ve geo- 
metrik geçmeli geniş bir bordürle çevri- 
li mermer taçkapı eksenden biraz sağa 
kaymıştır. Girişin Üzerini örten hafif ba- 
sık kemer iki renkli taş işçiliğine sahip- 
tir ve üstünde kartuş içine alınmış olan 
sülüs hatlı inşa kitâbesi yer almaktadır. 
Son cemaat yerine kapının iki yanına ge- 
lecek şekilde simetrik olarak ikişer dik- 
dörtgen pencere açılmıştır. Dıştan de- 
mir parmaklıkla örtülü pencerelerin siv- 
ri kemerlerinde yine iki renk taş işçili- 
ği göze çarpar. Pencerelerin aralarına 
mukarnaslı birer mihrabiye yerleştiril- 
miştir. 

Yapının düzgün bir kesme taş işçiliği 
gösteren cephelerini üçlü silmeden olu- 
şan kalın bir korniş kademeli olarak iki- 
ye ayırmaktadır. Altta kalan duvar yü- 
zeylerine üç cephede de iki sıra halinde 
dörder pencere açılırken üst kısımlara 
yalnızca ikişer pencere yerleştirilmiştir. 
Mihrap duvarının orta kısmında ayrıca 
yuvarlak bir pencereye daha yer verilmiş- 
tir. Kesme taştan silindirik gövdeli ve 
tek şerefeli minare kuzeybatı köşesin- 
de yükselmektedir. İç mekâna girildiğin- 
de istiridye biçimindeki tromplarla geçil- 
miş bir kubbe ile karşılaşılır. Trompların 
üzerini örten sivri kemerlerde iki renkli 
taş işçiliği görülür. Kubbenin oturduğu 
sekizgen kasnağa on altı pencere açıl- 
mıştır. Kubbe göbeğinde kalem işinden 
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bugün yenilenmiş olan bir madalyon süs- 
lemesi yer alır. Mermer mukarnaslı mih- 
rap sade bir işçilik gösterir; yine mer- 
merden olan minber ile geometrik geç- 
meli mermer korkuluk levhalarıyla dik- 
kat çeken iki katlı müezzin mahfili de 
bu sade üslübu sürdürür. Minberde 1305 
(1887) tarihini veren sülüs bir kitâbe 
mevcuttur. İç mekânda süslemede aşı- 
rılıktan özenle kaçınılarak sadeliğe yö- 
nelindiği dikkat çeker. En önemli süsle- 
me unsuru, kubbenin içi ile birlikte pen- 
cerelerin üzerinde görülen kalem işi be- 
zemelerdir. 

Cenâbi Ahmed Paşa tarafından yaptı- 
rlan ve cami ile aynı tarihlerde (1565- 
1566) tamamlandığı sanılan türbe cami- 
nin kuzeydoğusunda bulunmaktadır. 
Mimar Sinan veya onun üslübunu sür- 
düren bir mimar tarafından yapıldığı ka- 
bul edilen türbe, kesme taştan sekizgen 
planlı kubbeli bir yapıdır. Caminin avlu 
zemininden biraz daha yüksekte kalan 
türbe, mimari açıdan klasik Osmanlı tür- 
belerinin karakteristik özelliklerini tek- 
rarlar. 

Cenâbi Ahmed Paşa Camii, Mimar Si- 
nan döneminde değişik denemelerle uy- 
gulanmış bir plan şeması olan tek kub- 
beli yapı tipinin ilginç bir örneğidir ve 
klasik Osmanlı mimarisinin Ankara'daki 
tek temsilcisi olması bakımından önem- 
li bir yere sahiptir. 
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M SELDA KALFAZADE 


| CENÂBİMUSTAFA EFENDİ 
(6. 999/1590) 
el- “Aylemü'z- zâhir adlı 
eseriyle meşhur olan 
i Osmanlı tarihçisi. 4 


Halep, Mekke, Bursa ve Edirne kadı- 
lıklarında bulunan Niksarlı Emir Hasan 
Efendi'nin oğlu olup aynı zamanda Ana- 
dolu seyyidlerindendir. “Fahrü'l-müder- 
risîn” ve “Emirzâde" olarak da anılan Ce- 
nâbi Efendi, daha önce pek çok âlim ye- 
tiştirmiş bir aileden gelmektedir. Tahsi- 
lini İstanbul'da çeşitli medreselerde ta- 
mamladı. Devrin meşhur müfessir ve 
şeyhülislâmı Ebüssuüd Efendi'nin hiz- 
metine girerek bir süre ondan ders gör- 
dü. 1573'ten itibaren Dâvud Paşa, Kari- 
ye, Sahn, Süleymaniye ve Selimiye med- 
reselerinde müderrislik yaptı. 1586 yı- 
lında Remzizâde'nin Kudüs'e tayini üze- 
rine boşalan Halep kadılığına gönderil- 
di. 1588'de azledildi; 1590'da Halep'te 
vefat etti. 


Cenâbi Mustafa Efendi, kendisiyle ay- 
nı dönemde yaşamış olan Kınalızâde Ha- 
san Çelebi ile Beyâni tarafından doğru- 
luktan ayrılmayan bir kişi olarak tanıtıl- 
maktadır. Şiirlerinde Cinâni mahlasını 
da kullandığı için zaman zaman Bursalı 
Mustafa Cinâni (6. 1595) ile karıştırılan 
Cenâbi, özellikle Arap edebiyatı ve tarih 
konularında kaleme aldığı eserlerle ta- 
nınmıştır. Rumeli kazaskerliği rüznâmçe 
defterlerinden, İstanbul'da kendi adıyla 
anılan 20 akçeli bir medresesi olduğu 
anlaşılmaktadır (Rüznâmçe Defteri, Şer iy- 
ye Sicilleri, İstanbul Müftülüğü Arşivi, nr 
4, $. 7,31; Rüznâmçe Defteri, Nuruosma- 
niye Ktp., nr. 5193/4, vr. 540). 


Eserleri. Cenâbi'nin en meşhur eseri, 
el-“Aylemü'z-zâhir fi ahvâli'l-evâ'il 
ve'l-evâhir adlı umumi tarihidir. e/- Hâ- 
filü'l-vasit ve'1-'aylemü'z-zâhirü'1-mu- 
hit, el-Bahrü'z-zehhâr ve1-'aylemü't- 
tayyâr, el-Bahr, Târihu1-Cenâbi adla- 
rıyla da anılan, ancak daha çok “Cenâbi 
Tarihi” diye meşhur olan bu eser, ken- 
disine umumi tarih yazan ilk Türk tarih- 
çisi olma niteliğini kazandırmıştır. Bü- 
tün İslâm devletlerinin ayrı ayrı ele alın- 
dığı eser Arapça yazılmış bir İslâm ta- 
rihi olup günümüze ulaşmayan birçok 
kaynaktaki bilgileri de ihtiva etmekte- 
dir. Devletlerden hareketle ve her biri- 
ne bir bölüm (bab) ayrılmak suretiyle bir 
mukaddimeden sonra seksen iki devle- 
tin ele alındığı eser, Hz. Peygamber dev- 
rinin de ilâvesiyle seksen altı bölüm ola- 
rak düzenlenmiştir. el-“Aylemü'z-zâ- 
hir'in başlıca bölümlerini peygamberler 
tarihi, İslâm öncesi devletler ve kavim- 
ler, Hz. Peygamber ve Hulefâ-yi Râşidin 
devri, Şam ve Endülüs Emevileri, Abbâ- 
siler, İdrisiler, Ağlebiler, Muvahhidler, 
Tolunoğulları, Fâtımiler, Eyyübiler, Tå- 
hiriler, Saffâriler, Gazneliler, Büveyhiler, 
Selçuklular, Karamanoğulları, Osmanlı- 
lar, Hârizmşahlar, Çobanoğulları, Kara- 
koyunlular, Akkoyunlular vb. devletlerin 
tarihleri teşkil eder. 


Metot bakımından klasik Arap tarih- 
çiliği geleneğine uygun şekilde yazılan 
eserde başvurulan kaynakların tenkidi- 
ne yer verilmesi ve nerelerde hangi kay- 
nakların kullanıldığının belirtilmesi, Ce- 
nâbi'nin tarih anlayışını göstermesi ba- 
kımından önemlidir. 1587'de tamam- 
lanan eser Sultan IH. Murad'a ithaf ve 
takdim edilmiştir. 997 (1588-89) yılına 
kadar gelen Osmanlı tarihi bölümü ese- 
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rin yaklaşık beşte birini oluşturur. Her 
hükümdar devrinin sonunda o dönemde 
vefat eden ulemânın biyografileri de bu- 
lunmaktadır. Bu biyografiler özellikle Os- 
manlı tarihine ait kısımda oldukça ayrın- 
tılıdır. Münasebet düştükçe coğrafi bil- 
giler de verilmiş ve esere yer yer şiirler 
serpiştirilmiştir. Kâtib Çelebi'nin belirttiği 
üzere eserin tamamı müellifi tarafından 
Türkçe'ye tercüme edildiği gibi Nihâye- 
tü'l-merâm adlı Arapça muhtasarı da 
Dürr-i Meknün veya Gülşen-i Tevârih 
adıyla Türkçe'ye çevrilmiştir (bk. TSMK, 
Revan, nr. 1136). el-“Aylemü'z-zâhir da- 
ha sonra yazılan birçok tarih kitabına 
kaynak olmuş ve örnek teşkil etmiştir. 
Başta Kâtib Çelebi olmak üzere (bk. Fez- 
leketü't-tevârih, Beyazıt Devlet Ktp., nr. 
10.318) Âli Mustafa Efendi, Süheyli Çele- 
bi, Mehmed b. Mehmed, Müneccimba- 
şı ve Hezarfen Hüseyin Efendi Cenâbi'- 
nin tarihinden faydalanarak yeni eserler 
meydana getirmişlerdir. Ebü'l-Abbas Ah- 
med b. Yüsuf el-Karamâni'nin Ahbârü'd- 
düvel'i de bu eserin bir hulâsası gibidir. 

Henüz yayımlanmamış olan eserin sa- 
dece İstanbul kütüphanelerinde yirmiye 
yakın nüshası vardır (eserin Arapça yaz- 
maları Süleymaniye Ktp., Yenicami, nr. 831, 
832, Reisülküttâb, nr. 608-609, Ayasofya, 
nr. 3033, Hamidiye, nr. 896; Râgıb Paşa 
Ktp., nr. 983, 985-986; Köprülü Ktp., nr. 
1031-1032; Murad Molla Ktp., nr. 1429- 
1430, 1454; TSMK, nr. HI. Ahmed, 2958, 
Revan, 1568; Nuruosmaniye Ktp., nr. 3098, 
3099-3100, 3101-3102'de; Türkçe muhta- 
sar tercümesi TSMK, nr. Revan, 1136, Ha- 
zine, 1607; Nuruosmaniye Ktp., nr. 3097 


ve 3107'de kayıtlıdır; yurt dışında bulu- 
nan çeşitli nüshaları için bk. Brockelmann, 
GAL, lI, 300; Suppl., Il, 411-412; C. Zey- 
dan, II, 319-320; Babinger, s. 122). E. Fag- 
nan eserin Mağrib ve İspanya'nın coğ- 
rafyasıyla ilgili kısımlarını özet halinde 
İngilizce'ye çevirmiştir. İstanbul Üniver- 
sitesi Edebiyat Fakültesi Arap-Fars Dili 
ve Edebiyatı Bölümü'nde Egemen Tülek, 
eserin mukaddimesiyle Ii. Selim ve Ill. 
Murad dönemlerine ait kısmın tenkitli 
metnini mezuniyet çalışması olarak ha- 
zırlamıştır (1975, Şarkiyat Enstitüsü Ktp., 
nr. 232). 

Cenâbi'nin kaynaklarda adı geçen di- 
ğer eserlerinden bazıları şunlardır: Risâ- 
le fi binâ'i Ayasofya ve kal'ati Kos- 
tantiniyye, es-Seb'u's-seyyâr, Nihâ- 
yetü'l-merâm ve bahru cevâhiri'l-ke- 
lâm (Keşfü'z-zunün, I, 851; II, 976; Hediy- 
yetü'L-“ârifin, Il, 436-437; Bâhu'l-meknün, 
H, 692; Osmanlı Müellifleri, I, 39-41; GAL 
Suppl, Il, 411-412; Kehhâle, XII, 246-247). 
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Türkiye 


CENAZE 


CENÂHİYYE 
( at ) 


Hz. Peygamber'in 
“zü'l-cenâhayn” lakabını verdiği 
Ca'fer b. Ebü Tâlib'in oğlunun torunu 
Abdullah b. Muâviye'yi 
(6. 129/ 746-47) 
imam kabul edenlere verilen ad 
(bk. ABDULLAH b. MUÂVİYE). 


CENÂİB 
(ölesi) 
Henüz Allah'ta seyr (seyr fillâh) 
haline ulaşmamış, 
Hakk'a yürüme (seyr ilallah) halindeki 
sülük ehli için kullanılan 
bir tasavvuf terimi 
(bk. SEFER; SÜLÜK). 


CENAZE 
(Bizi) 


Arapça'da cenâze ve cinâze hem “ölü” 
hem de “tabut” anlamında kullanılır. İs- 
lâm literatüründe ölmek üzere olan ki- 
şiye muhtazar, ölü için genel olarak ya- 
pılması gereken hazırlıklara teçhiz, yı- 
kanmasına gasil, yıkandıktan sonra ke- 
fenlenmesine tekfin, tabuta konulup na- 
mazının kılınacağı yere ve daha sonra 
kabrine taşınmasına teşyi, kabre konul- 
masına da defin denilmiştir. 

İslâm'ın Dışındaki Dinlerde Cenaze. Ta- 
rih öncesi dönemlerden bugüne kadar 
pek çok kültürde ölüm ve cenaze ile il- 
gili çeşitli kültlerin varlığı bilinmekte ve 
en erken dolaylı belgelere, Yontma Taş 
devrinin orta safhasından (paléolithique 
moyenne: m.ö. 150.000-35.000) itibaren 
Avrupa'daki Homo Neandertalensis me- 
zarlarından çıkan buluntular arasında 
rastlanmaktadır. Yazılı kaynaklardan öğ- 
renildiğine göre de Sumer, Asur, Hitit ve 
Mısır uygarlıklarında bu kült mevcuttu. 


Grek-Roma dünyasında, ölen kişi yı- 
kanıp yağlanarak beyaz bir giysiyle ya- 
tağa yatırıldıktan sonra etrafında özel 
ağlayıcılar tarafından “ağlama seremoni- 
si” yapılırdı. Bu kültürlerde ölüler bazan 
yakılmış, bazan da gömülmüştür (Mat- 
hews, s. 126). 

Hindistan'da ölü kültüyle ilgili en eski 
bilgilere, Rig Veda'nın X. kitabının 14-15. 
cümlelerinde rastlanır. Buna göre Hin- 
duizm'in başlangıç dönemlerinde ölüler 
özel bir merasimle gömülmekteydiler. 
Bugün Güney Hint kastları ve Lingayet 
mezhebi dışında bütün Hindülar ölüleri- 
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CENAZE 


ni yakmaktadırlar. Bir Hindü ölümünün 
yaklaştığını hissettiğinde yakınlarıyla he- 
lâlleşir. Ölüm gerçekleştiğinde cesedin 
tırnakları ve saçları kesilir; temiz bir el- 
bise giydirilip başı güneye döndürüldük- 
ten sonra etrafında üç ateş yakılır. Ölen 
Brahman kastından ise Aranyakalar'dan, 
başka bir kasttan ise Vedalar'dan dua- 
lar okunur. Daha sonra ceset bir odun 
yığını üzerine yatırılarak yığın ateşlenir. 
Cesedin tamamıyla yanmasından sonra 
artakalan kemikler toplanır ve saklanır 
(ERE, IV, 476-477). 

Budizm'de törenler ölüm olayından 
itibaren üç-yedi gün içerisinde yapılır. 
Budistler ölü yakma geleneği yanında 
Seylan'da olduğu gibi ölü gömme gele- 
neğini de benimsemişlerdir. Mahapari- 
nibbana Sutta'ya göre Buda yakılmıştır. 
Çin'de ve Japonya'da önceleri cenaze ta- 
but içinde defnedilirken Budizm'in be- 
nimsenmesinden sonra yakılmaya baş- 
lanmıştır. Bununla birlikte çağdaş top- 
lumlarda geleneksel anlayış da devam 
etmektedir. 

Zerdüştiliğe göre ceset murdar sayıl- 
dığından onu gömmek toprağa, yakmak 
ise ateşe saygısızlık kabul edilir ve bu 
sebeple ölüler “sessizlik kuleleri” deni- 
len yüksek mekânlarda çıplak olarak yır- 
tıcı kuşlara terkedilirdi (Noss, s. 356). 


Yahudilik'te cenaze geleneği İsrâilo- 
ğulları dönemine kadar uzanır. İbrâni 
dilinde ölmekte olan kişi için goses keli- 
mesi kullanılır. Goses durumunda olan 
biri yakınlarını yanına çağırarak onlarla 
helâlleşir. Gosesin “mvt” (ölüm) hali ger- 
çekleştiğinde elleri, ayakları, çenesi bağ- 
lanarak gözleri en yakını tarafından ka- 
patılır ve göbeğine metalden bir nesne 
konulup evdeki aynalar ters çevrilir. Da- 
ha sonra vücut kılları tıraş edilen ve tir- 
nakları kesilen ceset yıkanır; keten bir 
kefene sarılır ve bir teskere üzerine ya- 
tırılarak defnedilmeye hazır hale getiri- 
lir. Erken dönemlerde Hz. Yüsuf'tan baş- 
kası tabuta konulmamış olup (Tekvin, 
50/26) bu âdet çok geç dönemlerde be- 
nimsenmiştir. Yahudilerde cenazeler Or- 
taçağ'a kadar kaya kovuklarına bırakılır- 
ken daha sonra mezarlara gömülmeye 
başlanmıştır. Tabut mezara konuldu- 
ğunda herkes üzerini kapatmak için bir 
parça toprak atar ve bu sırada Tevrat- 
tan dualar okunur. Definden sonra ora- 
da bulunanlar hızla mezarlığı terkeder- 
ler. Geleneğe göre bu kaçış, cemaatin 
mezar sorgusuna gelen meleklerin se- 
sini duymaması içindir (Gardner, I, 676). 

Hıristiyanlar ilk dönemlerde yahudi 
geleneğini uygulamışlardır. Ölmekte olan 


kişi yakınlarını yanına çağırır ve onlarla 
helâlleşirdi. Ölümün vuku bulmasından 
sonra genellikle bir yaşlı kadın tarafın- 
dan gözleri kapatılıp çenesi, elleri ve 
ayakları bağlanarak yıkanan ceset ke- 
ten bir beze sarıldıktan sonra şehir di- 
şında kayalara oyulmuş basit bir mekâ- 
na defnedilirdi (Resullerin İşleri, 9/37; 
Markos, 15/46; Yuhanna, 11/44). XI. yüz- 
yıldan itibaren yahudi geleneklerinden 
kopma baş gösterdi. Cenazenin taşın- 
ması sırasında çan çalma âdeti benim- 
sendi ve törene katılanlarla yas tutan- 
ların tamamı siyahlar giymeye başladı. 
Bugünkü Hıristiyanlığa göre yakınları 
ölüm halindeki kişinin etrafına toplanır; 
rahip, ağzına “viaticum” (aşa-i rabbâni, 
Hz. İsâ'nın son akşam yemeğini semboli- 
ze eden son lokma) koyar ve istavroz çi- 
karttırarak şahsı son defa takdis ettik- 
ten sonra “extreme unction” adı verilen 
el ve ayakların yağ ile meshedilmesi iş- 
lemini yapar (yalnız Katolikler'de). Ceset 
tabut içinde kiliseye götürülür; burada 
rahip tarafından son dua ve tabut üze- 
rinde “son tövbe” işlemi yapılır. Kilise- 
deki törenin arkasından mezarlığa gö- 
türülen tabut, başında kutsal kitaptan 
parçalar okunduktan sonra gömülür. Ay- 
rıca ölü istek üzerine yakılabilmektedir. 
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lal Kürşar DEMİRCİ 


İslâm'da Cenaze. İslâm dinine göre in- 
san kâinatın küçük bir parçasını oluş- 
turmasına rağmen büyük bir değer ta- 
şır. Kur'ân-ı Kerim'de, ilk insan Âdem'in 
bizzat Allah tarafından yaratılıp O'nun 
ruhundan kendisine üflendiği, melekle- 
rin tâzim ve hürmetini kazandığı ifade 
edildikten başka yeryüzünde bulunan 
her şeyin insan için yaratıldığı, hatta gök- 
lerde ve yerde yani evrende mevcut olan 
imkânların onun emrine verildiği belir- 
tilir. Çünkü insan duygu ve düşünce ye- 


teneklerine sahiptir; kendini, çevresini 


ve yaratanını tanıyan bir canlıdır. Bu ka- 
dar yüceltilen inançlı insanın yok olma- 
ması, fenâ bulmaması gerekir. Ölüm, 
maddi şartların çevrelediği fâni hayat- 
tan ebediyete geçişi sağlamak için işle- 
yen bir mekanizmadır. Kur'an'da, Allah 
yolunda öldürülenlerin gerçekte ölü de- 


ğil diri oldukları ifade edilmiş (el-Bakara 
2/154; Âl-i İmrân 3/169), ayrıca Allah ve 
Resulü'ne itaat eden, yani mümin olan 
herkesin fenâ bulmaktan kurtulup ebe- 
dileşen peygamberler, sadık kullar, şe- 
hidler, sâlihlerle beraber olacağı ve ebe- 
di mutluluğa ulaşacağı haber verilmiş- 
tir (en-Nisâ 4 / 69). Buna göre ölüm, Al- 
lah ile münasebetlerini kesmeyen insan- 
lar için saadetlerle dolu yeni ve ebedi 
bir hayatın başlangıcıdır. Bu sebeple ölen 
kişi, cenazesinin yıkanması, beyaz kefe- 
ne büründürülmesi gibi maddi ve abdest 
aldırılması, namazının kılınması gibi mâ- 
nevi temizlikle yola çıkmaktadır. İslâm'a 
göre insan dünya hayatında da öldükten 
sonra da sevgi ve hürmete lâyıktır. Do- 
layısıyla cenazeye saygı duygularını ren- 
cide edecek hareketlerden kaçınılmalı- 
dır. İslâm dininin cenazeye karşı göster- 
diği bu ihtimamın onun geride kalan ya- 
kınları, komşu ve dostlarına yönelik te- 
selli edici tarafları da vardır. Ölülere say- 
gı göstermek, yaşayanlara karşı saygılı 
olmanın bir başka ifadesidir. 


Ön Hazırlıklar. Ana fıkıh kitaplarında 
büyük çapta Hz. Peygamber'in sözlü ve 
füli sünnetine dayanılarak tesbit edilen 
ahkâma göre ölmek üzere bulunan kişi, 
mümkünse yüzü kıbleye gelecek şekil- 
de sağ yanına çevrilir veya başı hafifçe 
yükseltilip ayakları kıbleye doğru uzatı- 
larak sırt üstü yatırılır. Yanında bulu- 
nanlardan sevdiği biri, duyacağı şekilde 
kelime-i tevhid getirerek hastanın da 
söylemesine imkân sağlar (Müslim, *Ce- 
nâ’iz", 1; Ebü Dâvüd, “Cenâ'iz”, 20). An- 
cak sıkıntılar içinde bulunan hastaya ke- 
lime-i tevhid getirmesi teklif edilmeme- 
lidir. Ölüm halindeki hastanın yanında 
Yâsin süresinin okunması da uygundur. 
Çünkü Hz. Peygamber'in, ölülere Yâsin 
süresini okumayı tavsiye eden hadisinin 
(Ebü Dâvüd, Cenâiz", 20; Müsned, V, 26) 
ölmek üzere olan kişileri de kapsamı içi- 
ne aldığı kabul edilmiştir. Hasta ruhunu 
teslim ettikten sonra göz kapakları ve 
ağzı kapatılarak çenesi bağlanır. Başka 
bir durumda ise sırt üstü yatırılır ve elleri 
iki yana uzatılır. Elbisesi bu sırada çıkarı- 
ir ve üzeri boylu boyunca örtülür: Yanın- 
da güzel koku bulundurmak veya etrafını 
buhur ile tütsülemek tavsiye edilmiştir. 
Hanefiler'e göre yıkanıncaya kadar, Şâ- 
filler'e göre ise defnedilinceye kadar ölü- 
nün yanında Kur'an okumak mekruhtur. 

Câhiliye döneminde ileri gelenlerden 
biri öldüğü zaman kabilelere haberciler 
gönderilip “Filân öldü, Araplar mahvol- 
du” gibi ifadelerle ölüm haberini vermek, 
yaka paça yırtarak ağlamak âdet haline 
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gelmişti. Hz. Peygamber bu tür ölüm 
ilânlarını yasaklamıştır (bk. Tirmizi, *“Ce- 
nâ”iz", 12). Ancak bir kişinin ölümünden 
yakınlarını, dostlarını, komşularını ve di- 
ğer müslümanları haberdar etmek, on- 
ların cenaze için yapılacak işlere katıl- 
malarını sağlamak amacıyla duyuruda 
bulunmakta sakınca görülmemiş, hatta 
tavsiye edilmiştir. Hz. Peygamber'in, Ha- 
beş Kralı Ashame'nin ölümü ile Müte Sa- 
vaşı'nda şehid düşen Zeyd b. Hârise, 
Ca'fer b. Ebü Tâlib ve Abdullah b. Revâ- 
ha'nın şehâdetlerini ashabına duyurdu- 
ğu bilinmektedir. Fakat bu konuda mak- 
sadın dışına çıkılmaması, ölüm ilânının 
övgü ve övünme gibi davranışlara vesile 
yapılmaması gerekir. Öte yandan sab- 
retmenin daha güzel olduğu belirtilmek- 
le birlikte aşırıya kaçmamak şartıyla ölü 
için ağlamakta da bir sakınca yoktur. 
Ölen kişinin borcu varsa en kısa sürede 
-mümkünse namazı kılınmadan- geride 
bıraktığı mallarından ödenmesi veya bor- 
cuna kefil olunması, yine vasiyeti varsa 
bekletilmeden yerine getirilmesi veya 
terikeden vasiyet miktarının ayrılması 
müstehaptır. Hz. Peygamber'in, ölene ait 
borcun bir an önce ödenmesiyle ilgili ha- 
disleri (Tirmizi, *Cenâ?iz", 76; İbn Mâce, 
"Sadakat", 12; Müsned, V, 11), bu konu- 
da elden geldiğince acele edilmesinin 
önemini vurgulamaktadır. 


Yıkanıp Kefenlenmesi. Cenazenin yıkan- 
ması farz-ı kifâyedir, bu konuda çocuk- 
la yetişkin arasında fark yoktur. Ancak 
ölü doğan çocukların yıkanması husu- 
sunda değişik görüşler ileri sürülmüş- 
tür. Mâliki mezhebine göre bu çocukla- 
rın yıkanması ve dolayısıyla namazları- 
nın kılınması mekruhtur. Hanbeliler'e 
göre çocuğun anne karnındaki hayatı 
dört aydan fazla sürmüşse yıkanır ve 
namazı kılınır. Şâfiiler, aynı durumdaki 
çocuğun yıkanıp yıkanmayacağı konu- 
sunda iki farklı görüş belirtmişlerdir. Ebü 
Hanife'ye göre çocuğun organları belir- 
gin ise yıkanır, fakat namazı kılınmaz; 
belirgin değilse yıkanması da gerekli de- 
ğildir. Herhangi bir sebeple tamamı mev- 
cut olmayan cesedin Şâfii ve Hanbeli- 
ler'e göre mevcut kısmı yıkanır ve nama- 
zı kılınır. Hanefi ve Mâlikiler'e göre ise 
vücudun yarıdan fazlası varsa yıkanır ve 
namazı kılınır. Savaşta şehid düşenler 
yıkanmaz. Yanan veya suda boğulan ki- 
şilerin, yıkandıkları takdirde vücutları- 
nın parçalanması söz konusu ise yıkan- 
mayıp üzerlerine sadece su dökülür. Bu 
da zararlı olacaksa mümkün olduğu tak- 
dirde teyemmüm ettirilir. Ölen erkek 
erkekler tarafından, kadın kadınlar ta- 
rafından yıkanır. Eşlerin birbiripi ika- 


ması câizdir. Ancak Hanefiler, erkeğin 
ölen eşini yıkayamayacağı görüşünde- 
dirler. Küçük çocukları karşı cins de yı- 
kayabilir. Cünüp kişilerin ve hayız halin- 
deki kadınların cenaze yıkaması mekruh 
kabul edilmiştir. Su bulunmadığı takdir- 
de cenazeye teyemmüm ettirilir. 

Cenazenin yıkanacağı yerin kapalı ol- 
masi ve burada cenazeyi yıkayanla yar- 
dımcılarından başkasının bulunmaması 
gerekir. Cenazeyi en yakın akrabası ve- 
ya onun görevlendireceği ehil bir kişi yı- 
kar. Mümkünse ayakları kıbleye gele- 
cek şekilde teneşir üzerine yatırılan ce- 
nazenin göbekle diz kapağı arası örtülü 
bulundurulur. Önce ele bir bez sarılarak 
cenazenin tahareti yapılır, sonra temyiz 
çağını geçmişse namaz abdesti aldırılır. 
Ağzına ve burnuna su verilmez; parma- 
ğa bir bez sarılarak dudakları, dişleri, 
burun delikleri ve göbeği meshedilir. Ce- 
set sabunlu ılık su ile iki defa yıkanır, ar- 
dından hafifçe kaldırılarak karnı sıvaz- 
lanır ve bir şey çıkarsa temizlenir. Bun- 
dan sonra kâfur vb. güzel koku ilâve edil- 
miş su ile üçüncü defa yıkanır. Ölünün 
saçı sakalı taranmayıp olduğu gibi bıra- 
kılır, Şâfii, Mâliki ve Hanbeliler'e göre ce- 
nazenin karnını sıvazlama işi abdestten 
önce yapılır. Yıkama işlemi tamamlandık- 
tan sonra cenaze havlu veya bezle silinip 
kurulanır, sonra da kefenlenir. 

Sünnete uygun kefen erkek için üç, 
kadın için beş parçadan oluşur. Erkeğin 
cesedine sarılacak ilk parça yakasız, yen- 
siz ve dikişsiz bir gömlek (kamis) olup 
omuzdan ayaklara kadar uzanır. Onun 
üstüne gelecek parça baştan ayağa ka- 
dar uzanan bir örtü (izâr), en üst kat ise 
ondan biraz daha uzun olan bir başka 
örtüdür (lifâfe). Kefeni oluşturan bu par- 
çalar hazırlandıktan sonra mümkünse 
güzel bir koku ile kokulandırılır. Yıkanıp 
kurulanan cenazeye önce gömlek giydi- 
rilir, elleri iki yana bırakılır. Saçına, sa- 
kalına, secde âzaları olan alnına, burnu- 
na, ellerine, diz kapaklarına ve ayakları- 
na kâfur veya benzeri güzel bir koku sü- 
rülür. Şâfii, Mâliki ve Hanbeliler'de ce- 
nazenin ağzına, burnuna, kulaklarına, 
hatta avret yerine kokulu pamuk konur 
ve avret yeri enli bir bezle sarılır. Hane- 
filer'e göre de avret yerleri hariç belir- 
tilen yerlere pamuk konmasında bir sa- 
kınca yoktur. Bu işlemlerden sonra ke- 
Tenin ikinci parçası örtülür, daha sonra 
da üçüncü parça ile cenazenin vücudu 
sarılır. Üst kat kefenin baş ve ayak ta- 
rafları birer bezle bağlanır ve daha son- 
ra kabirde çözülür. Taşınırken kefenin 
açılmaması için kabirde çözülmek üzere 
belinden de bir kuşakla bağlanır. 
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Kadının kefenlenmesinde ise gömlek 
giydirildikten sonra baş örtüsüyle başı 
ve yüzü örtülür. Kefenin ikinci ve üçün- 
cü parçaları sarıldıktan sonra da kefenin 
açılmaması için göğüs örtüsü, enleme- 
sine göğüsle göbek arasına gelecek şe- 
kilde kuşak gibi sarılır. Bu örtünün dize 
kadar olacağı, kefenin ikinci ve üçüncü 
parçaları arasında bağlanacağına dair 
görüşler de vardır. Kefenleme sırasında 
yapılacak diğer işler erkek için yapılan- 
ların aynıdır. Bu kefenleme şekilleri sün- 
nete uygun olanlardır. Erkeğin kefeni- 
nin iki, kadının kefeninin üç parça olma- 
sı da câizdir ki buna “kefen-i kifâye” de- 
nir. Bütün vücudu kaplayan herhangi bir 
örtü zaruret halinde kefen olarak ye- 
terlidir. Buna da “kefen-i zarüret” adı 
verilir. Kefenin beyaz renkte olması men- 
duptur. 

Cenaze Namazı. Hanefi mezhebine gö- 
re namazı kılınacak cenazenin müslü- 
man olması, cesedinin tamamının veya 
çoğunun mevcut bulunması, yıkanmış 
veya teyemmüm ettirilmiş olması gere- 
kir. Namaz esnasında cenazenin eller 
üzerinde, omuzlarda veya binek üzerin- 
de tutulması câiz değildir. Kılacakların 
önünde hazır bulunmayan (gâib) cenaze 
üzerine namaz kılınmaz. Hz. Peygam- 
ber'in Habeş Necâşisi Ashame'nin nama- 
zını kılması, Hanefi ve Mâlikiler'e göre 
Resülullah'ın şahsına ait bir husustur. 
Şâfii ve Hanbeli fakihleri ise cenaze baş- 
ka bir yerde de olsa gıyabında namazı- 
nın kılınabileceğini kabul ederler. Ayrıca 
Şâfiiler ile Mâlikiler, cenazenin el veya 
omuz üzerinde tutulması yahut bir bi- 
nek üzerinde bulunmasında sakınca gör- 
mezler. Hanefiler dışındaki mezheplere 
göre şehidler yıkanmadan ve namazları 
kılınmadan defnedilir, Hanefiler ise yı- 
kanmamakla birlikte namazlarının Kılı- 
nacağı görüşündedirler. Âsilerin ve yol 
kesenlerin namazlarının kılınıp kılınma- 
yacağı konusu ihtilâflıdır. Şâfü, Mâliki 
ve Hanbeliler'e göre bunlar yıkanır, ke- 
fenlenir ve namazları kılınır; Hanefiler'e 
göre ise yıkanır, kefenlenir, fakat na- 
mazları kılınmadan defnedilirler. Öte 
yandan Ebü Yüsuf'tan farklı bir görüş 
rivayet edilmekle birlikte intihar eden- 
lerin de cenaze namazı kılınır. 

Birden fazla cenaze için tek namaz 
kılmak câizse de her biri için ayrı ayrı 
kılmak daha faziletli kabul edilmiştir. 
Eğer tek namaz kılınacaksa cenazeler 
yan yana veya arka arkaya dizilir. Cena- 
ze namazını kıldırmadaki yetki sırası 
mezheplere göre farklıdır. Hanefiler'e 
göre birinci derecede yetkili devlet baş- 
kanıdır, daha sonra sırasıyla onun vekili 
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durumunda olan vali, kadı, onun tara- 
fından görevlendirilen kimseler, mahal- 
le imamı ve nihayet ölen şahsın yakın 
akrabaları gelir. Şâfüler, yakın akraba- 
ları birinci derecede yetkili sayarlar. Mâ- 
liki ve Hanbeliler'e göre ise ölünün, na- 
mazını kıldırmasını vasiyet ettiği kişi bi- 
rinci derecede yetkilidir. Ardından dev- 
let başkanına, onun vekiline ve nihayet 
yakın akrabaya sıra gelir. Hanefiler'e gö- 
re cenaze namazı bir defa kılınır, ikinci 
defa kılınması mekruhtur. Mâlikiler'e 
göre bir defa cemaatle kılınmışsa tek- 
rarı mekruh, fakat cemaat halinde kı- 
lnmamışsa iadesi menduptur. Şâfil ve 
Hanbeliler'e göre ise cenaze namazını 
daha önce kılmayan kişilerin kılması câ- 
izdir. Herhangi bir sebeple namazı kılın- 
madan defnedilen cenazenin namazı, 
cesedi henüz bozulmadığı kanaati de- 
vam ettiği sürece kabri başında kılınır. 
Güneş doğarken, batarken ve zeval vak- 
tinde cenaze namazının kılınması Hane- 
filer'ce mekruh, Mâliki ve Hanbeliler'ce 
haram kabul edilmiştir. Şâfiiler ise bü- 
tün vakitlerde kılınabileceğini belirtmiş- 
lerdir. Hanefiler'le Mâlikiler'e göre yağ- 
mur vb. bir mazeret yoksa cenaze na- 
mazı cami içinde kılınmaz. Şâfii ve Han- 
beliler bunda bir sakınca görmezler. Di- 
ğer namazlar için söz konusu olan ta- 
haret, kıbleye dönmek gibi hususlar ce- 
naze namazında da şarttır. Namazı bo- 
zan şeyler cenaze namazını da bozar. 


Cenaze namazını kıldıracak olan imam 
Hanefiler'e göre cenazenin göğsü hiza- 
sına durur. Diğer mezhepler, cenazenin 
erkek veya kadın oluşuna göre bu ko- 
nuda birbirinden farklı görüşler ileri sür- 
müşlerdir. İmam cenazenin erkek, ka- 
dın veya çocuk oluşuna göre niyet edip 
yüksek sesle tekbir alır. Cemaat de ay- 
nı şekilde niyet eder ve imamla birlikte 
tekbir alır. İmam ve cemaat Sübhâneke 
duasını sessizce okurlar. Şâfiiler'le Han- 
beliler'de Sübhâneke yerine Fâtiha sü- 
resi okunur. Bundan sonra Hanefi ve 
Mâlikiler'e göre eller kaldırılmadan ikin- 
ci tekbir alınır. Şâfiiler'le Hanbeliler her 
tekbirde ellerini kaldırırlar. Bu tekbirden 
sonra “Allâhümme salli” ve “Allâhümme 
bârik” duaları, üçüncü tekbirin ardından 
da cenaze duası okunur; bu duayı bil- 
meyenler başka bir dua okuyabilirler. 
Dördüncü tekbir alındıktan sonra sağa 
ve sola selâm verilir. Hanefiler'e göre 
her iki tarafa selâm verilmesi vâcip ol- 
duğundan ellerin de sol tarafa selâm 
verildikten sonra bırakılması uygundur. 
Diğer üç mezhepte ise sadece sağa se- 
lâm verilmesi vâciptir. Cenaze namazı 
için cemaat şart değildir, bir kişinin kıl- 
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masıyla bile farz yerine getirilmiş olur. 
Namaz başladıktan sonra cemaate katı- 
lan kimseler, eksik kalan tekbirleri imam 
selâm verdikten sonra dua okumaksızın 
peşpeşe alıp namazlarını tamamlarlar. 

Defin ve Sonrası. Hanefi ve Hanbeliler'e 
göre sünnete uygun olan şekil, tabutun 
dört kişi tarafından taşınmasıdır. Şâfil- 
ler'e göre bu şekilde taşınması câiz ol- 
makla birlikte biri önde, ikisi arkada ol- 
mak üzere üç kişi tarafından taşınma- 
sı efdaldir. Mâlikiler ise bunun için bel- 
li bir sayının bulunmadığını, iki, üç ve- 
ya dört kişinin cenazeyi taşıyabileceği- 
ni belirtmişlerdir. Cenazeyi teşyi eden 
kimsenin tabutu her taraftan taşıması- 
nın sünnet olduğuna dair rivayeti (İbn 
Mâce, “Cenâ”iz", 15) dikkate alan fakih- 
ler, bunun en uygun şeklinin, tabutu ön- 
ce sağ omuzla önden sonra arkadan, da- 
ha sonra sol omuzla önden sonra arka- 
dan bir müddet taşımak olduğunu belirt- 
mişlerdir. Cenazenin musallâya ve kab- 
ristana taşınmasına katılmak (teşyi et- 
mek) sünnettir. Bu sırada cenazenin ar- 
kasından veya önünden sessizce yürü- 
nür. Yüksek sesle Kur'an okumak veya 
zikir yapmak mekruh kabul edilmiştir. 
Uzaklığı sebebiyle cenazeyi kabristana 
araba ile götürmekte bir sakınca yok- 
tur. Küçük çocuğun cenazesini yalnız bir 
kişi elleri üstünde taşıyabilir. 

Namazı kılındıktan sonra cenazeyi bek- 
letmeden defnetmek gerekir. Bununla 
beraber kendi memleketine veya bir baş- 
ka yere nakli sebebiyle defnin geciktiril- 
mesi de mümkündür. Nakil konusunda 
mezhepler iki farklı görüş benimsemiş- 
lerdir. Hanefi, Mâliki ve Hanbeli fakihle- 
ri belirli şartlarla cenazenin naklini câ- 
iz görmüşlerdir. Hanefiler'e göre cena- 
zenin vefat ettiği yerde defnedilmesi 
müstehap olmakla birlikte cesedin bo- 
zulup kokması tehlikesi bulunmuyorsa 
başka bir yere naklinde sakınca yoktur. 
Gasbedilmiş bir yere defnedilmiş olma- 
sı, defnedildiği yerin daha sonra şüf'a 
ile alınması gibi haller dışında definden 
sonra cenazenin nakli haramdır. Mâliki- 
ler ise nakil sırasında cesedin bozulup 
dağılmaması, cenazeye saygısızlık edil- 
memesi ve naklin belli bir fayda sağla- 
ması şartıyla definden önce ve sonra 
bunu câiz görmüşlerdir. Kabrin su al- 


tında kalmasını önlemek, sâlih kişilerin 
kabristanına veya mukaddes beldelere, 
ailesi ve yakınlarının ziyaret edebileceği 
yakın bir yere defnetmek nakil için mu- 
teber mazeretlerdir. Hanbeliler'e göre 
de mukaddes yerlere veya sâlih kişilerin 
kabristanına defnedilmesi gibi meşrü 
bir maksatla ve cesedin bozulup kokma- 
masından emin olunması şartıyla defin- 
den önce de sonra da cenazenin nakli 
câizdir. Başka yerlerde vefat eden sa- 
hâbilerden bazılarının Medine'ye getiri- 
lip defnedilmesi bu hususun meşruiye- 
tine delil teşkil etmektedir. Şâfiiler'e ge- 
lince, cesedin bozulmamasından ve kok- 
mamasından emin olunsa bile cenazenin 
bulunduğu yerden başka bir yere nakle- 
dilmesi haram, bir görüşe göre de mek- 
ruhtur. Ancak yakın yerlere nakledilme- 
si veya Mekke, Medine ve Kudüs civarın- 
da vefat eden bir kişinin yıkanıp nama- 
zı kılındıktan sonra kokmayacağından 
emin olunduğu takdirde adı geçen yer- 
lere götürülüp defnedilmesi câizdir. De- 
finden sonra ise bir zaruret olmadıkça 
nakil haramdır. 


Cenaze kabre öncelikle yakın akraba- 
ları tarafından ve kible yönünden yavaş- 
ça indirilir. Kabre koyan kimse bu esna- 
da, “Bismillâh ve alâ milleti Resülillah” 
(illga, ile öy lee ) der. Kadın cena- 
zeyi en yakın mahremi, yoksa diğer ak- 
rabaları, bunlar da yoksa yakın komşu- 
ları kabre indirir. Cenaze, kıble ile 90 de- 
recelik bir açı oluşturacak şekilde uzun- 
lamasına kazılan kabre, sağ yanına ya- 
tirilmak ve yüzü kıbleye getirilmek su- 
retiyle konur. Lahdin üzeri kerpiç, tahta 
perde vb. malzemelerle kapatıldıktan 
sonra üstü toprakla örtülür. Cenaze def- 
nedildikten sonra kısa bir süre bekleyip 
ölü için dua etmek ve Kur'an okumak 
müstehap kabul edilmiştir (Ebü Dâvüd, 
“Cenâiz”, 69). Şâfii ve Hanbeli fakihleri- 
ne göre ölen kişiye kabirde karşılaşaca- 
ğı suallerle ilgili olarak telkinde bulun- 
mak müstehaptır. Mâlikiler de telkini 
meşrü kabul ederler. Hanefi mezhebin- 
de ise definden sonra telkinin yapılma- 
yacağı belirtilmiş, ancak yapılması halin- 
de bir sakıncası olmadığı da ifade edil- 
miştir (bk. TELKİN). Cenazenin gündüz 
defnedilmesi tercih edilmekle birlikte 

ece defenedilmesi de mümkündür. 
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Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


Tâziye. Ölünün yakınlarına tâziyede bu- 
lunmak menduptur. Tâziye mümkünse 
üç günden sonraya bırakılmamalı ve tek- 
rar edilmemelidir. Ölünün yakınlarının 
bu süre zarfında tâziyeleri kabul etmek 
için evde veya başka bir yerde oturup 
beklemeleri Hanefiler'e ve Mâlikiler'e 
göre mubah, Şâfiillere ve Hanbeliler'e 
göre ise mekruhtur. Tâziyenin ölünün 
defninden sonra yapılması daha uygun 
bulunmuştur. Akraba ve komşuların ye- 
mek hazırlayıp cenaze evine götürmele- 
ri müstehaptır. Cenaze sahiplerinin ye- 
mek hazırlayıp başkalarına ikramda bu- 
lunması ise hem uygun olmayan bir za- 
manda külfet getirdiği, hem de Câhili- 
ye devri âdetlerinden olduğu için İslâm 
âlimleri tarafından mekruh görülmüş, 
hatta haram olabileceği ileri sürülmüş- 
tür. Vârisler arasında hukuki işlemler 
bakımından ehliyetsizlerin veya eksik 
ehliyetlilerin bulunması halinde terike- 
den bu tip harcamaların yapılması da 
câiz değildir. Ancak uzaktaki akraba ve 
dostlardan cenazede bulunmak üzere 
gelenlere ikramda bulunmak ve onları 
yedirip barındırmak câizdir. 

Cenazeyle İlgili Bid*atlar. Toplum ve fert 
hayatında işgal ettiği önemli yer dolayı- 
sıyla cenaze ile ilgili dini merasimlere 
bilgisizlik, menfaat temini, bazan da es- 
ki din ve kültürlerin etkisinden kurtula- 
mama sebebiyle bid'at ve hurafelerin 
karıştığı görülmektedir. Cenazeye çelenk 
gönderilmesi, cenazenin katafalka konu- 
larak saygı duruşunda bulunulması, gö- 
rev yaptığı yer veya yerlere götürülürek 
başında nutuk çekilmesi, bando vb. eş- 
liğinde teşyi edilmesi, bid'atların en çok 
dikkat çekenleri arasındadır. Cenaze 
hizmetlerinin yaşayanlara yönelik amaç- 
larından biri ölümü hatırlamak, âhiret 
âlemini düşünmek ve ibret almaktır. 
Hatta bu maksadı ihlâl edeceği endişe- 
siyle cenazeyi teşyi ederken yüksek ses- 
le Kur'an okumak, tekbir getirmek ve 
zikir yapmak bile bazı âlimlerce hoş kar- 
şılanmamıştır. Bundan dolayı tevazuun 
ve samimi davranışların hâkim olması 
gereken cenaze hizmetlerinde gösteri- 
şin ve israfa sebep olan merasimlerin 
icra edilmesi doğru değildir. Defin sı- 
rasında veya daha sonra ölü için para 
karşılığında Kur'an okutmak, hatim in- 
dirtmek, yine ölü için muhtelif gün ve 
yıl dönümlerinde mevlid okutmak, zi- 
yafet vermek bid'at sayılmıştır. Ölüm 
münasebetiyle Kur'an okunmasının, oku- 
yan için sevaba vesile olabileceği gibi 
ölene de fayda sağlayacağı umulmak- 
tadır. Ancak bunun başkasına para ile 
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yaptırılması ve Kur'an okuyanların Al- 
lah rızâsını değil parayı amaçlaması, fi- 
ilin ibadet olma niteliğini ortadan kaldır- 
maktadır. Ayrıca ölünün yedinci, kırkın- 
cı veya elli ikinci gecesi gibi belli gün ve 
gecelerde düzenlenen mevlid ve hatim- 
ler hususunda da Kur'an'a veya hadis- 
lere dayanan herhangi bir bilgi ve tavsi- 
ye mevcut değildir. Cenazenin defninden 
sonra yapılan devir ve iskat da bid'at 
türüne giren işlemlerdendir (bk. ISKAT). 
Kabrin yanında namaz kılmak, üzerine 
mescid inşa etmek, buralarda mum yak- 
mak ve bez bağlamak, bir kısmı geçmiş 
dinlerin kalıntısı olan bid'atlardandır. 

Ölümün geride kalanlar için üzücü bir 
hadise olduğu şüphesizdir. Yakınlarının, 
dostlarının ve iyi insanların ölümü do- 
layısıyla peygamberler bile hüzün duy- 
muşlardır. Resül-i Ekrem'in amcası HZ. 
Hamza şehid edildiği ve oğlu İbrâhim 
henüz bebekken öldüğü zaman Hz. Pey- 
gamber üzülmüş ve gözleri yaşarmıştır. 
Bu hali bazı sahâbiler tarafından yadır- 
ganınca da şöyle demiştir: “Bu engel 
olunmaz bir merhamet duygusudur. Göz 
yaşarır, kalp üzülür; ancak bizim ağzı- 
mızdan rabbimizin rızâsı hilâfına bir söz 
çıkmaz” (Buhâri, “Cenâ'iz", 43; Müslim, 
“Fezâ'il”, 62-63). İslâm âdâbına göre ölüm 
münasebetiyle yüksek sesle ağlayıp sız- 
lanmak, feryat etmek, aşırı hareketler- 
de bulunmak, siyah elbiseler giyip yas 
tutmak doğru değildir. Bu tür davranış- 
lar ilâhi takdire rızâ göstermemek, Al- 
lah'tan şikâyetçi olmak mânasına geldi- 
ği gibi yaşayan insanları, hatta ölülerin 
ruhlarını da rahatsız eder (bk. Buhâri, 
“Cenâ”iz”, 23, 33; Müslim, “Cenâ'iz", 11, 
16-28). İman ve iyi amel sahibi kişiler için 
ölüm en büyük saadet, imansız kimseler 
için de en büyük felâkettir. Geride ka- 
lanların ağlayıp sızlamasına ölülerin ih- 
tiyacı olmadığı gibi bu davranışların di- 
rilere de faydası yoktur. Hz. Peygam- 
ber'in, “Kul Allah'a kavuşmayı severse 
Allah da ona kavuşmayı sever; eğer kul 
bunu istemezse Allah da onu istemez" 
dediğini duyan bazı hanımları, insanların 
ölümden hoşlanmadığı realitesini ken- 
disine hatırlatınca şöyle cevap vermiş- 
tir: “Durum söylediğiniz gibi değildir. Şu- 
nu iyi bilin ki mümine ölüm geldiği za- 
man Allah'ın rızâsı ve lutufları kendisi- 
ne müjdelenir; artık ona göre ölmekten 
daha büyük bir saadet yoktur. Kâfire de 
ölüm gelip çattığı zaman karşılaşacağı 
ilâhi azap ve ceza kendisine hatırlatılır; 
artık ona göre de ölmekten büyük bir 
felâket olamaz” (Buhâri, "Rikâk”, 41; Müs- 
lim, “Zikir”, 14, 16-18). 
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7 CENAZE GÜLBANGI a 
Mevleviyye tarikatı mensuplarının 
defin merasimleri sırasında 
L okunan gülbank. í 


“Gül sesi” anlamında Farsça bir terkip 
olan gülbank veya gülbenk, özel olarak 
tertip edilmiş bazı dualar hakkında kul- 
lanılan genel bir tabirdir. 

Saraylarda belirli bazı merasimler sıra- 
sında, tekkelerde çeşitli vesilelerle oku- 
nan gülbanklara daha çok Mevleviyye 
tarikatında rastlanmakta olup cenaze 
gülbangı bunlardan biridir. Vefat eden 
Mevleviler'in defninden sonra kabrin ba- 
şında halka olunarak şeyh efendi veya 
diğer bir tarikat büyüğünün idaresinde 
ism-i celâl çekilir, bunu zikri idare eden 
kişi tarafından yüksek sesle okunan gül- 
bank takip eder, daha sonra hep bir ağız- 
dan “hü” denilir ve baş kesilerek (bk. SE- 
MÂ) kabirden dönülürdü. 


Cenaze gülbangının metni şöyledir: 
“Vakt-i şerif hayrola, hayırlar fethola, 
şerler defola, derviş (...) merhum karın- 
daşımızın rüh-i revânı şâd ü handân, 
mazhar-ı afv ü gufrân, garka-i garik-i 
rahmet-i Yezdân, dâhil-i ravza-i rıdvân 
(nâil-i ravza-i rıdvân), hâcesi hoşnüd ola; 
medârında râhatı müzdâd ola (mekânın- 
da istirâhatı müzdâd ola), menzili mübâ- 
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rek ola, bâkiler selâmette kala, dem-i 
Hazret-i Mevlânâ, sırr-ı Şems-i Tebrizi, 


kerem-i İmâm Ali hü diyelim hüüü”. 
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CENAZE HASAN PAŞA 
(bk. HASAN PAŞA, Kethüdâ). 


CENAZE SALÂSI 


Osmanlı teşrifatında 
cenaze alaylarıyla önemli 
vefat haberlerinin 
duyurulması için okunan salâ. j 


Dini mûsikinin cami müsikisi formla- 
rından biri olan salâ, Hz. Peygamber'e 
övgü ifade eden ve salâtü selâm adıyla 
da anılan Arapça ibarenin belli beste ile 
okunmasına denir. Bu ibare bazı deği- 
şikliklerle okunduğu yere, zamana, bes- 
teye ve makama göre farklı adlar almış- 
tır (bk. SALÂ). Cenaze salâsı, ölüm habe- 
rinin duyurulması maksadıyla minareler- 
den okunan salâtü selâm ile cenazenin 
kabrine götürülüşü sırasında tertip edi- 
len cenaze alayında ve definden sonra 
okunan salâ olmak üzere iki çeşittir. 

Hz. Peygamber ölüm haberinin eş dost 
ve sâlih kişilere duyurulmasını tasvip et- 
miş, Habeşistan Necâşisi'nin vefatını, 
Zeyd b. Hârise, Ca'fer b. Ebü Tâlib ve 
Abdullah b. Revâha'nın şehâdet haberini 
bizzat duyurmuştur. Osmanlılar'da eski 
devirlerden beri önemli kişilerin ölüm 
haberleri şehirlerin büyük camilerinin 
minarelerinden salâ verilmek suretiyle 
halka duyurulmuştur. Tarihi kaynaklar- 
da, özellikle vak'anüvis tarihlerinde pa- 
dişahların vefat haberlerinin bu şekilde 
duyurulduğuna dair kayıtlar mevcuttur 
(bk. Selâniki, II, 433; Râşid, I, 117). Bu 
kayıtların çoğu XVI. yüzyıl ve sonrasına 
ait olmakla birlikte bunlarda cenaze sa- 
lâsı vermenin “de'b-i kadim, mutâd-ı 
kadim” olduğu ifade edilmiştir. Esad 
Efendi, padişahlarla hânedan mensup- 
ları ve devlet ricâlinin ölümlerinin, İstan- 
bul kadısına veya müezzinbaşılara buy- 
ruldu çıkarılarak Ayasofya, Sultan Ah- 
med, Süleymaniye ve Fâtih gibi selâtin 
camilerinde okunan salâlarla ilân edildi- 
ğini ve ayrıca dellâl ve münâdiler vası- 
tasıyla halka duyurulduğunu belirtmek- 
tedir (Teşrifât-ı Kadime, s. 121). 

Cenaze salâsı bir nevi ölüm ilânı mâ- 
nasını taşımakla birlikte ölenin kimliği- 
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nin bilinmesine ayrıca ihtiyaç olduğun- 
dan bu bilgiler salâ verildikten sonra do- 
laştırılan dellâl ve münâdilerle duyuru- 
lurdu. Bu görevliler şehrin belli başlı yer- 
lerini dolaşarak ölenin isim, şöhret, ne- 
sep ve mesleğine ait özlü bilgileri ve ce- 
nazenin nereden, ne zaman kaldırılaca- 
ğını kalıplaşmış ifadelerle tekrarlayarak 
bildirirlerdi. Otuz kırk yıl öncesine ka- 
dar bilhassa Anadolu şehirlerinde de- 
vam eden bu salâ, dellâlın bir çeşit ma- 
kamla, “Vakt-i salâ! Ey cemâat-i müsli- 
min, hâzır olun! (...) Camii'nde öğle na- 
mazında filân oğlu filânın cenaze nama- 
zı vardır. Sevabından gafil olmayın! Rah- 
met ile anana Teâlâ rahmet eyleye!" gi- 
bi ifadeleri yüksek sesle söylemesi şek- 
lindeydi. Vefat eden ulemâdan biri ise 
şehrin birkaç camiinde salâ verilirdi. 
Minarelerde okunan cenaze salâsı cu- 
ma salâsı ile aynı metne dayanır. Bu se- 
beple cuma namazı için verilen salâ, ce- 
naze salâsı yerine de geçtiğinden bu va- 
kitte ayrıca cenaze için salâ okunmazdı. 
Nitekim Selâniki, II. Murad'ın vefatı üze- 
rine II. Mehmed Manisa'dan İstanbul'a 
gelerek tahta çıktığında müezzinlerin cu- 
ma salâsı okumakta olduğunu söyledik- 
ten sonra, “Merhum padişahın dahi ce- 


naze salâsı onunla iktifa olundu” diye- 
rek ayrıca salâ verilmediğini belirtir (Tâ 
rih, 11, 433). Cenaze salâsının sonuna ölüm 
hakkındaki bazı âyetlerin eklendiği ve 
cuma salâsından bu şekilde ayırt edildi- 
ği de bilinmektedir. Bazı kayıtlar, mina- 
relerde salâ vermenin, belli bir vakti ol- 
mayan cenaze namazının kılınacağı za- 
manı haber vermek maksadıyla okun- 
duğunu, bu âdetin ilk olarak Mısır'da 
Fâtımiler zamanında başladığını göster- 
mektedir. Günümüzde de salâ, namaza 
katılacak kimselerin hazırlanması için 
cenazenin kaldırılacağı vakit namazın- 
dan bir saat önce okunmak suretiyle de- 
vam etmektedir. 

Cenaze namazından sonra teşkil edilen 
cenaze alayı sırasında okunan salâ ise bir 
nevi Zikir şeklinde ve cemaatin de katıl- 
masıyla icra edilir. Bazı farklı metinleri 
olmakla birlikte en yaygın salâ şöyledir: 


e (DJE) lay BEL AY say abi İY 
Baya ede do çeş kay lim (al zel) dileg yere 
(yla) amal de laz baz e dr iğ eee 

* özler) b deri öle geler ki Tanar yi 

Cenaze alayında salâ şu şekilde oku- 


nurdu: Birinci safhada cenaze alayı yo- 
la koyulunca bir kişi “ dee bap, iy” 


e il lal..... 
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kısmını okur, güzel sesli bir grup da 
“aea İİ dE 3 “der. Bu sırada cemaat yü- 
rüyüş temposunda hep bir ağızdan “hü” 
ism-i şerifini zikreder. Kabre varılınca- 
ya kadar salâ ve zikir tekrarlanır. İkinci 
safha definden sonradır. Defni takiben 
okunan aşr-ı şerifin ardından yine bir 
kişi baştan “ o- ls "e kadar olan bö- 
lümü okur, ardından cemaatin tamamı 
“ddl eeyab ae ” cümlesini bestesine 
uygun bir şekilde söyler. Bu şekilde sa- 
lâ sona erer. 

Hüseyni makamındaki bu eserin Mu- 
zıkalı Hâfız Yaşar (Okur) ve Eyyübi Hâfiz 
Ali Rıza'dan (Şengel) derlediği notasını 
Nazari- Ameli Türk Musikisi adlı ese- 
rinde neşreden Subhi Ezgi, herhangi bir 
kaynak göstermeden bestekârının Ha- 
tib Zâkiri Hasan Efendi olduğunu kay- 
deder. Halil Can ise bu eserin Buhürizâ- 
de Mustafa Itri tarafından bestelendi- 
ğini belirtmektedir. 

Cumhuriyet'ten sonra bazı resmi ze- 
vatın ve önemli kişilerin cenaze alayları 
bando-muzıka eşliğinde cenaze marşı 
çalınarak yapılmakta, diğer ölülerin kab- 
re götürülüşü sırasında cenaze salâsı 
okunmamaktadır. Ancak bazı şeyhlerin 
ve ünlü kişilerin cenazelerinin salâ oku- 
narak kaldırıldığı da görülmektedir. Ni- 
tekim Hâfız Burhan, Hâfız Mecid Sesigür 
ve Hüseyin Sebilci gibi müsikişinaslarla 
Şeyh Muzaffer Ozak'ın (6. 1985) cenaze 
merasimleri bu şekilde icra edilmiştir. 
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Hindistan'ın 
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Adını Bombay'ın 48 km. güneyindeki 
Danda Rajpuri Limanı'nın girişinde bu- 
lunan küçük adadan alır. Cencire, Arap- 
ça'da “ada” mânasına gelen cezire keli- 
mesinin Marata dilindeki bozulmuş şek- 
lidir. Devletin merkezi olan adanın öne- 
mi, burada Umman denizine hâkim bir 
kalenin yer almasından kaynaklanmak- 
taydı. Nizamşâhiler Devleti'nin kurucusu 
Melik Ahmed Bahri'nin (1490-1509) hiz- 
metinde bulunan Yâkut adlı bir Habeşi'- 
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nin adayı işgal etmesi ve kalenin yöne- 
timini ele geçirerek Habeş askerlerinden 
ve ücretli Maratalar'dan oluşan bir do- 
nanma kurmasıyla bölgenin önemi da- 
ha da arttı. Bölge dilinde Habeşiler'e si- 
di (seyyid) denilirdi; bu sebeple ada hâ- 
kimine Sidi, torunlarına da Sidiler adı 
verildi. Daha sonra resmi unvanı vezir 
ve newâba dönüşen ada hâkimi, Hin- 
distan'ın batı sahilindeki Konkan deni- 
len bazı bölgelerde timar” sahibi oldu 
ve bu topraklara da Habsân denildi. 


Sidiler 1492'den sonra Âdilşâhiler, 
1670'ten sonra da Babürlüler'le iş bir- 
liği yaptılar. İmparator Evrengzib, Cen- 
cire donanmasının hacı taşıyan ve tica- 
ret yapan Bâbürlü gemilerini korsanlar- 
dan korumasına karşılık Sidiler'e 400.000 
rupi veriyordu. 1680'den sonra Konkan 
kıyılarında hüküm süren Marata beyle- 


rinden Şâhci ve yerine geçen oğlu Sivâci 


Cencire'ye saldırdılarsa da Bâbürlüler'le 
aralarında çıkan savaş yüzünden adayı 
alamadılar. Sivâci'den sonra hükümdar 
olan oğlu Sambhâci de saldırılarında 
muvaffak olamadı. Bundan dolayı Sidi- 
ler Maratalar'a yenilmemekle övünmüş- 
lerdir. XVII. yüzyıl başlarında Peşva ve 
Angri kabilelerinin birbirleriyle anlaşa- 
rak başlattıkları Cencire'nin mukaveme- 
tini kırma gayretleri başarısızlıkla so- 
nuçlandığı gibi Sidiler daha sonra Câfe- 
râbâd'ı zaptedip Cencire Devleti'ne kat- 
tılar. Hükümdarları ünlü Süret Kasrı'na 
yerleşerek 1759'da İngilizler tarafından 
çıkarılıncaya kadar burada oturdu. Cen- 
cire Devleti bağımsız durumunu 1870'e 
kadar korudu. Bu tarihten sonra idare 
iyice zayıfladı ve Sidiler İngiliz hüküme- 
tiyle anlaşarak Hindistan'daki İngiliz bir- 
liğine dahil oldular. 

Cencire Devleti idari taksimatta Mu- 
rud, Şrivarzan ve Câferâbâd adlarıyla üç 
beldeye ayrılmıştı. XX. yüzyılın başların- 
da 85.000 kişi olan nüfusunun % 17'si 
müslümandı. 1947'de Hindistan birliğine 
katılan Cencire bugün Maharaştra eya- 
letinin Murud şehrine bağlı bir ada du- 
rumundadır. 
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Sil 


CEND 
(—) 
Siriderya kıyısında 


bugün mevcut olmayan 
k tarihî bir şehir. N 


İslâm coğrafyacıları, bugün Kazakis- 
tan sınırları içinde yer alan Siriderya'nın 
aşağı mecrasında Oğuzlar'ın yaşadığı üç 
şehirden bahsederler. Bunlar Oğuz yab- 
gu”sunun kışlık merkezi olan Yenikent 
(Şehrkent, el-Karyetü'l-hadise, Dih-i Nev), 
Huvâre ve Cend şehirleridir. Cend, neh- 
rin sağ kıyısında Hârizm'e on günlük me- 
safede ve bugünkü Kızılorda şehrinin 
yakınında kurulmuştu. Kaynaklarda Hu- 
vâre şehri hakkında bilgi yoktur. Bu şe- 
hirlerin ne zaman ve kimin tarafından 
kurulduğu kesin olarak bilinmemektedir. 
Ancak Barthold, İç Asya bozkırlarındaki 
ticari faaliyetlerde önemli bir ambar gö- 
revi üstlenen bu şehirlerde IV. (X.) yüz- 
yılda müslümanların yaşadığını, müslü- 
man tüccarların daha önce Soğdlular'ın 
Türk bozkırlarında kurduğu kolonizas- 
yonu devam ettirdiklerini ve bu üç müs- 
lüman şehrinin bu şekilde meydana gel- 
diğini söyler (Orta Asya Türk Tarihi Hak- 
kında Dersler, s. 79). 


IV. (X.) yüzyılda Cend halkı gayri müs- 
lim Oğuz yabgusuna tâbi olup ona her 
yıl haraç ödemekteydi. Ancak giderek 
artan nüfuz ve kudreti sebebiyle Oğuz 
yabgusu ile arası açılan Subaşı Selçuk b. 
Dukak maiyeti (Kınık boyu), aile efradı ve 
sürüleriyle birlikte Cend yöresine geldi. 
Burada İslâmiyet'i kabul ederek müslü- 
man halkı gayri müslim Oğuz yabgusu- 
na haraç vermekten kurtardı. Selçuk'un 
Cend'e IV. (X.) yüzyılın ikinci yarısında 
geldiği kabul edilmektedir. 

Selçuk b. Dukak, Cend ve diğer şehir- 
lerdeki müslümanlarla birlikte gayri müs- 
lim Türkler'e karşı başlattığı cihad ha- 
rekâtı ile büyük bir şöhrete kavuştu ve 
“el - Melikü'l- Gâzi” unvanıyla anılmaya 
başlandı. Selçuk'un oğlu,-Tuğrul ve Çağrı 
beylerin babası Mikâil de böyle bir cihad 
harekâtı sırasında şehid olmuştu. Selçuk 
100 yaşını aşkın olduğu halde Cend'de 
vefat etti ve burada defnedildi. Selçuk- 
lular, atalarının ölümünden bir süre son- 
ra Karahanlılar'la Ebü'l-Fevâris Şah Me- 
lik b. Ali ei-Berâni'nin baskıları yüzün- 
den Cend'den ayrılarak Sâmâniler tara- 
fından kendilerine tahsis edilen Buhara 
ve Semerkant arasındaki Nur kasabası- 
na yerleştiler. Cend şehri Selçuklular'ın 
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ayrılmasından sonra onların “kadim düş- 
mani” Ebü'l-Fevâris Şah Melik'in eline 
geçti. Şah Melik muhtemelen son Oğuz 
yabgusu Ali Han'ın oğlu olup Gazneli Sul- 
tanı Mesud, Karahanlılar'a ve âsi Hârizm 
valilerine karşı onunla ittifak yapmıştı. 
Şah Melik 429'da (1038) Sultan Mesud 
tarafından Hârizm valiliğine tayin edil- 
miş ve Hârizmşah Altuntaş'ın oğlu İs- 
mâil'i buradan uzaklaştırmıştı. İsmâil 
de ona karşı Selçuklular'dan yardım is- 
temek zorunda kalmıştı. Yardıma gelen 
Çağrı Bey'i de mağlüp eden Şah Melik 
daha sonra Tuğrul Bey tarafından boz- 
guna uğratıldı ve Gazneliler'e sığınmak 
için Dihistan üzerinden Mekrân'a kaçtı. 
Şah Melik'in bu bozgundan sonra Cend'e 
gitmeyip Mekrân'a kaçması, Cend'in bu 
sırada onun hâkimiyetinden çıktığını ve 
tekrar Selçuklular'ın eline geçtiğini gös- 
termektedir. Şah Melik 434'te (1042-43) 
yakalanarak öldürüldü. 


Selçuklular'ın daha sonraki yıllarda 
Cend'den ayrılarak hâkimiyet sahalarını 
İran'a ve batıya doğru genişletmeye baş- 
lamalarıyla şehir Kıpçaklar'ın eline geç- 
ti. Fakat Cend'i “devletlerinin mebdei ve 
menşei olan aziz bir belde" olarak ka- 
bul eden Selçuklular burayı hiçbir zaman 
unutmadılar. Nitekim Sultan Alparslan 
457'de (1065) çıktığı Hârizm ve Mangış- 
lak seferi sırasında, hânedana adını ve- 
ren dedesi Selçuk'un kabrini ziyaret mak- 
sadıyla Cend'e kadar gitmiştir. Cend ha- 
nı kendisine itaat arzederek bağlılığını 
bildirmiş, sultan da onu görevinde bi- 
rakmıştır. Sultan Sencer de bir gazâ ve 
cihad merkezi olarak kabul ettiği Cend 
şehrini tahkim etmiş ve Abbösi halifesi- 
ne gönderdiği bir mektupta Cend sını- 
rında çok sayıda kâfirin kılıçtan geçiril- 
diğini müjdelemiştir. Sultan Atsız dev- 
rinde (1128-1156) Hârizmşahlar'ın kont- 
rolüne geçen Cend, bu dönemde de Or- 


a A 
KE e EV Mİ 
Körili Ge ei! 
Alm Eplik riagishet | Gen sehrini 
eee ME ii 
Kabakel > ALi yeşta ki 
EA br çala ri muazzamât-ı 
2 YAMAK ani sugür-ı İslâm” 
İEP olarak tanıtan 
SR Ks e a B fe 
3 anl NN P 
meri Ear la ör ye vesika 
be ağlar ole (Reşidüddin -i 
Ni alez hayata | vanat 
HAM Meya, es a u 
ELİN al ya gö i ve`l-eṣ âr, 
Phib Şek İ lūkKtp, FY, 
l - 3 nr. 424, vr. 523) 
360 


ta Siriderya mecrası ve Mangışlak yarı- 
madası ile birlikte gayri müslim Kıpçak- 
lar'a karşı yapılan gazâlarda en önemli 
uç şehirlerinden biri olarak kabul edildi. 
Hârizmşah Atsız'ın 1138'de isyana te- 
şebbüs etmesi sebebiyle Sultan Sencer 
Hârizm üzerine sefere çıkarken Atsız'ı, 
müslüman vilâyetlerin sadık muhafızla- 
rt olan ve kâfirlere karşı devamlı sava- 
şan gazileri yok etmek ve Cend ve Man- 
gışlak'ta müslüman kanı dökmekle suç- 
luyordu. Atsız 1138'de yapılan savaşta 
Sencer'e fazla mukavemet edemeyip ye- 
nildi ve savaş meydanından kaçtı. 538'de 
(1143) ikinci defa isyan ettiyse de başa- 
rılı olamadı ve sonunda ona tâbi olarak 
hüküm sürmeyi kabul etti. Atsız o dö- 
nemde “ümmehât-ı bikâ'-ı dünyâ ve 
muazzamât-ı sugür-ı İslâm”dan biri ola- 
rak anılan Cend'i 540 Rebiülâhirinde 
(Ekim 1145) tekrar zaptetmiş, ancak Sen- 
cer'in 542 (1147-48) yılındaki seferin- 
den sonra şehir Hârizmşahlar'ın hâkimi- 
yetinden çıkmış ve Selçuklular'ın kontro- 
lüne geçmiştir. Atsız'ın 547'deki (1152) 
Kıpçak seferi sırasında Cend Karahanlı- 
lar'dan Arslan Han Muhammed'in torunu 
Kemâleddin b. Arslan Han Mahmüd'un 
elindeydi. Kemâleddin Atsız'ın büyük bir 
ordu ile yaklaşmakta olduğunu duyun- 
ca kaçtı. Atsız onu çeşitli vaadlerle geri 
getirtip hapsetti ve Kemâleddin hapis- 
te iken öldü. Atsız tekrar ele geçirdiği 
Cend'e veliaht olan oğlu İlarslan'ı vali ta- 
yin etti. Bu tarihten itibaren Hârizmşah- 
lar tahta aday olan “ekber evlât”larını 
Cend'e vali tayin etmeyi gelenek haline 
getirdiler. İlarslan'dan sonra aynı göre- 
ve Alâeddin Tekiş getirildi. Atsız'ın 527 
(1133) ve 547'deki (1152) seferlerinden 
sonra 591'de (1195) Alâeddin Tekiş, 606 
(1209) yılında da Alâeddin Muhammed 
Kıpçaklar'a karşı düzenledikleri sefer- 
lerde burayı bir üs olarak kullandılar. 
Cend 1220'de Cengiz Han'ın orduları 
tarafından işgal edildi. Hârizmşahlar'ın 
Yenikent ve Cend valisi Kutluğ Han Mo- 
ğollar'a mukavemet gösteremedi. Cen- 
giz Han'ın sadık taraftarlarından Ali Ho- 
ca Cend'e vali tayin edildi ve ölümüne 
kadar bu görevi sürdürdü. Cengiz Han'ın 
büyük oğlu Cuci de Gürgenç'e yaptığı 
seferlerde burayı bir üs olarak kullandı. 
Cend, Moğol büyük hanları (1206-1370) 
ve Çağataylar (1227-1370) zamanında or- 
ta halli bir şehir olarak varlığını sürdür- 
dü. XIV. yüzyıldan sonra ise kaynaklar- 
da Cend hakkında bilgiye rastlanmaz. 


Aral gölü daha çok Cend gölü olarak 
bilinir. Hârizm'e ulaşan ana ticaret yolu 
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üzerinde bulunan ve önemli bir ileri ka- 
rakol görevi üstlenen Cend'in bölgenin 
ticari hayatında mühim bir yeri vardı. 
Ayrıca Selçuk'un mezarının burada bu- 
lunması sebebiyle Selçuklular nezdinde 
kutsal bir hâtırası olan Cend'i Yâküt VII. 
(XH) yüzyılda büyük bir şehir olarak ta- 
nıtır ve halkının Sünni ve Hanefi olduğu- 
nu söyler (Mu “cemü'-büldân, Il, 168). 

Cend'de yetişen meşhur bilginler ara- 
sında, Zemahşeri'nin talebesi kadı ve şair 
Ya'küb b. Şirin el-Cendi, Ebü Nasr Ah- 
med b. Fazl b. Müsâ el-Cendi ve Nefha- 
tür-rüh ve tuhfetü'l-fütüh müellifi Mü- 
eyyidüddin el-Cendi zikredilebilir. Ayrı- 
ca yöre halkının çok sevdiği, Şeyh Baba 
diye meşhur Kemâleddin-i Hârizmi de 
1273'te Cend'de ölmüş ve burada def- 
nedilmiştir. 
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CENDİ 
(54231) 

Ebü Abdillâh Müeyyidüddin 
b. Mahmüd b. Sâid el-Cendi 
(6. 691/1292 (21) 
Fusüsü'i-hikem'in ilk şârihi, 


mutasavvıf - şair. J 


Türkistan'da Cend şehrinde doğdu. 
Doğum tarihi, ailesi ve hayatının ilk yıl- 
ları hakkında bilgi yoktur. Nisbesinin Ce- 
nedi şeklinde kaydedilmesi (Brockelmann, 
1, 588) yanlıştır. Çünkü Cened Yemen'de 
bir kasabanın adıdır (Yâküt, 1I, 168, 169). 

NefhatüT-rüh adlı eserinden hayatı- 
nın tasavvufa intisabından sonraki dö- 
nemine ait bazı bilgiler elde etmek müm- 
kündür. Bu eserde anlattığına göre Cen- 
di sülük”'ünün başlangıcında tam bir boş- 
luk içindeyken mâsivâyı terkedip Hakk'a 
yönelmeyi düşünür. Ancak bu yolda ho- 
calarının ve yakınlarının engel teşkil et- 
tiğini görüp hayrete düşer ve istihâre 
yapmaya karar verir. Duyduğu ilk âyete 
göre hareket etmeyi düşünerek Kur'an 
okunan bir meclise gider. Burada, hiçbir 
şeyin Allah'tan, Allah'ın Resulü'nden ve 
Allah yolunda cihad etmekten daha 
önemli görülmemesi gerektiğini ifade 
eden Tevbe süresinin 24. âyetini işitin- 
ce çok duygulanır ve kuvvetli bir vecd 
halinin tesiri altında kalır. Tasavvufa yö- 
nelmesine karşı çıkan ve aynı zamanda 
hocası olan babasına, daha önce vefat 
etmiş olan annesinden kalan mirası ba- 
ğışlar. Mehre karşılık olmak üzere hanı- 
mına binlerce altın verir. Dünyayı terke- 
dip Hakk'a yönelir ve hacca gitmek için 
Cend'den ayrılır. “Kutublar kutbu” ve 
“insân-ı kâmil” diye tanıttığı Muhyiddin 
İbnü'l-Arabi'nin halifesi Sadreddin Kone- 
vi'nin sohbetlerine katılır ve kendisine on 
yıl hizmet eder (Nefhatü'r-rüh, s. 142-145). 


Sadreddin Konevi ile ilk defa muhte- 
melen Konya'daki zâviyesinde görüşen 
ve onun yanında sülükünü tamamlayan 
Cendi, şeyhinin vefatı üzerine (673 / 1274) 
Bağdat'a gidip Konevi'nin halifesi sıfa- 
tyla irşad faaliyetinde bulundu. Bağ- 
dat'ta mehdilik iddiasında bulunan bir 
şahsa karşı çıkınca bir süre sıkıntı çek- 
ti (Câmi, s. 558). İbnü'l-Arabi'nin Mevâ- 
kı'u'n-nücüm adlı eserini burada şer- 
hetti. Daha sonra Bağdat'tan ayrılarak 
Pervâneoğulları'nın hâkimiyeti altında 
bulunan Sinop'a gitti. Nefhatü'r-rüh ad- 
li eserini Farsça bilen ve tasavvufa ilgi 
duyan itibarlı bir hanımın ricası üzerine 


burada yazdı. Vefat tarihi ve yeri kesin 
olarak bilinmemektedir. Bağdatlı İsmâil 
Paşa vefat tarihini 691 (1292), Necib Mâ- 
yil-i Herevi ise 695 (1296) veya 700 (1301) 
olarak gösterir. 

Sadreddin Konevi'nin seçkin müridle- 
rinden ve halifelerinden olan Cendi, İb- 
nü'i-Arabi'nin tasavvuf anlayışına gönül- 
den bağlıdır. Şeyhinin arzusu üzerine İb- 
nü'l-Arabi'nin Fusüsü”-hikem'ini ilk 
defa o şerhetmiş, bu şerhten daha son- 
raki Fusüş şârihleri de faydalanmıştır. 

Eserleri. 1. Şerhu Fusüsi1- hikem. Cen- 


di'nin ifadesine göre Sadreddin Konevi 


Fusüsü'l-hikem'in giriş kısmını kendisi 
için sözlü olarak şerhetmiş, Cendi de o 
sırada mazhar olduğu feyiz sayesinde 
eserin bütün muhtevasını bu şerhin için- 
de bulmuş, daha sonra Konevi'nin arzu- 
su Üzerine eserin tamamını şerhetmiştir. 
Abdurrahman Câmi, “Öbür Fusüş şerhle- 
rinin kaynağı Cendi'nin şerhidir. Bu şerh- 
te diğer eserlerde bulunan birçok haki- 
kat vardır” (Nefehât, s. 558) diyerek ese- 
rin önemini ve diğer şerhler üzerindeki 
tesirini ifade etmiştir. Baba Rükni diye 
tanınan Rükneddin Mes'üd b. Abdullah 
eş-Şirâzi'nin Nusüsü'l- huşüş fi terce- 
meti1-Fuşüş (Tahran 1359 hş.) ve Câmi'- 
nin Nakdü'n-nusüs fi şerhi Nakşi'1- 
Fuşüş (Tahran 1398) adlı şerhlerinde bu 
tesir açıkça görülür. Eserin çeşitli yaz- 
ma nüshaları vardır (meselâ bk. Süleyma- 
niye Ktp., Nâfiz Paşa, nr. 538; Şehid Ali 
Paşa, nr. 1240, 1241; Kılıç Ali Paşa, nr. 
606; Lâleli, nr. 1417). Hacı Bayrâm-ı Ve- 
Inin halifelerinden Yazıcıoğlu Mehmed, 
Cendi'nin şerhine e/- Müntehâ adlı bir 


CENDİ 


şerh yazmış, kardeşi Ahmed Bican bu 
şerhi Kifâbü'l-Müntehâ ale'1-Fusüs (Sü- 
leymaniye Ktp., Kılıç Ali Paşa, nr. 630) adiy- 
la Türkçe'ye tercüme etmiştir. 2. Nefha- 
tür-rüh ve tuhfetü'l-fütüh. Cendi'nin 
Sinop'ta kaleme aldığı bu Farsça eser 
önsöz, giriş ve iki bölümden meydana 
gelir. Eserin ilk bölümünde mârifetullah 
üzerinde durulmuş ve esmâ-i hüsnâdan 
hay, rahman ve irade gibi Allah'ın bazı 
isim ve sıfatlarının şerhi yapılmış, daha 
sonra insân-ı kâmil konusu işlenmiştir. 
İkinci bölümde ise tasavvufi haller ele 
alınmıştır. Eser Necib Mâyil-i Herevi ta- 
rafından Cendi ve eserleri hakkında bir 
inceleme yazısıyla birlikte yayımlanmış- 
tır (Tahran 1362 hş.). Cendi'nin ed- Dü- 
rerü'l-gâliyât (Süleymaniye Ktp., Şehid 
Ali Paşa, nr. 1362), Muhtaşar fi lüzümi'i- 
tecridi1-külli zâhiren ve bâtınen “an 
mâsivallah (Şehid Ali Paşa, nr. 1439/2), 
Divân ve Kaşidetü'l-gaybiyye adlı dört 
eseri daha vardır (son iki eser için bk. 
Brockelmann, GAL Suppl, 1,810). 


Cendi bunların dışında Nefhatü'-rüh'- 
ta “Ulüm-i Ahadi ve Ma'ârif-i Ahme- 
di, Hulâsatü'l-irşâd ve irşâdü'I- hulâ- 
sa, İrşâdü'l-kemâlât, Ezrâku'l- hatme- 
teyn, Kitâbü'l-Esmâ? ve Bağdat'ta iken 
yazdığını söylediği İbnü'l- Arabi'nin Me- 
vâkı'u'n-nücüm'unun şerhi olan Şer- 
hu Mevâkı'ı'n-nücüm adlı eserlerin- 
den bahsederek bunlara atıflar yaparsa 
da bu eserler günümüze ulaşmamıştır. 
Eserlerini Arapça ve Farsça yazan Cen- 
dinin bu iki dilde şiirleri de bulunmak- 
tadır (bk. Mefhatü'r-rah, s. 38-45; Câmi, 
s. 559). 
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Cendi, Nefhatü'r-rah ve tuhfetü'-fütah (nşr. 
Necib Mâyil-i Herevi), Tahran 1362 hş., ayrıca 
bk. nâşirin önsözü, s. 1-31; Yâküt, Mu'cemü'k 
büldân, Il, 168-169; Eflâki, Menâkıbü'l-“ârifin, 
I, 359-360; Câmi, Nefehâl, s. 464, 558-559; 
Keşfü'z-zunün, Il, 1540; Hediyyetü'l-“arifin, I, 
484; Ma'sum Ali Şah, Tar’ ik, ll, 341, 357-359; 
Brockelmann, GAL, 1, 588; Suppl, |, 810; Keh- 
hâle, Mu'cemü'lmü?'ellifin, XIN, 54; Dihhudâ, 


Luğatnâme, X, 122. 
lal SÜLEYMAN ULUDAĞ 


g A Pa) 
CENEDİ, Mufaddal b. Muhammed 
( sia here yp bali ) 
Ebü Satd el-Mufaddal b. Muhammed 
b. İbrâhim eş-Şa'bi el-Cenedi 
(6. 308/920) 


Yemenli muhaddis ve tarihçi. 


Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. 
Aslen Yemen'in Cened şehrine mensup 
olduğu için Cenedi nisbesiyle anılır. Muh- 
temelen Mekke'de doğdu ve orada öl- 
dü. Mekke'de pek çok kişiye hadis okut- 
tu. Seleme b. Şebib gibi muhaddislerden 
hadis rivayet etti ve Bezzi'den kıraat il- 
mi tahsil etti. Kendisinden de İbn Mücâ- 
hid, Abdülvâhid b. Ebü Hâşim gibi kıraat 
âlimleri, Ukayli, İbn Hibbân, Taberâni, İb- 
nü'i-Mukri el-İsfehâni vb. meşhur mu- 
haddisler rivayette bulunmuşlardır. Ce- 
nedi'nin bilinen eserleri şunlardır: 1. Fe- 
dâ'ilü'l-Medine (Zâhiriyye Ktp., Mecmüa, 
nr. 71/6, vr. 6292-69). 2. Fezâ'ilü Mek- 


ke. Takıyyüddin el-Fâsi (6. 832/1429), 
Şifâ”ü'l-garâm bi-ahbâri'!-beledi'1- 
harâm adlı eserinde (I, 201, 293) Cene- 
di'nin zamanımıza intikal etmeyen bu 
kitabından nakillerde bulunur. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Sem'âni, el-Ensâb, Il, 320-321; İbn Semure 
el-Ca'di, Tabakâtü fukahâ?i'l-Yemen (nşr. Fuâd 
Seyyid), Kahire 1377/1957 — Beyrut, ts. (Dâ- 


rü'l-Kalem), s. 69-71; Yâküt, Mu'cemü'l-bül 


dan, Il, 169-170; Zehebi, A'lâmü'n-nübelâ”, 
XIV, 257-258; Takıyyüddin el-Fâsi, Şifâ? ü'-ga- 
râm bi-ahbâri'l-beledi'l-harâm (nşr. Ömer Ab- 
düsselâm Tedmüri), Beyrut 1405/1985, I, 201, 
293; İbn Hacer, Lisânü'i-Mizân, VI, 81-82; Ket- 
tâni, er.Risâletü'-müstetrafe, s. 60; F. Rosenthal, 
A History of Muslim Historiography, Leiden 
1968, s. 475, 480; Sezgin, GAS, I, 346. 


la ABDÜLKERİM ÖZAYDIN 


CENEDİ, Muhammed b. Yüsuf 
(SAZIN Güz iy dee ) 
Ebü Abdillâh Bahâüddin Muhammed 
b. Yüsuf b. Ya'kub el-Cenedi 
(6. 732/1332) 


Kitâbü's-Sülük adlı eseriyle tanınan 


Yemenli tarihçi. 
l a 


Hayatının büyük bir bölümünü Zebid'- 
de geçirdi. Yemen'in çeşitli şehirlerinde 
kadılık, müderrislik, Aden ve Zebid'de 
muhtesiblik yaptı. Bilinen tek eseri Ki- 
tâbü's-Sülük fi tabakati'1-“ulemâ? ve'l- 
mülük'tür. Yemen'in İslâmi dönemi hak- 
kında önemli bilgiler ihtiva eden bu eser 


Muhammed b. Yüsuf el-Cenedi'nin Kitâbü s-Sülük ff tabakâti'l-“ulemâ” ve'l-mülak adlı eserinin unvan Sayfası ile ilk 


sayfası (Köprülü Ktp., nr. 1107) 
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Târihul-Cenedi ve Tabakâtü'l-Cenedi 
adlarıyla da tanınmaktadır. Müellif tari- 
hin önemine dair bir mukaddimeyle baş- 
ladığı eserinde Hz. Peygamber'in hayatı 
hakkında kısa bilgi verdikten sonra Ye- 
menli ve Yemen'e gelmiş olan sahâbiler, 
tâbiln, tebeü't-tâbiin, Yemenli kadılar, 
âlimler, edip, şair ve mutasavvıflar, 730 
(1330) yılına kadar Yemen'de hüküm 
süren Resüli hükümdarları, vezirleri ve 
emirlerinden bahseder. Biyografilerini 
yazdığı şahısların nesepleri, doğum ta- 
rihleri, varsa hocaları, öğrencileri ve yap- 
tıkları görevleri anlatır. Hocası allâme 
Ebü'l-Hasan el-Asbahi'nin teşvikiyle yaz- 
dığı Kitâbü's-Sülük'ün başlıca kaynakla- 
rı, İbn Semüre el-Ca'di'nin Tabakâtü fu- 
kahâ'i'1- Yemen, Ahmed b. Abdullah er- 
Râzi es-San'âni'nin Târihu Şan ‘ô’, İshak 
b. Cerir es-San'âni'nin Târihu Şan 'â; 
Umâre el-Yemeni'nin Târihu'1- Yemen 
(el-Müfid fi ahbâri Şan'â? ve Zebid), İbn 
Hallikân'ın Vefeyâtü'1-a'yân adlı eser- 
leridir. 


Cenedi büyük bir dikkat ve itina ile 
kaleme aldığı eserinde daha önceki ba- 
zı tarihçilerin yaptığı hataları düzeltmiş, 
kabile ve yer adlarını doğru olarak tes- 
bit etmiştir. Ancak eseri, tertibi ve bazı 
şahıslar hakkında çok kısa bilgi veril- 
mesi, hatta doğum ve ölüm tarihlerinin 
dahi zikredilmemesi gibi sebepler yü- 
zünden tenkit edilmiştir. 

Ali b. Hasan el-Hazreci, Hüseyin b. Ab- 
durrahman el-Ehdel ve Ebü Mekreme 
gibi birçok tarihçiye kaynak olan Kitâ- 
bü's-Sülük'ün tamamı henüz neşredil- 
memiştir. Başta Köprülü Kütüphanesi 
(nr. 1107) olmak üzere çeşitli kütüphane- 
lerde yazma nüshaları mevcuttur (yazma 
nüshaları için bk. Ahmed b. Hâfız el-Hi- 
kemi, s. 97-98). Eserin Yemen'deki Fâtı- 
mi dâileri ve Karmatiler'le ilgili bölü- 
mü Henry Cassel Kay tarafından İngiliz- 
ce tercümesi ve geniş notlar ilâvesiyle 
Yaman, Its Early Mediaeval History 
adlı eserin içinde neşredilmiş (London 

1892), Hasan Süleyman Mahmüd H. C. 
Kay'ın mukaddimesini ve notlarını Arap- 
ça'ya çevirerek bu bölümü tekrar yayım- 
lamıştır (Kahire 1957). Umâre el-Yemeni 
adlı meşhur tarihçinin hayatı ve eseriy- 
le ilgili kısmı ise Hartwig Derenbourg ta- 
rafından “Oumara du Yömen, sa vie 
et son oeuvre adlı eserin li. cildi içinde 
neşredilmiştir (Paris 1902). 

Hüseyin b. Abdurrahman el-Ehdel (6. 
855 / 1451) Kitâbü's-Sülük'ü ihtisar et- 
miş ve esere Tuhfetü'z-zemen fi târihi 
sâdâti'1-Yemen (a'yâni ehli'l-Yemen) 
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adıyla kendi zamanına kadar gelen bir 
zeyil yazmıştır (Xeşfüz-zunün, I, 366). 
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lal ABDÜLKERİM ÖZAYDIN 


İğ ` Si 
CENEVIZ 


İtalya'nın kuzeybatı kesiminde 
Akdeniz kıyısında yer alan 
Cenova (Genova) ve Cenovalılar'a 


L Türkler tarafından verilen ad. ti 


Ceneviz adı İtalyanca Genovesi'den gel- 
mektedir. Burası Ortaçağ'ların sonları- 
na doğru Akdeniz'de ticari bakımdan 
önem kazanan bağımsız şehir devletle- 
rinden biri olarak Amalfi, Pisa ve Vene- 
dik gibi diğer İtalyan deniz cumhuriyet- 
leriyle rekabet halinde, Doğu ticaretine 
bağlı zengin ve önemli bir tarihi geçmi- 
şe sahip bulunmaktadır. Bağımsızlığına 
1099'da kavuştuktan sonra 1355-1356 
ve 1421-1436 yılları arasında Milano Du- 
kalığı, 1396-1409, 1499-1505 ve 1797- 
1813 yılları arasında Fransa, 1814-1860 
yılları arasında Sardunya Krallığı'nın hâ- 
kimiyeti altına girmiştir. 

Bizans İmparatorluğu ile 12 Ekim 
1155'te Pisa ve Venedikliler'e tanınmış 
olan hakların aynısını veren antlaşma 
imzalandığında Ceneviz'in Pisa ve Vene- 
dik'le rekabeti, Ege denizini tâcirlerin 
seyahat etmelerini engelleyecek ölçüde 
karışıklığa sokmaktaydı. 1204'te özel- 
likle Venedik'in çabaları sayesinde Doğu 
Latin İmparatorluğu'nun kurulmasından 
sonra güç duruma düşen ve Venedik'e 
cephe alan Ceneviz, Girit, Korfu ve Mal- 
ta'ya sahip çıkan korsanlarının eylemle- 
rini destekleyerek buna karşılık verdi. 

Fakat bir müddet sonra 13 Mart 1261'- 
de Latinler'i İstanbul'dan kovmak için 
Bizans İmparatoru VIII. Mikhail Palaiolo- 
gos ile Ninfeo'da (Nymphion, Nif = Kemal- 
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paşa) imzalanan dostluk anlaşması so- 
nucunda Ceneviz Akdeniz'in sahibi, en 
zengin ve güçlü cumhuriyet haline gel- 
di. Galata'nın yanı sıra Ege'de Edremit, 
Kadı İskelesi, İzmir, Sakız, Foça, Midilli, 
Enez, İmroz, Taşöz, Karadeniz'de Fino- 
gonya (Kefken), Amasra, Sinop, Samsun, 
Fatsa, Trabzon, Balaklava, Kefe ve Suğ- 
dak'ta da önemli ticaret kolonileri bu- 
lunmaktaydı. Dolayısıyla Cenevizliler ön- 
ce Selçuklular, Moğollar, sonra da Ger- 
miyanoğulları, Aydınoğulları, Menteşe- 
oğulları, Candaroğulları ve Osmanoğul- 
ları gibi Anadolu beylikleriyle ilişkiye gir- 
mişlerdi. Osmanlılar'la irtibatları ise da- 
ha Orhan Gazi zamanında Pelekanon Sa- 
vaşı'ndan sonra Kantakuzenos ile olan 
iyi ilişkiler sayesinde oldukça erken baş- 
lamıştır. 


Ceneviz'in Bizanslılar'ı ve Aragonlar'ı 
kendi tarafına çekmeyi başaran Vene- 
dik'e karşı rekabeti, 1350'den 1355'e 
kadar süren bir savaşa da yol açmıştı. 
Galata'nın Cenevizli “podesta"sı, anava- 
tandan Paganino Doria'nın kumanda- 
sındaki altmış kadırgalı bir donanma ile 
takviye kuvvetleri elde ettikten sonra 
Doria'yı Osmanlı Sultanı Orhan ile gö- 
rüşmeye razı etmişti. Görüşmenin sonu- 
cu olumlu olmuş ve 1352 başlarında bir 
antlaşma imzalanmıştı. Bu antlaşmanın 
metni bugüne ulaşmamakla birlikte bun- 


Piri Reis'in Kitâb-ı Bahriyye adlı eserindeki Ceneviz hari- 
tası (Millet Ktp.. Coğrafya, nr. 1, vr. 99°) 
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CENEVİZ 


dan sonraki olaylar muhtevası hakkın- 
da fikir vermektedir. Böylece Orhan Ga- 
zi Cenevizliler'in yanında yer almış, Ga- 
lata'ya erzak yardımında ve askeri des- 
tekte bulunmuştu. Venedik -Aragon do- 
nanmasının uzaklaşması, Kantakuzenos'u 
Paganino Doria ile barış imzalamak zo- 
runda bırakmış ve 1261 antlaşmasını çok 
az değişikliklerle tekrarlayan bir antlaş- 
ma imzalanmıştır. 

Ceneviz'le dostluk siyaseti, Bizans'a 
karşı olan tasavvurları sebebiyle I. Mu- 
rad zamanında da devam etmiştir. Bu 
siyaset her şeyden önce Çanakkale Bo- 
ğazı'ndan Gelibolu'ya geçmek için Os- 
manlılar'a gemi kiralama imkânı veri- 
yordu. Nitekim 1363'ten başlayarak II. 
Mehmed zamanına kadar gerek Gala- 
talı gerekse Foçalı Cenevizliler yüksek 
miktarda altın karşılığında (ilk defa 60.000 
altın) Anadolu'dan Rumeli'ye yerleştiri!l- 
mek üzere asker ve halk geçirmişlerdir. 

Bu arada Galata Cenevizlileri'nin, Bi- 
zans İmparatoru V. loannes'e yardım için 
doğuya gelmiş olan Savoia Kontu Ame- 
deo'nun hizmetine girmeleri, Osmanlı - 
Ceneviz ilişkilerini kısa süre için kesinti- 
ye uğrattı (1366). Savoia kontu ile ma- 
ceranın bitiminde ise Türk- Ceneviz dost- 
luğu kaldığı yerden ve daha güçlü bir 
şekilde devam etti. Babası ioannes'e is- 
yan eden Andronikos'u Ceneviz donan- 
ması hapisten kurtardığı zaman |. Mu- 
rad da 4000 azeb ve 6000 süvariden 
oluşan bir yardım kuvveti göndermişti. 
Bu kuvvet sayesinde otuz iki günlük bir 
kuşatmadan sonra Andronikos İstan- 
bul'a girerek Bizans tahtına oturabilmiş- 
ti (Ağustos 1376). Yeni imparator şükran 
borcu olarak Cenevizliler'e, loannes'in 
Venedikliler'e bıraktığı Bozcaada'yı ver- 
di. Hatta Bozcaada'nın, her iki kıyısı da 
Türkler'in elinde bulunan Çanakkale Bo- 
ğazı'ndan geçişteki stratejik önemi yü- 
zünden kısa zaman sonra Venedik ile 
Ceneviz arasında savaş patlamış ve an- 
cak 8 Ağustos 1381'de Savolalı Amedeo'- 
nun ara buluculuğu ile barış sağlanabil- 
mişti (Torino barışı), Buna göre Bozca- 
ada ne Venedikliler'e ne de Cenevizli- 
ler'e veriliyordu; Savoia kontu buraya 
bir yönetici tayin edecekti. Bu iki güçlü 
İtalyan devleti arasındaki savaştan fay- 
dalanan I. Murad durumunu kuwvetlen- 
dirdiği gibi IV. Andronikos'tan yardım- 
larının karşılığı olarak Amedeo tarafın- 
dan 1366'da alınıp Bizans'a bırakılmış 
olan Gelibolu'yu geri almıştı. 

1382'de Pera podestası Lorenzo Gen- 
tile ve Bizans İmparatoru V. loannes arâ- 
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sında imzalanan yeni bir antlaşma |. Mu- 
rad tarafından iyi karşılanmadı. Bu ara- 
da Manfroni ve Uzunçarşılı tarafından 
ileri sürülen, Türkler ve Cenevizliler ara- 
sında 1385'te kişi ve malların serbest 
dolaşımları üzerine gizli bir anlaşma ya- 
pıldığı yolundaki tezi kabul etmek güç- 
tür. Bu konuda herhangi bir metin bu- 
lunmadığı için ilk dostluk ve ticaret an- 
laşması olarak 8 Haziran 1387'de imza- 
lanan ve Orhan Gazi ile yapılmış anlaş- 
mayı yenileyen ahidnâmeyi kabul etmek 
doğru olur. Bu anlaşma ile iki devlet ara- 
sında tesbit edilen vergileri ödemek ve 
esirlere yapılacak davranışları tesbit et- 
mek yoluyla serbest ticaret öngörülü- 
yordu. 

Anlaşmadan birkaç ay sonra Ceneviz- 
liler, Sakızlı Maona, Rodos şövalyeleri, 
Midilli'deki Gattilusio ve Kıbrıs kralı ile 
herhangi bir tehlike halinde bir kadırga 
göndererek yardıma koşacaklarına dair 
Türkler'e karşı bir anlaşma imzalamak- 
tan da geri durmadılar. Aynı zamanda 
Ceneviz Belediyesi Levant ve Kırım hak- 
kında Venedikliler'le bir anlaşma yap- 
maya çalışıyordu. Fakat bu girişimlerin 
hiçbiri gerçekleşmemiştir. 

Yıldırım Bayezid'in politikası, ticari çı- 
karlarını tehlikede gören deniz cumhu- 
riyetleri tarafından şüphe ve telâşla ta- 
kip ediliyordu. Durum 1391'den sonra, 
özellikle İstanbul'un kuşatılması (1394) 
ve Ege denizi kıyılarında, Balkanlar'da 
ve Adriyatik'teki fetihlerden sonra iyice 
zorlaşmış bulunuyordu. 1396'da Niğbo- 
lu Muharebesi, tarafsız kalamayan Ce- 
neviz için bir problem olmuşsa da zarar 
VII. loannes'in Türk hazinesine ödemek 
zorunda kaldığı 10.000 dukanın bir kıs- 
mının ödenmesini üstlenmek gibi bazı 
ekonomik fedakârlıklarla sınırlı kaldı. 


Üzerinde Cenova arması olan, Galata surlarında bulunmuş 
mermer levha (İstanbul Arkeoloji Müzesi. Teşhir. nr. 963) 


Galata'da 
Arap Camii 
döşemesi 
altında 
bulunan 
Ceneviz 
mezar taşları 
(İstanbul 
Arkeoloji 
Müzesi, 

Teşhir, 

nr. 2905, 2896) 


Venedik ve Ceneviz, özellikle Levant'- 
taki yerlerini koruyabilmek için güçleri- 
ni birleştirmeye karar vermişlerdi. Fa- 
kat geleneksel rekabet bu ihtiyaçtan üs- 
tün gelmiş, hatta Bayezid son Bizans li- 
manı Silivri'yi zaptederek İstanbul üze- 
rindeki baskısını güçlendirdiğinde Gala- 
ta Cenevizlileri sultandan barış elde ede- 
bilmek için ellerinden gelen her Şeyi yap- 
mışlardı (1397). 

1399'da Mareşal Boucicaut yönetimin- 
de bir Fransız-Ceneviz ortak donanma- 
sı, Yıldırım Bayezid'in Anadolu'da meş- 
gul olmasından faydalanarak Türk ku- 
şatmasını aşıp İstanbul'a ulaşmayı ve 
yardım götürmeyi başarmıştı. Bu olay 
sırasında Venedik, resmen Boucicaut'un 
yönettiği harekâtta yer almasına rağ- 
men, gizlice sultanla bir anlaşmaya var- 
maya çalışmıştı. Timur Anadolu'ya gel- 
diğinde Bayezid tehlikesini bertaraf ede- 
bilmek ümidiyle Cenevizliler de Bizanslı- 
lar ve diğerleri gibi Timur'a yardım tekli- 
finde bulundular. Fakat Osmanlılar'ın An- 
kara'da uğradıkları yenilgiden faydalan- 
ma anı geldiğinde (1402) gerek Cenevizli- 
ler gerekse Venedikliler yüksek fiyatlar 
karşılığında gemilerini, Asya'dan Rumeli 
yakasına çekilmekte olan Türkler'in hiz- 
metine vermekten de geri kalmadılar. 

I. Mehmed'in tahta çıkışından önceki 
on yıllık belirsizlik dönemi boyunca Ce- 
neviz sömürge politikasını ihmal etmiş- 
ti. Bundan dolayı Galata ve Karadeniz'- 
deki koloniler kendi başlarına, çatışma 
halindeki güçlerin bazan biri, bazan di- 
ğeriyle, özellikle iktisadi menfaatleri çer- 
çevesinde İstanbul için Çanakkale Bo- 
ğazı ve Karadeniz için de Boğaz geçişini 
serbest tutma yolunda anlaşmaya var- 
maya çalışmışlardır. Nitekim Süleyman 
Çelebi, Bizanslılar, Venedik, Ceneviz, Ro- 
dos şövalyeleri, Sakız ve Nakşa düklük- 
leri tarafından imzalanan, metni Pietro 
Zeno tarafından yapılmış İtalyanca ter- 
cümesiyle bugüne ulaşan ve Venedik 
Devlet Arşivi'nde bulunan Gelibolu Ant- 
laşması 1403 yılına ait olup güç denge- 
sini hemen hemen Bayezid öncesi döne- 
me geri götürmektedir. 


Cenevizliler'in, saltanatı ele geçiren 
Çelebi Mehmed'in başlattığı toparlan- 
ma döneminde ordunun ve donanma- 


nın yeniden teşkilâtlanmasında da çok 
önemli rolü olmuştur. İzmir'in 1414'te 
yeniden fethi sırasında donanmada Ro- 
dos şövalyeleri ve Foça, Sakız ve Midilli 
Cenevizlileri de bulunuyordu. 

l. Murad'ın hükümdarlığı sırasında 
Türk-Ceneviz ilişkileri fevkalâde iyi idi. 
ll. Murad İstanbul'u kuşattığında Pera- 
lılar Bizans'ı desteklemedikleri gibi sul- 
tanın Osmanlı amblemlerini taşıması şar- 
tı ile verdiği malzeme ve parayı kulla- 
narak bir kule yapmayı bile kabul etmiş- 
lerdi (1424). Ayrıca Foça ve Sakızlı Cene- 
vizliler sultana baş kaldıran Aydınoğlu 
Cüneyd Bey'in sığınmış olduğu İpsili'yi 
(Doğanbey) denizden kuşatmışlardı (1425). 
Öte yandan Galata Cenevizlileri, Milano 
Dukalığı'nın hâkimiyeti altına giren Ce- 
nova ile ilişkileri gevşedikten sonra İs- 
tanbul'u kuşatmaya bile girişmişlerdi 
(1434). 

Varna Savaşı (1444) sırasında Ceneviz - 
Venedik rekabeti ve Türk-Ceneviz dost- 
luğu açık şekilde ortaya çıktı. O sırada 
Cenevizliler resmen tarafsız kaldılar; fa- 
kat bir yandan İstanbul'u savunması için 
bir gemi, erzak ve para vermeye hazır 
olduklarını belirtirlerken öte yandan Il. 
Murad'a Boğaz'ı geçmesi için yardımcı 
olmuşlardı. 

I. Mehmed döneminde ise Osmanlı- 
Ceneviz münasebetleri daha farklı bir 
şekil kazandı. 1453 başlarında Pera'da 
huzur hüküm sürüyordu, çünkü savaş 
doğrudan doğruya Ceneviz sömürgesiy- 
le değil Türkler'le Bizanslılar arasınday- 
dı. 1453-1454 yılları arasında Pera ve 
Sakız noter belgelerinin de gösterdiği 
gibi her zamanki gündelik işler devam 
ediyordu. 1452'de Karadeniz'e ulaşma- 
yı çok zorlaştıran Rumelihisarı'nın yapıl- 
ması ile alışveriş trafiğinde bir azalma 
olmuştu. Ordu karadan ve donanma de- 
nizden İstanbul surlarının altında görül- 
düğünde korku ve ümit hissediliyordu. 
Ancak Türkler ve Galata Cenevizlileri ara- 
sında resmen barış vardı ve bundan ötü- 
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rü Venedikliler Cenevizliler'i Türkler'e 
yardım etmek veya en azından kuşatıl- 
mış olanlara destek olmamakla suçlu- 
yorlardı. Son zamanlarda yayımlanan bel- 
gelere göre Cenevizliler li. Mehmed ile 
barış halinde olmaya devam ederek şeh- 
rin savunmasına doğrudan doğruya ka- 
tılmışlar ve silâh, mühimmat, erzak yar- 
dımında bulunmuşlardı. Şehir düştüğün- 
de Pera'da panik çıkmış ve Türkler'in 
Peralılar'a aralarındaki barışı hatırlatma- 
larına rağmen herkes kaçmaya başlamış- 
tı. Halbuki Peralılar'ın şehirlerinin anah- 
tarlarını kendiliklerinden sultana teslim 
etmekten başka çareleri yoktu ve nite- 
kim bunu 29 Mayıs'ta yapmışlardır. 1 
Haziran'da bir anlaşma imzalanarak po- 
desta mahalli bir “protogerus” ile değiş- 
tirilmiş, Pera ve Cenevizliler'e şahsi ve 
iktisadi haklar verilmiş, denizde ve ka- 
rada serbest ticaret hakkı, dini âyinle- 
rin serbestçe yerine getirebilmesi de ga- 
ranti altına alınmış, Pera'daki Katolik 
kiliseler, yenilerinin yapılmaması ve çan- 
larının çalınmaması şartı ile yerlerinde 
bırakılmıştı. Peralılar haraç ödemekle 
yükümlü oldular, fakat Yeniçeri Ocağı 
için devşirme vermekten muaf tutuldu- 
lar. Angelo Giovanni Lomellino'nun yeri- 
ne 28 Haziran 1453'te, henüz doğuda 
vuku bulan olaylardan tam olarak ha- 
berdar olmayan Cenova'dan gönderilen 
yeni podesta Franco Giustiniani, Sakız'a 
geldiğinde Pera'ya ulaşamayacağını an- 
layınca burayı Ceneviz'e bağlayan son 
sembolik bağ da kopmuş oluyordu. Ar- 
tık yalnızca “magnifica comunità di Pe- 
ra" (fevkalâde Pera topluluğu) kalıyordu. 
Fakat İstanbul'un fethi eski deniz cum- 
huriyetleri için yeni bir devrin başlangı- 
cı oldu. Bu özellikle Ceneviz'i doğrudan 
etkiledi ve birkaç yıl içerisinde bütün sö- 
mürge imparatorluğunu kaybetmesiyle 
sonuçlandı. Artık Ceneviz hâkimiyeti or- 
tadan kalkmıştı, yalnız Maona değil di- 
ğer koloniler de kendilerini bağımsız ad- 
detmeye başlıyorlardı; Ceneviz'in güç- 
süzlüğü özel bir kuruluş olan Banco di 
San Giorgio'nun hâkimiyete mirasçı ol- 
masına yol açan bir dizi kararda görül- 
müştür. Bir sömürge yönetiminde güç- 
lük çıktığı veya bir dış tehlikenin tehdi- 
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diyle karşı karşıya kaldığı zaman Cene- 
viz ücret mukabilinde bu koloniyi ban- 
kaya devrediyordu. Bu şekilde Famagus- 
ta 1447'de, Korsika ve Karadeniz kolo- 
nileri 1453'te bankaya devredilmişlerdi. 
Fakat Banco di San Giorgio özel bir ku- 
ruluş olduğu için ekonomik güçlük veya 
düşman tehdidi gibi sebeplerle zor du- 
ruma düşmüş kolonilerinin meselelerini 
çözümleyemezdi. Bu yüzden Ceneviz sö- 
mürgeleri birbiri ardınca yok olmuştur 
(Eski ve Yeni Foça 1455'te, Enez 1455-1456 
arasında, Amasra ve Trabzon 1461'de, Les- 
bos [Midilli] 1462'de, Kefe 1475'te ve Sa- 
kız 1561'de). 

Böylece Ceneviz Akdeniz'in önemli bir 
ticaret gücü olarak kalmakla birlikte va- 
tandaşlarının büyük zenginliklerine rağ- 
men cumhuriyet olarak deniz gücü ba- 
kımından önemini yitirmiştir. Amerika'- 
nın keşfi, Akdeniz trafiğinde edindikleri 
zenginlikler sayesinde pek çok Ceneviz- 
liye yeni yollar deneme imkânı sağla- 
mıştı. Ayrıca eski Ceneviz sömürgelerin- 
de Cenovalılar ticaretlerine devam et- 
mekteydiler; fakat yerleri artık büyük 
ölçüde Rum ve Ermeniler tarafından 
alındığından sayıları çok azalmıştı. 1477 
nüfus sayımında Galata'da yaklaşık 6000 
kişilik toplam nüfusun sadece 1000'ini 
“Latinler” teşkil ediyordu. Fakat Cene- 
vizliler'in önemi devam etmiş olmalı ki 
onlarla 1453'te yapılmış olan anlaşma 
1613, 1617, 1624 ve 1652 yıllarında ye- 
nilenmiş ve bu durum Fransız işgali al- 
tına girdiği döneme kadar sürmüştür. 
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CENG-İ HARBİ 
ğ CENG-i HARBİ E 
(> E) 


Türk müsikisi usullerinden. 


“Mızrak veya süngü savaşı” anlamına 
gelen bu Farsça tamlama, çeng-i harbi 
veya çenk-i harbi şeklinde de kullanılır. 
On zamanlı ve on vuruşlu bir küçük usul- 
dür. İki nim-sofyanla iki semâinin birleş- 
mesinden meydana gelmiştir. 10 /8'lik 
birinci ve 10/4'lük ikinci mertebeleri 
varsa da birinci mertebesi daha çok kul- 
lanılmıştır. Bu mertebelerin şematik gös- 
terilişi şöyledir: 


1. Mertebe 
Düm Düm Düm 


Ez NE 
1027 2 * Bs BE , 
Yi NE Va 


Tek Tek Tek Tek Tek Tek 


2. Mertebe 
Düm 


Düm 


Tek Tek Tek Tek Tek Tek 

Ceng-i harbi, mehter müsikisinde ve 
özellikle hücum sırasında çalınan parça- 
larda çok kullanılan yürük bir usuldür. 
Mehter dışında, Türk müsikisinin diğer 
formlarında çok az eserin ölçüldüğü bu 
usul marşlarda, bestelerde ve bazı saz 
semâilerinin dördüncü hânelerinde kul- 
lanılmıştır. 
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hal İSMAİL HAKKI ÖZKAN 


p CENGELÎ z 


(K> ) 
5 XX yüzyıl başlarında 
İran'da ortaya çıkan milliyetçi 
ve reformcu bir hareket. 


İran'ın Gilân eyaletinde ülkeyi yabancı 
devletlerin baskısından kurtarmak ve 
cumhuriyet yönetimini kurmak isteyen- 
lere, faaliyetlerini ormanlık bir bölgede 
gerçekleştirdikleri için Cengeli (ormana 
mensup) denilmiştir. Bu hareketi, orta 
halli bir tâcirin oğlu olan Mirza Küçek 
Han başlatmıştır. İran'da 1905 ve 1911 
inkılâplarına da karışmış olan Mirza Kü- 
çek Han, 1914 yılının sonunda birkaç ar- 


kadaşı ile birlikte, İran'ı sömüren yaban- 
cı milletlere karşı savaşmak için aske- 
ri bir birlik kurmak üzere Gilân'a git- 
ti. Burada İttihâd-ı İslâm adını verdikle- 
ri devrimci bir komite kurdular. Örgüt- 
lenme ve eğitim konusunda Alman ve 
Türk uzmanlarından faydalandılar. Sür- 
dürülen faaliyetler için gerekli para yö- 
redeki arazi sahiplerinden toplandı. Hal- 
kın mevcut yönetimden şikâyetçi olma- 
sından da istifade edilerek çeşitli mes- 
leklerden insanlar askere alındı. Faali- 
yetlerini zamanla artıran teşkilât, 1917'- 
de Cengel adlı bir de gazete çıkarmaya 
başladı. 


1917 yılında İngiliz taraftarlarını ce- 
zalandırmak üzere kurulan Komita -yı 
Mücâzât adlı bir örgüte üye olan İhsâ- 
nullah Han, bu örgüt tarafından Başba- 
kan Vüsükuddevle'ye karşı girişilen su- 
ikast üzerine kaçıp Cengeliler'e sığındı 
ve Mirza Küçek Han'la birlikte çalışma- 
ya başladı. Ancak 1918'de Küçek Han'ın, 
Almanlar'ın ve Türkler'in Kafkasya'ya 
girmelerini ve Bakü petrollerini ele ge- 
çirmelerini önlemek için kuzeye doğru 
gönderilen İngiliz kuvvetleri kumandanı 
ile mecburi bir anlaşma yapması iki li- 
derin arasının açılmasına sebep oldu. 
Anlaşmaya göre Küçek Han İngilizler'e 
karşı düşmanlıktan vazgeçecek, Alman 
ve Türk uzmanlarının işine son verecek 
ve İngiliz esirlerini serbest bırakacaktı. 
Daha sonra tekrar ormana çekilen Kü- 
çek Han, İngilizler'in 1919'da İran hükü- 
metiyle bir antlaşma yaparak İran or- 
dusu, maliyesi ve gümrükleri üzerinde 
kontrolü ele geçirmeleri üzerine, Hiyâ- 
bâni ve Muhammed Taki Han Pisyân vb. 
diğer devrimci liderler gibi İngiliz baskı- 
sına karşı silâhlı mücadele başlatarak 
Fümen bölgesindeki ormanlardan çıktı. 
4 Haziran 1920'de Sovyet ordusunun 
desteğiyle Reşt ve Enzeli'yi ele geçirdi 
ve Gilân'da cumhuriyet ilân etti. 5 Hazi- 
ran'da kendi başkanlığında geçici bir 
inkılâp hükümeti ve harp şürası kurul- 
du. Bunlar, yeni devletin yönetim şekli- 
nin bütün İran'ı kapsamak üzere cum- 
huriyet olduğunu, âdil olmayan antlaş- 
maları ilga ettiklerini, ferdin mülkiyet 
haklarını ve İslâm'ı koruyacaklarını be- 
lirttiler. Bu arada Küçek Han, komünist 
rejimin Rusya'da yerleşmesi münasebe- 
tiyle Lenin'i tebrik etti. Küçek Han yan- 
lısı milliyetçiler, tâcirler ve mülk sahip- 
leriyle İhsânullah Han taraftarı aydın- 
lar ve burjuva sınıfı Gilân Cumhuriyeti'- 
ni destekliyordu. Gilân inkılâp birlikleri 
İran şahına bağlı kuwetleri bölgeden 


Cengeli 
hareketinin 
lideri 

Mirza 
Küçek Han 


uzaklaştırarak Temmuz 1920'de Mencil'i 
ve Mâzenderan eyaletinin bir kısmını ele 
geçirdiler. Ancak bir müddet sonra Mir- 
za Küçek Han'la İhsânullah Han arasın- 
da anlaşmazlık çıktı ve komünistler İh- 
sânullah Han'ın, sağcılar da Mirza Kü- 
çek Han'ın etrafında toplandılar. İhsâ- 
nullah yanlıları İran'daki kapitalist reji- 
me son verip sosyalist bir yönetim kur- 
maya karar verdiler. Böylece bir yandan 
şehirli ve köylü ayırımı yapmadan her- 
kesin malına el koyarken bir yandan da 
Kur'an'ın, din adamlarının ve örtünme- 
nin (tesettür) aleyhinde konuşmalar yap- 
maya başladılar. Küçek Han ise özellikle 
kendi tarafını tutan köylülerin malları- 
nın ellerinden alınmasına karşı idi. İhsâ- 
nullah Han bununla da yetinmedi, ṣe- 
hirlerde pazarlara getirilen malları mü- 
sadere etmek üzere şehir girişlerine 
adamlar yerleştirdi. Bu durum karşısın- 
da Küçek Han şahla savaşmaktan vaz- 
geçip Fümen bölgesindeki ormanlara çe- 
kildi. 

İhsânullah Han 31 Temmuz 1920'de 
Reşt'te yeni bir devlet kurdu. Yayımla- 
dığı beyannâmede zenginlerin mülkleri- 
nin alınıp köylülere dağıtılacağını belirt- 
tiği halde köylülerin bütün mal varlıkla- 
rına el koydu. Ancak Ağustos 1920'de 
herhangi bir hazırlık yapmaksızın Tah- 
ran üzerine yürümeye kalkıştı ve ağır 
bir yenilgiye uğradı. 1921'de Haydar Han 
Amüoğlu'nun emrine giren komünist 
partisi, Küçek Han'ın yönetimindeki Cen- 
geliler'le İhsânullah Han taraftarlarının 
yeniden bir tek cephede toplanmasını 
sağladı ve Gilân'da Mirza Küçek Han'ın 
liderliğinde yeni bir hükümet kuruldu. 
Küçek Han Gilân'ı şah hükümetine kar- 
şı bir savaş üssü yaptı. Bu hükümet ya- 
bancı müdahaleleri reddetmekle bera- 
ber Rusya'ya sempati duyuyordu. Ancak 
bir süre sonra bu yeni cephede de an- 
laşmazlık çıktı. İhsânullah Han bir defa 
daha Tahran üzerine yürümeye kalkış- 
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tiysa da yine ağır bir yenilgiye uğradı 
ve etrafındakiler dağıldı. 30 Temmuz 
1921'de birleşik cepheden uzaklaştırı- 
lan İhsânullah Han Lâhicân'a gitti. Bu 
arada Mirza Küçek Han'la Haydar Han 
Amüoğlu'nun da arası açıldı. Küçek Han 
daha önce olduğu gibi bu defa da şah 
hükümetiyle anlaşmaya çalıştı. Komü- 
nistler 4 Ağustos 1921'de Gilân'da cum- 
huriyet ilân ettiler. Ancak 29 Eylül 1921'- 
de Reşt civarında Pesihan'da inkılâp ko- 
mitelerini kurmaya çalışan Haydar Han 
Amüoğlu Küçek Han kuvvetleri tarafın- 
dan öldürüldü. 


Sovyetler'in İngiltere ve İran'la müna- 
sebetlerini düzeltmek istemesi ve 26 Şu- 
bat 1921'de Sovyet-İran antlaşmasının 
imzalanması Cengeli hareketinin sonu 
oldu. Sovyet hükümeti İran'a karşı em- 
peryalist politikalarını terkederek ordu- 
sunu 8 Eylül 1921'de bu ülkeden çekti. 
Sovyet desteğini kaybeden Cengeli ha- 
reketi düzenli İran ordusu karşısında yal- 
nız kaldı. İran hükümeti Ekim 1921'de 
Rızâ Han (Rızâ Şah) kumandasındaki İran 
Kazakları'nı Cengeliler'in üzerine Gilân'a 
gönderdi ve onları tamamıyla yok etti. 
Küçek Han kaçtığı Tâliş dağlarında ya- 
kalandı, bir köylü tarafından kesilen ba- 
şı Tahran'a getirildi (1300 hş. / 1921). Kay- 
naklarda muhalifleri tarafından öldürül- 
düğü veya soğuktan donduğu şeklinde 
rivayetler de vardır. İhsânullah Han ise 
Mâzenderan'da Vâlâserâ'da yaptığı top- 
lantıda komitesini dağıttıktan sonra sek- 
sen kişiyle birlikte Bakü'ye kaçtı. Bura- 
da arkadaşlarına ve kendisine tanınan 
bazı menfaatler karşılığında gönüllü ola- 
rak Kızıl Ordu'ya yazıldı. Ancak 1924'te 
gönüllü askerlik uygulamasına son veri- 
lince bundan hoşnut olmayan taraftar- 
larının bir kısmı ortadan kaldırıldı. İhsâ- 
nullah Han da Türkistan'a sürüldü ve 
1939'da orada öldü. 


Küçek Han'ın gerek yazıları gerekse 
açıklamalarından, onun Sovyetler dahil 
bütün dış müdahalelere karşı olduğu ve 
tam bağımsız bir İran devletini hedefle- 
diği anlaşılmaktadır. İngilizler'e ve on- 
larla iş birliği yapan İran yönetimine kar- 
şı Sovyetler'in yardımıyla mücadele et- 
mekte sakınca görmemesi onun komü- 
nist olduğunu göstermez. Hatta bir öl- 
çüde, o sırada Osmanlı Devleti'nin yay- 
maya çalıştığı panislâmizmin etkisi al- 
tındadir. Ancak İhsânullah Han ve ta- 
raftarları vasıtasıyla Cengeli hareketine 
sosyalizm de girmiş, özel mülkiyete ve 
İslâmi esaslara karşı tavır alınmıştır. Bu 
bakımdan hareketin fikri bir bütünlük 


içinde olduğunu söylemek mümkün de- 
ğildir. 
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Moğol İmparatorluğu'nun kurucusu 
ve ilk hükümdarı 
v (1206-1227). j 


15 Zilkade 549'da (21 Ocak 1155), Türk 
takvimine göre domuz yılının başında, 
bugün Doğu Sibirya topraklarından ge- 
çen Onon nehrinin sağ Kıyısında yer alan 
Deli-ün Boldok'ta doğdu. Babası Mo- 
ğollar'ın reisi Yesügay Bahadır, annesi 
Houlen Ece'dir. Yesügay oğluna, doğu- 
mundan önce mağlüp edip esir aldığı bir 
Tatar kabilesinin reisi olan Timuçin'in 
(demirci) adını koydu. Timuçin on üç ya- 
şında babasını kaybetti. Bunun üzerine 
babasına tâbi olan kabileler tarafından 
terkedilerek ailece yalnız bırakıldılar ve 
sürekli olarak baskılara mâruz kaldılar. 
Hatta babası ölmeden önce nişanlandı- 
ğı Börte-Fuçin, Merkitler tarafından esir 
alındı; Kerayit Hükümdarı Ong Han'a 
(Tuğrul) hediye olarak takdim edildi. Ong 
Han, Yesügay Bahadır'ın müttefiki oldu- 
ğu için Börte- Fuçin'i Timuçin'e geri gön- 
derdi. Timuçin ve ailesinin balıkçılık ve 
avcılık yaparak geçimlerini sağladıkları 
bu sıkıntılı dönem yirmi yedi yıl sürmüş- 
tür. Bu süre içinde Timuçin, başta Tay- 
ciyutlar olmak üzere Merkitler ve diğer 
bazı kabilelerle mücadele etmiş, bu sa- 
yede siyasi, idari ve askeri tecrübe ve 
vasıflar kazanmıştır. 1195 yılında çok sa- 
yıda kabile Timuçin'e katıldı. 1197'de 
Merkitler üzerine yürüyerek onları mağ- 
lüp etti ve Merkitler'in beyi Tokta-Be- 


CENGİZ HAI 


Cengiz Han'ı tasvir eden bir minyatür (Derviş Mehmed, Süb- 
hatü'l-ahbâr, Österreichische Nationalbibliothek, Cod AF, nr. 50, vr. 
10) 


ki'yi öldürttü. 1199'da Ong Han'la bera- 
ber Kişil -Baş mevkiinde Nayman Haka- 
nı Buyruk Han'ı bozguna uğrattı. Timu- 
çin 1200 yılında Ong Han ile birlikte Tay- 
ciyutlar'la anlaşan kavimler üzerine yü- 
rüdü. Onları mağlüp edip kendilerine tâ- 
bi kıldı. Aynı yıl içinde Tayciyutlar, Kata- 
ginler ve Dörmenler derlenip toparlan- 
maya çalışınca Ong Han'la Timuçin tek- 
rar üzerlerine yürüyerek onları bozguna 
uğrattılar. 1201'de Timuçin'in düşmanı 
olan Enkiras, Kurilas, Dörmen, Tatar, Ka- 
tagin ve Salciyut kabileleri birleşerek Ca- 
cirat ilinden Camoha (Camuka) Seçen'i 
büyük han ilân ettiler. Bunun üzerine Ti- 
muçin onların üzerine yürüdü. Yapılan 
savaşta Camoha ve müttefik kuvvetleri 
yenildi. Bu savaştan sonra Kongirat ka- 
bilesi Timuçin'e gelerek bağlılıklarını bil- 
dirdi. Timuçin 1202 yılında Tatar ili üze- 
rine büyük bir sefer yaparak düşmanla- 
rına ağır bir darbe vurdu. Aynı yıl içinde 
Naymanlar'ın tekrar toparlandığını gö- 
rerek Ong Han ile birlikte onların üzeri- 
ne yürüdü. Büyük han ilân edilen Camo- 
ha -Seçen ile Ong Han ve oğlu Senggün 
1203'te Timuçin'e suikast tertiplediler. 
Fakat bunu önceden haber alan Timuçin 
âni bir baskınla Ong Han'ın yurdunu ve 
Kerayit ülkesini yağmaladı. Ong Han ile 
oğlu kaçtılar. Daha sonra Ong Han ve 
Senggün'e Salciyutlar başta olmak üze- 
re bazı iltihaklar olmuşsa da Timuçin 
bunların üzerine yürüyerek onları dağıt- 
tı. 1204 yılında Ongut Hükümdarı Ala- 
kuş Tigin, Timuçin'e haber göndererek 
Nayman Hükümdarı Tayang Han'ın Mer- 
kit Hükümdarı Kutuku ile anlaşma yap- 
tığını ve onlara Katagin ve Salciyut gibi 
kavimlerin iltihak ettiğini haber verdi. 
Timuçin süratle hazırlıklarını tamamla- 
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yarak müttefik kuvvetleri yurtlarında 
bastı ve hepsini dağıttı. Bu zaferden 
sonra 1205'te ilk defa Tangut ili üzeri- 
ne sefer yaparak bu ülkenin şehirlerini 
yağmaladı. 


Timuçin 1206 yılında, Nayman Tayang 
Han, Ong Han ve Kutuku-Beki başta ol- 
mak üzere bütün bozkır hükümdarları- 
nı hâkimiyeti altında toplamıştı. Onon 
ırmağı kıyısında aynı yıl yapılan kurul- 
tayda dokuz parçalı ak tuğ diktirdi; ku- 
rultay sonunda “Cengiz” (cihan hüküm- 
darı, göklerin oğlu, güçlü, mükemmel sa- 
vaşçı) unvanıyla kağan ilân edildi ve bü- 
tün bozkır kavimlerinin en büyük hü- 
kümdarı durumuna geldi. 1207'de Tan- 
gutlar üzerine ikinci defa sefer yaparak 
pek çok ganimetle geri döndü. Aynı yıl 
içinde Kırgız hükümdarına bir elçi heye- 
ti yollayıp kendisine tâbi olmasını iste- 
di. Kırgız hükümdarı da ak renkli doğan 
kuşu göndererek bağlılığını bildirdi. 1208 
yılının kiş mevsiminde Nayman Hüküm- 
darı Tayang Han'ın oğlu Küşlüg'ün Mer- 
kitlerle ittifak yapması üzerine Cengiz 
Han harekete geçerek onları mağlüp 
etti; Merkit hükümdarı öldü, kardeşle- 
ri ve çocukları Uygur ülkesine kaçtılar. 
Nayman Küşlüg ise daha batıdaki Kara- 
hıtay Hükümdarı Gür Han'a sığındı. Fa- 
kat Küşlüg burada da rahat durmaya- 
rak Gür Han'ı öldürdü ve ülkesine hâ- 
kim oldu. Ertesi yıl Uygur İdikutu Cen- 
giz Han'a tâbiiyetini bildirdi. Cengiz Han 
1210 yılı sonlarında Tangutlar üzerine 
yürüdü. Tangut Hükümdarı Şidurhu kı- 
zını Cengiz'e verdi ve bağlılığını arzet- 
ti. Ertesi yıl Karluk Arslan Han Cengiz 
Han'a tâbiiyetini bildirdi. 1212-1214 yıl- 
ları arasında Cengiz Han'ın orduları bir- 
biri arkasından dört defa Hıtay ülkesi- 
ne girerek Hıtaylar'ı kendisine bağladı. 
Cengiz Han 1215'te Balasagun tarafla- 
rına bir ordu göndererek buraları itaat 
altına aldı. 1217 yılında kumandanların- 
dan Subitay Noyan'ı Togaçar Noyan ile 
birlikte Merkitler üzerine, Buragul No- 
yan ile Dörmen Bahadır'ı Tumatlar'a kar- 
şı yolladı. Daha sonra oğlu Cuci'yi Kırgız- 
lar üzerine sevkederek âsi Kırgız ilini hâ- 
kimiyeti altına aldı. 1219'da Hıtay ülke- 
sinden ordularını çekti ve onlarla barış 
yaparak o sırada ortaya çıkan yeni bir 
durum için kurultayda sefer kararı aldı. 
Bu yeni sefer Hârizmşah üzerine olacak- 
tı. Alâeddin Muhammed Hârizmşah'ın 
akrabası ve kumandanı olan Otrar Vali- 
si İnalcık, Cengiz Han'a bağlı müslüman- 
lardan oluşan bir ticaret kervanını Ot- 
rar yakınlarında yağmalatarak kervan- 


cıları ve elçisini öldürtmüştü. Bunun üze- 
rine Cengiz Han 1219 yılının yazında bü- 
tün ordularıyla birlikte İrtiş bölgesine 
ulaştı ve buradan Otrar üzerine yürüdü. 
Sonbaharda şehri kuşattı. Oğulları Ça- 
ğatay ile Ögedey'i burada bırakıp ken- 
disi Buhara üzerine yürüdü. Diğer oğlu 
Cuci'yi de Siriderya bölgesine bir sefere 
memur etti. Üç günlük bir kuşatmadan 
sonra 10 Şubat 1220'de Buhara alın- 
dı. Mart ayında Semerkant da teslim ol- 
du. Otrar'ı zaptettikten sonra Semer- 
kant muhasarasına katılan Çağatay ile 
Ögedey, Hârizmşahlar'ın başşehri Gür- 
genç'e, Tuluy da Horasan üzerine gön- 
derildi. Merv'de İbnü'l-Esir'e göre (el- 
Kâmil, XII, 393) 700.000, Cüveyni'ye göre 
(Târih-i Cihângüşaâ, 1, 201) 1.300.000'den 
fazla insan öldürüldü. Nişâbur'da inti- 
kam hırsıyla kediler ve köpekler bile kat- 
ledildi. Tuluy Herat'ı ele geçirdikten son- 
ra Belh-Mervürrüd arasındaki Tâlekân'ı 
kuşatmakta olan babası Cengiz Han'a 
katıldı. 1220 yazını Nahşeb'de geçirdi, 
ardından Tirmiz'i zaptetti. Ertesi yıl Cey- 
hun'u geçip Belh'i aldı. Gürgenç ise uzun 
süre kuşatılmasına rağmen alınamamış- 
tı. Bunun üzerine Cengiz Han, oğlu Tu- 
luy'u ağabeylerine yardım için gönder- 
di. Tuluy'un gelişinden sonra Moğol or- 
dusu Gürgenç'in hendeklerini doldura- 
rak şehri neft ile ateşe verdi. Daha son- 
ra zenaatkârlar hariç halk tamamen kat- 
ledilerek şehir tahrip edildi. Gürgenç'i 
savunanlar arasında Şeyh Necmeddin-i 
Kübrâ da bulunuyordu. Hârizm'in zap- 
tından sonra Cengiz Han oğlu Cuci'ye, 
Hârizm ülkesinin bu bölümü de dahil ol- 
mak üzere ele geçirdiği Batı Sibirya'yı 
vererek onu bölgeye idareci olarak gön- 
derdi. Kendisi de Celâleddin Hârizmşah 
üzerine yürüdü. Celâleddin, Gazne ve 
Sind bölgelerinde yapılan savaşlarda boz- 
guna uğrayarak kaçtı. 1223 yazını bu- 
günkü Taşkent'in bulunduğu yerde ge- 
çiren Cengiz Han, 1224 yılında bütün Hâ- 
rizmşah ülkesini hâkimiyeti altına aldı 
ve Hârizmşahlar'a karşı gerçekleştirdiği 
seferini tamamlayarak Moğolistan'daki 
karargâhına döndü (1225). 1226'da tek- 
rar Tangutlar ülkesine girerek Tangut 
Hükümdarı Şidurhu'yu ve bütün Tangut 
ileri gelenlerini öldürttü. Yurduna dö- 
nerken yolda hastalandı. Oğullarını ça- 
ğırtarak onlara vasiyetini yaptı. Kendi- 
sinden sonra Ögedey'in kağan olmasını 
istedi. Yasa işlerini Çağatay'a havale et- 
ti. Ordularının idaresini ise küçük oğlu 
Tuluy'a verdi. Aynı yıl Tangut'un başşeh- 
rine bir sefer düzenledi. Ancak sefer sı- 


rasında tekrar hastalandı ve Ağustos 
1227'de öldü. Cenazesi Moğolistan'ın 
kuzeydoğusundaki Burhan Haldun'a gö- 
türülüp orada defnedildi. - 

Cengiz Han, yüksek bir fiziki güce ve 
sarsılmaz bir iradeye sahipti. Çocuklu- 
ğundan beri karşılaşmış olduğu olaylar 
ona olağan üstü sabır ve tahammül gü- 
cü, tecrübeyle işlenmiş bir zekâ kazan- 
dırmıştı. Öldüğünde haleflerine Kore'den 
Yakındoğu'ya ve Güney Avrupa'ya, Gü- 
ney Sibirya'dan Çin Hindi'ne kadar uza- 
nan, silâh kuvvetiyle kazanılmış geniş 
bir imparatorlukla birlikte teşkilâtın esas 
ilkelerini de bırakıyordu. Ömrünün so- 
nuna kadar bütün kültürlere yabancı kal- 
dı. Devlet teşkilâtında sadece Moğol ge- 
lenekleri hâkimdi. Cengiz Han yalnız ken- 
disi ve yakınları için çalışmıştır. İmpara- 
torlukta kurduğu teşkilât ilkel prensip- 
lere dayandığı için ölümünden sonra an- 
cak kırk yıl devam edebilmiştir. Buna 
rağmen ailesinin hâkimiyeti birkaç nesil 
sürmüştür. Kendisinin kuvvetli iradesi 
oğullarının hiçbirinde olmadığından ölü- 
münden sonra ailesinin devleti beraber 
idare etmesini planladı. Sağlığında veli- 
aht tayin ettiği Ögedey zamanında hâ- 
nedan üyelerinin birlikte hüküm sürme- 
leri ve halkın eriştiği refah seviyesi, Cen- 
giz Han'ın ne kadar isabetli bir seçim 
yaptığını göstermektedir. 

Cengiz Han, kendisine karşı çıkanları, 
teslim olmamakta direnenleri çocukları, 
kabileleri ve şehirleriyle birlikte ortadan 
kaldırırdı. Çağdaşı olan İbnü'i-Esir, Hz. 
Âdem'den o zamana kadar insanlığın 
mâruz kaldığı en büyük felâketin Moğol 
istilâsı olduğunu söyler ve, “Keşke an- 
nem beni doğurmasaydı da tüyler ür- 
pertici zulüm ve katliamları görmesey- 
dim!” der. Cengiz Han'ın orduları istilâ 
ettikleri İslâm ülkelerinde taş üstünde 
taş bırakmadılar. Kadın ve çocuklar da- 
hil herkesi vahşice öldürdüler. Moğol as- 
kerleri, İslâm kültür ve medeniyetinin 
en önemli merkezlerini de tahrip etti- 
ler. Camiler ahır olarak kullanıldı. Hâ- 
rizmşahlar'ın ülkesi baştan başa vira- 
neye çevrildi. XII. yüzyılın ilk çeyreğinde 
meydana gelen bu olaylardan bir asır 
sonra bölgeyi gezen seyyahlar, Moğol 
istilâ ve tahribatının izlerine rastladık- 
larını söylerler. Moğollar'ın İslâm kültür 
ve medeniyet eserlerini tahribe yönelik 
harekâtı, Cengiz Han'dan sonra Hülâgü 
ve diğer ahfadi tarafından da devam 
ettirilmiş, çok sayıda müslüman katle- 
dilmiş, cami, medrese ve kütüphaneler 
yakılıp yıkılmıştır. Cengiz Han hiçbir di- 
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ne mensup olmadığı için insanlar ara- 
sında dinlerinden dolayı bir ayırım yap- 
madı. Hangi dine mensup olursa olsun 
âlim ve zâhidlere iyi davranır, onları hi- 
maye ederdi. Cengiz Han, Çin'in ve di- 
ğer yerleşik toplumların çeşitli sebepler- 
le zayıfladığı bir dönemde bozkır kabi- 
lelerini birleştirme fırsatı bulmuş ve bu- 
nu iyi değerlendirmiştir. Askeri başarı- 
sının dayandığı temel vasıflar örgütlen- 
me yeteneği, disiplin, süratli hareket ve 
amaçlarına ulaşmada gösterdiği acıma- 
sızlıktı. En karakteristik vasıflarından 
biri de hainlere karşı duyduğu nefretti. 
Kötü duruma düşen efendilerine ihanet 
ederek kendisine yaranacaklarını sanan- 
ları derhal idam ettirir, düşmanı olan 
hükümdarlara sonuna kadar sadık ka- 
lanları da hizmetine alarak mükafat- 
landırırdı. 


Moğol İmparatorluğu'nun hukuk ve as- 
kerlik işlerini düzenleyen kanunlar “Cen- 
giz Han Yasası” olarak meşhurdur. As- 
lında bu yasanın tamamı bizzat Cengiz 
Han tarafından konulmuş olmayıp ne- 
silden nesile aktarılan Moğol hukuk ve 
törelerinin bir kurallar mecmuası halin- 
de düzenlenmesiyle oluşmuştur. Cengiz 
Han kağan seçildiği 1206 kurultayında 
bu kurallara bazı ilâveler yapmış ve bun- 
ları resmen yürürlüğe koymuştur. Otuz 
üç defter halinde tanzim edilen ve Mo- 
ğol hazinesinde saklanan yasayı uygu- 
lama görevini de bu kanunları en iyi bi- 
len oğlu Çağatay'a vermiştir. Timurlular 
dahil İslâmiyet'i kabul eden Moğol hâ- 
nedanları bu yasaları özenle tatbik et- 
mişlerdir. Cengiz Han Yasası bir kitap 
halinde tam olarak zamanımıza intikal 
etmemekle birlikte Moğol tarihine dair 
eserlerde, özellikle Moğolların Gizli Ta- 
rihi, Câmi'u't-tevârih, Târih-i Cihân- 
güşâ ve Abu'l-Farac Tarihi gibi eser- 
lerde çeşitli maddelerine yer verilmiştir. 
Cengiz Han yasaları gerektiğinde çok acı- 
masiz bir şekilde uygulanırdı. Cinayet, 
soygun, tasarlanmış yalan, Zina, cinsel 
sapıklıklar, büyü ile kötülük yapmak, ça- 
lınmış bir malı saklamak gibi suçların 
cezası idamdı. 


Cengiz Han'ın Cuci, Çağatay, Ögedey 
ve Tuluy adlı dört oğlu ile beş kızı dün- 
yaya gelmiştir. Ölümünden sonra ülke 
oğulları arasında taksim edildi. En bü- 
yük oğlu Cuci babasından önce öldüğü 
için mirası oğlu Batu'ya intikal etti. Al- 
tın Orda Devleti'nin esasını teşkil eden 
Ak Orda, Batu Han tarafından kurulmuş- 
tur. İkinci oğlu Çağatay kendi adıyla anı- 
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lan bir devlet kurdu. Üçüncü oğlu Öge- 
dey veliaht olup Moğol liderlerinin katıl- 
dığı kurultayda büyük han seçildi. En 
küçük oğlu Tuluy'a imparatorluğun mer- 
kezini teşkil eden Moğolistan verildi. Bu- 
nun oğulları Mengü Han ile Kubilay Han, 
Ögedey'den sonraki iki nesil içinde bü- 
yük hanlığı onlardan almayı başardılar. 
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CENİN 


CENGİZİLER 
(bk. MOĞOLLAR). 


CENİN 
(01) 


Anne karnındaki çocuk. E 


“Örtmek; örtünmek, gizlenmek” an- 
lamındaki cenn kökünden türeyen ce- 
nin (çoğulu ecinne), sözlükte “gizli olan 
şey, anne karnındaki çocuk” gibi mâna- 
lara gelmektedir. Henüz doğmamış ço- 
cuğa, doğum vaktine kadar anne karnın- 
da saklandığı için cenin denmiş, kelime 
âyet (bk. en-Necm 53/32) ve hadisler- 
de (meselâ bk. Buhâri, Ferâ'iz”, 11; Müs- 
lim, “Kasâme”, 35, 36, 38; Ebü Dâvüd, "Mu- 
kaddime", 54) bu anlamda kullanılmış- 
tır. Kur'ân-ı Kerim'de insanın yaratılışı 
anlatılırken onun anne karnında çeşitli 
safhalardan geçtiği ve belli bir süre so- 
nunda rahimde gelişmesini tamamlayıp 
dünyaya geldiği belirtilmektedir (bk. el- 
Hac 22/5; el-Mü'minün 23/ 12-14). 

İslâm hukukuna göre cenin doğunca- 
ya kadar bazı bakımlardan anneye bağ- 
lı ve bağımlı ise de cenin olarak teşek- 
külü anından itibaren ayrı bir varlık ka- 
bul edildiğinden kendisine eksik bir ki- 
şilik ve eksik bir vücüb (hak) ehliyeti ta- 
nınmış, doğum zamanına kadar Zayi ol- 
ması muhtemel birtakım hakların onun 
için saklı tutulması kabul edilmiştir. Bu 
haklar nesep, miras, vakıf ve vasiyet ol- 
mak üzere dört çeşittir. Buna göre an- 
ne karnındaki çocuğun anne ve baba- 
sıyla nesep, bunlar vasıtasıyla da diğer 
yakınlarıyla akrabalık ilişkisi doğar ve 
bu sebeple miras bırakan bir yakınının 
ölmesi halinde ona mirasçı olur. Miras- 
çılar arasında ceninin bulunması duru- 
munda hisselerin tesbiti için kendisinin 
erkek veya kız olması ihtimaline göre iki 
ayrı hesap yapılır; cenin için en avantaj- 
lı durum esas alınarak miras paylaştırı- 
lır ve onun payı doğuma kadar bekleti- 
lir. Sağ doğarsa kendi payına hak kaza- 
nır. Fazla pay ayrılmışsa artan kısım, ölü 
doğmuşsa ayrılan payın tamamı diğer 
mirasçılara intikal ettirilir. İkiz veya üçüz 
doğum nâdiren vuku bulduğu için ön- 
ceden buna göre hesap yapılmaz. Ancak 
böyle bir durumda terike buna göre ye- 
niden taksim edilerek mirasçılara fazla- 
dan ödenen kısım geri alınır. Ceninden 
başka mirasçı yoksa veya mirasçılar ce- 
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ninin doğumu ile pay alamayacak duru- 
ma düşüyorsa paylaştırma ceninin do- 
ğumuna kadar bekletilir. Vasiyete ge- 
lince, aksi görüşte olanlar bulunmakla 
birlikte, tek taraflı irade beyanı ile ta- 
mamlanan bir hukuki işlem olduğundan 
vasiyet cenin için de geçerlidir; yani ce- 
nin veli veya vasi gibi bir temsilcinin ka- 
bul beyanına gerek olmaksızın kendisi 
lehine yapılan vasiyet konusu mala hak 
kazanır. Aynı durum tek taraflı irade be- 
yanı ile tamamlanan vakıf için de söz 
konusudur. Cenin için vasiyet ve vakfin 
geçerli olması, vasiyette bulunanın ölme- 
si veya vakıf işleminin önceden tamam- 
lanması gibi bir sebeple -doğuma kadar 
bunların geçerli olmaması durumunda- 
ceninin hakkının zayi olması ihtimalin- 
den dolayıdır. Ayrıca vakıf lehtarı olarak 
sonradan doğacak kimselerin de belir- 
lenebildiği göz önüne alınırsa ceninin ön- 
celikle lehtar olması gerektiği anlaşılır. 
Bunların dışındaki bir hakkın doğrudan 
cenin için doğması imkânsız olduğu gi- 
bi veli veya vasi de onun adına hak do- 
ğurucu bir hukuki işlem yapamaz. Zira 
başka bir hukuki işleme zaruret bulun- 
madığı gibi satım akdinde olduğu üze- 
re bu tür işlemlerin cenin için borç do- 
ğurması da mümkündür. Halbuki cenin 
borçlanmaya ehil değildir. 


Vasiyet veya miras yoluyla cenine bir 
malın intikal etmesi doğuma kadar iş- 
lerlik kazanmadığı (nâfiz olmadığı) ve ce- 
nin zimmet ve tam vücüb ehliyetine sa- 
hip bulunmadığı için herhangi bir borca 
da muhatap değildir. Bu sebeple anne- 
si, babası veya diğer yakınlarının nafa- 
kaya muhtaç olmaları halinde onlara kar- 
şı bir nafaka sorumluluğu yoktur. Ah- 
med b. Hanbel'e göre ise cenine bir ma- 
lin intikali doğumdan önce de işlerlik ka- 
zanır. Bundan dolayı cenin nafaka borç- 
lusu olduğu kimselere karşı bu maldan 
nafaka ödemekle yükümlüdür. 

Ceninin sözü edilen haklardan fayda- 
lanabilmesi için lehine vasiyet ve vakıf 
yapıldığında veya miras bırakan öldü- 
ğünde anne karnında mevcut olması ve 
sağ olarak doğması gerekmektedir. Bu 
sebeple hukukçular, lehine hakların doğ- 
duğu sırada ceninin anne karnında mev- 
cut olup olmadığının belirlenmesinin za- 
ruri olduğunu söylemişler ve nesebinin 
tesbitiyle ilgili olarak hamileliğin asgari 
ve âzami süreleriyle ilgilenmişlerdir. Bu- 
günkü tibbi imkânlar ilk günlerden iti- 
baren hamileliğin tesbitini mümkün kıl- 
maktadır. Aynı kolaylık İslâm hukuku- 


nun ilk tedvin dönemlerinde mevcut ol- 
madığından İslâm hukukçuları bazı âyet- 
lerin delâletinden, yaşadıkları çağlarda- 
ki tıbbi bilgilerden ve şahsi tecrübele- 
rinden hareketle hamileliğin asgari ve 
âzami sürelerini belirlemeye çalışmışlar- 
dir. Nitekim çocuğun anne karnında kal- 
dığı süre ile sütten kesilinceye kadar ge- 
çen sürenin otuz ay olduğunu bildiren 
âyetle (el-Ahkaf 46/ 15) çocuğu emzirme 
süresini İki yıl olarak belirleyen âyetleri 
(el-Bakara 2/ 233; Lokmân 31 / 14) birlik- 
te değerlendirerek onun anne karnında 
geçirdiği asgari sürenin altı ay olduğu 
sonucuna varmışlardır. Modern tıp da 
bu sonucu desteklemektedir. Çocuğun 
anne karnında kalabileceği âzami süre- 
ye gelince, bu hususa ışık tutacak her- 
hangi bir âyet veya hadis bulunmadığın- 
dan İslâm hukukçuları kendi zamanla- 
rındaki bazı örneklere ve sınırlı tıp bilgi- 
lerine dayanarak bu konuda farklı sü- 
reler kabul etmişlerdir. Ancak hamileli- 
ğin doğru olarak tesbitinin mümkün ol- 
duğu günümüzde tahmini ve birbirinden 
çok farklı hamilelik süreleri belirlemek 
söz konusu değildir. 


Cenin için kabul edilen hakların sabit 
olabilmesi, onun sağ doğmuş olması şar- 
tına bağlıdır. Bu da çocuğun ağlama, ha- 
reket etme gibi canlılık belirtileri göster- 
mesiyle anlaşılır. İslâm hukukçularının 
çoğu, doğum sırasında canlılık alâmet- 
leri gösterdiği halde doğum olayı ger- 
çekleştiği anda bu alâmetler kendisin- 
de görülmeyen çocuğu ölü doğmuş ka- 
bul ederler. Hanefi hukukçuları ise nor- 
mal doğumlarda göğsün, ters doğum- 
larda göbeğin anneden ayrılmasına ka- 
dar çocuğun canlı olması halinde onu 
sağ doğmuş sayarlar. Bu durumda ve- 
ya ceninin doğumdan kısa bir müddet 
sonra ölmesi halinde miras ve vasiyet 
yoluyla intikal eden mallar çocuğun mi- 
rasçılarına kalır. Ceninin ölü doğması du- 
rumunda ise kendisi için bekletilen mal- 
lar miras bırakanın veya vasiyet yapa- 
nın mirasçılarına geçer. Vakıftan fayda- 
lanma hakkı da vakfın diğer lehtarları- 
na intikal eder. Ceninin sağ doğması ger- 
çek anlamda olabileceği gibi anneye dar- 
be vurulması gibi bir haksız fiil sonu- 
cu ölü doğması durumunda olduğu üze- 
re takdiren de olabilir; bu şekilde ölü 
doğan çocuk hükmen sağ doğmuş ka- 
bul edilir. Miras ve vasiyet yoluyla inti- 
kal eden malların yanı sıra haksız fiili 
yapan kimsenin ödemek zorunda oldu- 
ğu tazminat da (gurre*) çocuğun miras- 
çılarına intikal eder (çocuğun düşürül- 


mesiyle ilgili dini hükümler için bk. ÇOCUK 
DÜŞÜRME). 

Ceninin lehine doğan hakların korun- 
ması için ona bir vasi tayini İslâm hukuk- 
çuları tarafından genellikle kabul edil- 
mektedir. Hanefiler ise vasi değil mal- 
larının muhafazası için yediemin tayin 
edilmesinin gerektiği görüşündedirler. 
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CENKÇİLER, Ali Yakup 
(1913-1988) 


Son dönem din âlimlerinden. 


Kosova eyaletinin Gilan kasabasında 
doğdu. Babası Hâfız Hüseyin, annesi 
Hürişah Hanım'dır. Sekizinci kuşaktan 
dedesi Ömer Bey aslen İşkodra'nın Kol- 
geci köyünden iken sonradan Gilan ka- 
sabasına bağlı Desivoyca mezraasına 
yerleşmiş olduğundan aile İşkodralılar 
adıyla anılmaktadır. Dedesi Hacı Yakup 
Niş Medresesi'nde, babası Hâfız Hüse- 
yin ise Fâtih medreselerinde tahsil gör- 
müştür. 
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Ali Yakup ilk tahsilini Gilan'da Sırp il- 
kokulunda yaptı. Bu arada babasından 
Kur'ân-ı Kerim, dini bilgiler ve inşâ ders- 
leri aldı. 1924-1927 yıllarında Gilan Med- 
resesi'ne devam ederek Molla Kadri Efen- 
di ile Müderris Abdurrahman Efendi'den 
temel medrese ilimlerini tahsil etti; ay- 
rıca Hasan Fâik Efendi'den özel olarak 
inşâ ve Fransızca dersleri aldı. 1927'de 
Üsküp'e giderek Meddah Medresesi'nde 
meşhur âlimlerden Atâullah Efendi'nin 
derslerine devam etti. Aynı medresenin 
muallimlerinden Seyfeddin Efendi'den de 
belâgat ve Türk edebiyatına dair dersler 
aldı. Tekrar Gilan'a dönerek iki yıl dev- 
let ortaokuluna devam etti (1928-1929). 
Bu sırada Saraybosna ulemâ meclisi âza- 
larından Şâkir Mesihoviç'in delâletiyle 
1931 yılında girdiği Mekteb-i Nüvvâb im- 
tihanını kazanarak tahsiline üç yıl bura- 
da devam etti. 1932'de babasının ölümü 
üzerine bir süre tahsiline ara vermek 
zorunda kaldı. 1936'da Kahire'ye gide- 
rek Ezher Üniversitesi'ne bağlı Külliyye- 
tü usüli'd-din'de öğrenimini tamamladı. 
Bu sırada eski şeyhülislâmlardan Mus- 
tafa Sabri, Zâhid Kevseri ve Yozgatlı İh- 
san Efendi gibi Mısır'a yerleşmiş olan 
ünlü Türk âlimlerinin özel ders ve soh- 
betlerinden de istifade etti. 


1946-1957 yılları arasında Kahire Üni- 
versitesi Merkez Kütüphanesi'nde me- 
mur olarak çalıştı. Temmuz 1957'den 
Kasım 1959'a kadar Mısır'ın Ankara bü- 
yükelçiliğinde mütercimlik yaptı. Daha 
sonra bu görevinden istifa eden Ali Ya- 
kup Efendi 1960'ta İstanbul'a yerleşe- 
rek Türk uyruğuna geçti ve bir yıl sonra 
da evlendi. Bu tarihten itibaren özel te- 
şebbüse ait bir fabrikanın muhasebe ka- 
leminde çalışmaya başladı. Bir taraftan 
da Fâtih, Mesih Paşa ve Emir Buhâri ca- 
milerinde İhyâ?ü “ulümi'd-din, Ede- 
bü'd-dünyâ ve'd-din, Medârikü't-Ten- 
zil ve Divânü'l-Mütenebbi gibi eserleri 
okuttu. Ayrıca Diyanet İşleri Başkanlığı 


Ali Yakup 
Cenkçiler 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


Haseki Eğitim Merkezi'nde 1976-1980 
yılları arasında tefsir, kelâm ve belâgat 
dersleri verdi. Evinde de orta ve yüksek 
öğrenim gençliğinden isteyenlere özel 
dersler vererek birçok talebe yetiştirdi. 

Mayıs 1983'te felç olan Ali Yakup Efen- 
di 22 Mayıs 1988'de İstanbul'da vefat 
etti ve Edirnekapı'da Sakızağacı Mezar- 
lığı'na defnedildi. 

Muhammed Kutub'un Câhiliyetü kar- 
ni'1-Sışrin'ini Yirminci Asrın Cahiliye- 
ti adıyla iki cilt halinde tercüme eden 
(Osman Öztürk'le beraber; İstanbul 1967) 
Ali Yakup Efendi Safahat'ın birinci ki- 
tabındaki “Fâtih Camii” başlıklı şiiri Ka- 
hire'de iken Arapça'ya çevirmiş ve bu 
çeviri Mecelletü'l-edeb'de yayımlan- 
mıştır. Ayrıca Safahat'ın altıncı kitabın- 
da Çanakkale Savaşı'nı tasvir eden kıs- 
mı da nesir olarak Arapça'ya tercüme 
etmiş, dostu şair Sâvi Şa'lân da bu ter- 
cümeyi “Kasidetü'ş-şehid” adıyla man- 
zum hale getirmiştir. 


al EKMELEDDİN İHSANOĞLU 
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CENNABİ, Ebü Said 


Çi any) 
Ebü Said Hasen b. Behrâm el-Cennâbi 
(6.301/913-14) 


Karmatiler'in güçlü reislerinden. 


Basra körfezi kıyısında, devrin önemli 
bir liman şehri olan Cennâbe'de doğdu. 
Basra'da bir süre ticaretle meşgul oldu. 
Hamdân Karmat, Vâsıt'ta “Dârülhicre" 
denilen Karmati merkezini kurduktan 
sonra Ebü Said'i Güney İran'a dâî* ola- 
rak gönderdi. Burada oldukça başarılı 
faaliyetler gösterdi ve mensupları ara- 
sında bir tür sosyalizmi yerleştirerek on- 
ların mallarını ortaklaşa idare etti. Bir 
müddet sonra yine Hamdân Karmat ta- 
rafından Bahreyn'e dâi olarak gönderi- 
len Cennâbi burada ileri gelen bir ailenin 
kızıyla evlendi; artan nüfuzu sayesinde 
çevrede bulunan bedevi ve Karmati grup- 
ların çoğunu kendisine bağlamayı başar- 
dı. Kısa zamanda Bahreyn çevresindeki 
yerleşim bölgelerini ele geçirip kendisi- 
ne tâbi olmayan halkı katlettikten son- 
ra önce Katif'i (286/899), ardından da 
Ahsâ'yı zaptetti. Onun asıl niyeti Basra'- 
yı alıp ülkesinin sınırlarını genişletmek- 
ti. Bunu öğrenen Basra halki memle- 
ketlerini bırakıp kaçmak istedilerse de 
vali Ahmed b. Muhammed b. Yahyâ bu- 
na engel oldu, bir taraftan da durumu 
Halife Mu'tazıd - Billâh'a bildirdi. Bunun 
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CENNÂBİ, Ebü Said 


üzerine halife, Basra çevresine büyük 
masraflar gerektiren bir sur yapılması- 
nı emretti; ayrıca Cennâbi'ye karşı 2000 
kişilik bir ordu gönderdi. Yapılan savaş- 
ta halifenin ordusu yenilgiye uğradı; ön- 
ce esir alınıp daha sonra serbest bira- 
kılan kumandan dışındaki bütün asker- 
ler öldürüldü. 290 (903) yılında Bah- 
reyn'in merkezi olan Hecer'i uzun bir ku- 
şatmadan sonra ele geçiren Cennâbi, ar- 
dından Yemâme'yi de topraklarına kat- 
tı ve Uman üzerine yürüdü. Cennâbi Bas- 
ra'yı almak için tekrar harekete geç- 
tiği sırada, büyük bir ihtimalle kendi 
devletini kurup Fâtımiler'le irtibatını ko- 
parmasından dolayı, Ubeydullah el- Meh- 
di'nin tertiplediği bir suikast sonucun- 
da Slav asıllı kölelerinden biri tarafından 
hem kendisi hem de ileri gelen adamla- 
rı Ahsâ sarayında hamamda iken öldü- 
rüldü. 

Cennâbi, yedi oğlunun en büyüğü olan 
Said'i halef tayin etmişti. Said'in on yıl 
kadar bu görevde kalmasından sonra 
aile fertleri arasında çıkan mücadele ne- 
ticesinde Cennâbi'nin en küçük oğlu Sü- 
leyman ağabeyini mağlüp ederek riyâ- 
seti ele geçirdi (311 ,/ 923-24) ve babası- 
nın başlattığı istilâ hareketini dahâ bü- 
yük bir şiddetle devam ettirdi. 


Cennâbi ölümünden sonra taraftarla- 
rınca, müfrit fırkaların birçoğunda gö- 
rüldüğü gibi tekrar dünyaya dönecek bir 
veli olarak kabul edildi. Ahsâ'da bulunan 
türbesinin kapısında, dünyaya döndü- 
ğünde binmesi için eyerlenmiş bir at ha- 
zır bekletilirdi. Nâsır-ı Hüsrev'in belirt- 
tiğine göre namaz ve oruçla ilgileri bu- 
lunmayıp sadece Hz. Peygamber'i tanı- 
yan o yöredeki Karmatiler uzun zaman 
Ebü Saidiler diye anılmıştır. 
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CENNÂBİ, Ebü Tâhir 


gg EPEA 
CENNABİ, Ebü Tâhir 
(eli alk al) 
Ebü Tâhir Süleymân b. Hasen 
b. Behrâm el-Cennâbi 
(6. 332/944) 


Bahreyn Karmati Devleti'nin 


en güçlü reisi. 
i güç E 


Ebü Saîd el-Cennâbi'nin ölümünden 
sonra büyük oğlu Said, “Ikdâniyye” de- 
nilen ve itibarlı kişilerden teşekkül eden 
bir meclisle birlikte Bahreyn Karmati Dev- 
leti'nin idaresini üstlenmiş, özellikle Ab- 
bâsi Veziri Ali b. İsâ ile, Sirâf Limanı'nın 
kullanılması gibi bazı imtiyazlar karşılı- 
ğında iyi münasebetler kurmaya çalış- 
mıştı. Ancak en küçük kardeşi olan Ebü 
Tâhir Süleyman'ın 311 (923-24) yılında 
ağabeyini bertaraf ederek yönetimi ele 
geçirmesi ve aynı yıl Ali b. İsâ'nın görev- 
den azledilmesi üzerine ilişkiler tekrar 
bozuldu. Ordusu ile Basra üzerine yürü- 
yen Ebü Tâhir el-Cennâbi, bir gece şeh- 
rin surlarını aşıp Basra'ya girmeyi ba- 
şardı. Basra Valisi Sübk el-Müflehi an- 
cak sabahleyin duruma vâkıf olabildi ve 
işgalci Karmatiler'i şehirden çıkarmak 
için harekete geçti. Fakat Ebü Tâhir, Bas- 
ra'da on gün süren muharebede başta 
vali olmak üzere pek çok kişiyi öldürdü. 
Şehirden kaçabilenlerin büyük bir kısmı 
da çevredeki geniş su birikintileri ve ba- 
taklıklarda boğuldu. Basra'da kaldığı on 
yedi gün içinde katliam ve yağmayı sür- 
düren Ebü Tâhir, birçok kadın ve çocu- 
ğu da yanına alarak Bahreyn'e döndü. 


Ebü Tâhir, 312 (925) yılında Mekke'- 
den dönen hacılara saldırmak için büyük 
bir kuvvetle Hebir'e yürüdü. Bağdatlı bir- 
çok hacının bulunduğu birinci kafileyi 
yağmalayıp kılıçtan geçirdi. Durum ka- 
filelerin reisi Ebü'l-Heycâ Abdullah b. 
Hamdân'a ulaştırılınca Abdullah Feyd'de 
bulunan diğer kafileye yola Vâdilkurâ 
istikametinde devam etmesini bildirdi. 
Fakat yolun uzayacağını düşünen hacı- 
lar Küfe yönünde yolculuklarını sürdür- 
düler. Bu arada su ve yiyecekleri de tü- 
kenen hacıların çoğu ile kafile başkan- 
ları Cennâbi kuvwvetleri tarafından esir 
alınıp Hecer'e götürüldü. Küfe yolunda 
kalan hacıların birçoğu da açlık, susuz- 
luk ve sıcaktan öldü. Bu hadisenin Bağ- 
dat'ta duyulması üzerine infiale kapılan 
ve vezir İbnü'l-Furât'ın Karmatiler'le il- 
gisi olduğunu ileri süren halk gösteriler 
yaparak şehrin birçok yerini tahrip et- 
ti. Aynı yıl, esir aldığı hacılarla birlikte 
Ebü'l-Heycâ Abdullah b. Hamdân'ı da ser- 


best bırakıp Halife Muktedir -Billâh'tan 
Basra ve Ahvaz'ı isteyen, ancak isteği 
reddedilen Cennâbi Mekke'ye gidecek 
hacı adaylarının yolunu kesmek için He- 
cer'den ayrıldı. Küfe valisi ve hac yolu 
sorumlusu Ca'fer b. Verkâ eş-Şeybâni'- 
nin kendi kabilesinden seçtiği 1000 ki- 
şilik bir öncü kuvvetini burada mağlüp 
etti; gerideki 5000 kişilik halife ordusu 
ile karşılaşıp onları da yenilgiye uğrattı. 
Cennâbi hareketine devam ederek Kü- 
fe'ye girdi; Abbâsi kumandanlarından 
Cinni es-Safvâni'yi esir aldı ve pek çok 
kimseyi öldürdü; Küfe'de bulduğu her 
şeyi alıp Hecer'e götürdü. 313 (926) yı- 
linda can korkusundan dolayı Irak'tan 
hacca giden olmadı. 315'te (927-28) Kar- 
mati ordusunun Basra'yı geçip Küfe'ye 
yaklaştığı haberi yayılınca Abbâsi Hali- 
fesi Muktedir-Billân durumu Vâsıt'ta 
bulunan Yüsuf b. Ebü's-Sâc'a bildirerek 
acele Küfe'ye gitmesini emretti. Daha 
önce Küfe'yi istilâ eden Cennâbi, 10 Şev- 
val 315 (8 Aralık 927) günü İbn Ebü's-Sâc 
kumandasındaki halife ordusu ile karşı- 
laştı. Savaş sonunda Abbâsi kuvvetleri 
yenildi, İbn Ebü's-Sâc esir alınarak öldü- 
rüldü. Yenilgi haberinin Bağdat'a ulaş- 
ması halkı korkuya düşürmüş, hatta ba- 
zı kimseler Bağdat'ı terketmeye başla- 
mıştı. Diğer taraftan Cennâbi hareketi- 
ne devam ederek Enbâr'a yöneldi. Ahali 
şehre giriş köprüsünü kestiyse de Cen- 
nâbi kuvvetlerini Fırat'ın batısındaki Ha- 
dise denilen yerden gemilerle Enbâr ta- 
rafına geçirmeyi başardı. 300 kadar Kar- 
mati'nin halife kuvvetlerini mağlüp et- 
mesinden sonra tekrar kurulan köprü- 
den geçen Cennâbi ve kuvvetleri Enbâr'a 
girdiler. Bunu haber alan halife, Nasr el- 
Hâcib ve Münis el-Muzaffer'i 40.000 ki- 
şilik bir ordu ile Karmatiler üzerine sev- 
ketti. Ordu Bağdat'tan 2 fersahlık me- 
safede bulunan Zübâre nehrine geldiği 
sırada Cennâbi de Enbâr'dan ayrılarak 
Zübâre'ye ulaşmıştı. Ancak halife ordu- 
su tarafından nehir üzerindeki köprü 
yıkıldığı için nehri geçemeyen Ebü Tâhir 
Enbâr'a döndü. Bu arada Münis el-Mu- 
zaffer, Fırat'ın batısındaki Karmatiler'i ce- 
zalandırmak için arkadaşı Büleyk'i 6000 
kişilik bir kuvvetle Ebü Tâhir üzerine gön- 
derdi. Fakat bu kuvvetler de Karmatiler 
karşısında tutunamayarak mağlüp oldu- 
lar. Bağdat'taki halk devam edeğgelen 
bu yenilgilerden son derece tedirgin ol- 
muştu. Birçoğu Vâsıt ve Hulvân yoluyla 
Horasan'a geçmek için gemi kiralayıp 
hazırlık yaptığı sırada, devam eden çar- 
pışmalarda Karmatiler'in Heyt'te hali- 
Te kuvvetlerine mağlüp olması Bağdat'a 


nisbi bir sükünet getirdi. 316 (928) yı- 
lında Dâliye, Rahbe, Karkisiye ve Rak- 
ka'yı zaptedip ahaliyi fidyeye bağlayan 
Cennâbi 929 yılına kadar Bahreyn'e dön- 
medi. 

Ebü Tâhir el-Cennâbi'nin faaliyetleriy- 
le doruk noktasına ulaşan Karmati fit- 
nesinin İslâm dünyası için en acı olayla- 
rından biri, 8 Zilhicce 317 (12 Ocak 930) 
tarihinde vuku bulan Kâbe baskınıdır. 
Cennâbi, Mansür ed-Deylemi'nin başkan- 
lığında Mekke'ye giden hacılara terviye* 
günü baskın yaptı; buna karşı koymaya 
çalışan Mekke Emiri Ebü Mihleb'i ve 
Mekke eşrafını öldürdü. Mekke'de bu- 
lunduğu sekiz (veya on bir) gün içinde 
binlerce hacıyı katletti; Zemzem Kuyu- 
su'nu cesetlerle doldurdu; bulduğu her 
şeyi yağmaladı. Kâbe'nin kapılarını kır- 
dı, örtüsünü yırtıp paylaştırdı. Hacerüles- 
ved'i yerinden sökerek Hecer'e götür- 
dü. Onun bu hareketleri İslâm âleminde 
büyük infial uyandırdı. Hatta Fâtımi Ha- 
lifesi Mehdi, Ebü Tâhir'e yazdığı bir mek- 
tupta onu lânetleyerek hacılardan aldı- 
ğını geri vermesini, Hacerülesved'i ve Kâ- 
be'nin örtüsünü yerine koymasını iste- 
di; aksi takdirde kendisiyle dünya ve âhi- 
rette ilgisini keseceğini bildirdi. Fakat 
Hacerülesved, sonuçsuz kalan birçok te- 
şebbüsten sonra ancak 339 (950) yılın- 
da yerine konulabilmiştir. 318'de (930) 
Uman’! istilâ eden Cennâbi, 323 (935) yı- 
lında Irak'tan hacca giden kafileye tek- 
rar baskın düzenledi. Hacılar Kâdisiye'- 
ye geldiklerinde onun kuvvetleriyle kar- 
şılaştılar. Savaşan halife kuvvetlerine ha- 
cıların yardım etmesi ve Küfeli. Aleviler'in 
Cennâbi'ye karşı çıkarak hacca gidenleri 
rahat bırakmasını istemeleri üzerine ha- 
cıların Bağdat'a geri dönmeleri şartıyla 
savaştan vazgeçmeyi kabul etti. 


329 (940) yılına doğru aralarında çı- 
kan anlaşmazlıklar yüzünden içe yöne- 
lik mücadelelerle uğraşan Karmatiler, 
Hecer'in dışındaki beldelerde hâkimiyet 
kuramamışlardır. 


Karmatiler ve Bâtıniler tarihinde önem- 
li bir yer tutan, İslâm'a ve insani değer- 
lere karşı kin ve nefret duygularıyla do- 
lu olduğu anlaşılan Ebü Tâhir el-Cennâ- 
bi, 332 yılı Ramazan ayında (Mayıs 944) 
otuz sekiz yaşında iken çiçek hastalığın- 
dan öldü. Taraftarlarına Cennâbiyye de- 
nilen Ebü Tâhir'in yerine kardeşlerinden 
Ahmed geçmiş, daha sonra Karmatiler 
Mısır üzerine yürüyecek kadar cüretli 
hareketlere girişmişlerse de Ebü Tâhir 
dönemindeki güçlerine hiçbir zaman ula- 
şamamışlardır. 
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CENNE 


Mali'de tarihi bir şehir. 
L =] 


Tinbüktü'nün 360 km. güneybatısın- 
da, Nijer'in kollarından Bani nehrinin sol 
yakasındaki geniş bir ovanın ortasında 
yer alan 278 m. yüksekliğinde bir tepe- 
nin üzerinde kurulmuştur. Nehrin taş- 
ması sebebiyle yılın yağmurlu üç ayında 
(ağustos, eylül, ekim) çevresini sular ba- 
sar ve şehir bir ada manzarası alır. Asıl 
adının Dienne olduğu ve etimolojisi hak- 
kında kesin bilgi bulunmadığı anlaşılan 
Cenne'nin Arapça kaynaklarda Cini şek- 
linde geçtiği görülmektedir. 

Şehrin kuruluş tarihi kesin olarak bel- 
li değildir. Cenne'nin yönetimini bir sü- 
re elinde tutan Sa'di'nin (1627-1637) Tâ- 
rihu's-Südân'da yazdığına göre IX. yüz- 
yılda kuzeyden gelen Nono kabilesi Zo- 
boro'da yerleşmiş ve bu bölgede yaşa- 
yan Bozolar'ı hâkimiyeti altına almıştır. 
Daha sonra birbirine karışan bu iki ka- 
bileye oturdukları yerin dar gelmesi üze- 


rine bir kısım halk ayrılarak bugünkü 
Cenne'yi kurmuştur.. Şehir, Mande tüc- 
carları tarafından ihdas edilen yeni bir 
ticaret yolu üzerinde ana kavşakta yer 
almakta ve kollarıyla birlikte Nijer nehri 
boyunca Batı Sudan'ın en güzel yerle- 
şim merkezlerinden birini oluşturmak- 
tadır. 


Sa'di'nin anlattığına göre halkı müslü- 
man tüccarlar sayesinde İslâmiyet'i VI. 
(XIL) yüzyılda kabul etmiştir. Cenne'nin 
ilk müslüman kralı Sultan Konboro İs- 
lâm'ı kabul edince ilk iş olarak sarayını 
yıktırıp yerine bir cami yaptırmış (bu ca- 
mi XIX. yüzyılın başlarına kadar ayakta kal- 
mıştır), daha sonra şehirde bulunan İs- 
lâm âlimlerini toplayarak onların huzu- 
runda Müslümanlığa bağlılığını ilân et- 
miştir. Cenneliler müslüman olunca es- 
ki tapınaklarını yıkarak yerlerine cami 
ve mescid gibi İslâmi eserler tesis ettiler. 
Bunların yanı sıra şehirde dini ve sosyal 
ilimlerin, özellikle de tıp ilminin okutul- 
duğu büyük bir medrese kuruldu. 


Cenne dış hücumlara karşı çok iyi ko- 
runmuş, etrafı XIX. yüzyılın sonunda 
şehrin genişlemesine engel olduğu için 
Fransızlar tarafından yıkılan kerpiç sur- 
larla çevrilmişti. Şehir Mali kralları tara- 
fından birçok defa kuşatıldıysa da alı- 
namadı. Cenne'nin bu güçlü savunması- 
nı Songay Hükümdarı Ali Ber (Ali Ekber) 
kırabilmiş ve yedi yıldan fazla sürdüğü 
rivayet edilen bir kuşatma sonunda şeh- 
re girmiştir (1473). Ali Ber Tinbüktü'yü 
yakıp yıkmasına rağmen Cenne'ye zarar 
vermemiş ve halkına iyi davranmıştır. 
Görünüşte müslüman olmakla beraber 
dinin icaplarını yerine getirmemek ve 
âlimlere karşı kötü davranmakla itham 
edilen Ali Ber'in 1492'de ölümünden son- 
ra yerine oğullarından biri geçmişse de 
bir yıl sonra Songay ailesinin hâkimiye- 
tini sona erdiren Ali Ber'in kumandan- 
larından Muhammed Türi Cenne'de yö- 
netimi ele geçirmiştir. 

Cenne 1591'den sonra (büyük ihtimal- 
le 1596'da), Fas Sultanı Şerif Ahmed el- 
Mansür'un Sudan'ın fethine memur et- 
tiği Cüdâr Paşa tarafından ele geçirildi. 
Şehirde Fas hâkimiyeti XIX. yüzyıla ka- 
dar sürmüş, Fas idaresinin bir temsilci- 
si, yanında yardımcı olarak bir kuman- 
dan (kâid) ile bir haznedar (emin) bulun- 
duğu halde Cenne'yi yönetmiştir. Ancak 
Cenne halkı Fas hâkimiyetinden mem- 
nun kalmadığı için başka yerlere göç et- 
ti. XVIII. yüzyılda yukarı Mande bölgesin- 
de gittikçe güçlenen Bambaralar Cen- 
ne'ye sık sık baskınlar yaparak şehri yağ- 


CENNE 


maladılar, halkı vergi ödemeye zorladı- 
lar, hatta bir ara N'golo Dyara zamanın- 
da (1766-1790) hâkimiyeti ellerine geçir- 
diler. 

XIX. yüzyılın başlarında Şeyh Ahmedü 
Lobbo Cenne yakınlarındaki bir mezra- 
aya yerleşmiş ve İslâmiyet'i yaymak için 
faaliyete geçmişti (DÍA, Il, 173). Ancak 
faaliyetlerinden rahatsız olan Faslılar ta- 
rafından bölgeden uzaklaştırılınca Mâ- 
sinâ'ya giderek otoritesini orada kurdu 
ve bunu kısa sürede geniş müslüman 
kitlelerinin bulunduğu Tinbüktü ve Cen- 
ne'ye kadar yaydı. Ahmedü Lobbo, O sı- 
ralarda başlarındaki idarecilerin zulmün- 
den bikan Cenne halkının isteği üzeri- 
ne temsilcilerini göndererek hâkimiyeti- 
ni burada da tesis etti. Fakat kısa süre 
sonra halkın temsilcileri öldürmesi üze- 
rine şehri kuşatıp ele geçirdi ve halkın 
bir kısmını sürgüne gönderdi. XII. yüz- 
yılda Sultan Konboro tarafından yaptırı- 
lan camiyi yıktırıp temelleri üzerine ye- 
ni bir cami inşa ettirdi (1830). Ahmedü 
Lobbo şehrin idaresini bir memurunun 
kontrolü altında yerli reislere bıraktı ve 
buraya bir garnizon yerleştirdi. Cenne 
1861'de Hacı Ömer el-Hadidi yönetimin- 
deki Fülâniler tarafından ele geçirildi; 
1893'te ise Fransız kuvvetlerince işgal 
edilerek Fransız Sudanı topraklarına ka- 
tıldı. Mali Cumhuriyeti 1960'ta bağım- 
sızlığına kavuşunca Cenne de Mali top- 
rakları içinde kaldı. 


Cenne eski dönemlerde, nehir yolu 
üzerinde ve ayrıca Bitou Lobi ve Boure 
altın madenlerine giden yolların başın- 
da yer alması dolayısıyla büyük bir tica- 
ri öneme sahipti. XVI. yüzyılın sonuna 
kadar en müreffeh günlerini yaşayan 
şehirde XVII. yüzyıldan itibaren yoğun 
bir esir ticareti başladı ve XIX. yüzyıla 
kadar da özellikle bu sebeple Kuzey Af- 
rika ticaret yolu üzerindeki önemini de- 


Cenne Ulucamii - Mali 
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vam ettirerek mâmur ve müreffeh bir 
belde olma durumunu korudu. Şehrin 
ticari merkez olarak önemi, giderek Ni- 
jer ve Bani nehirlerinin birleştiği yere 
bir bentle bağlanan ve kuru bir alanda 
bulunan Mopti şehrine kaydı. Cenne bu- 
gün ikinci sınıf bir ticaret merkezi olup 
nüfusu 10.000 civarındadır. Kendine has 
bir tarzda inşa edilmiş eski güzel evleri 
ve büyük camii ile ünlüdür. Tarihi bo- 
yunca birçok ilim adamı yetiştiren Cen- 
ne, bugün de müslüman Afrika'nın özel- 
likle dini ilimler üzerine isim yapmış en 
önemli merkezlerinden biridir ve bazı 
modern kaynaklarda kutsal şehir ola- 
rak tanımlanmaktadır. 
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Cennet “örtmek, gizlemek” anlamın- 
daki cenn kökünden isim olup “bitki ve 
ağaçları ile toprağı örten bahçe” mâna- 
sına gelir. Âhiret hayatında müminlerin 
ebedi saadet yurdu olan yerin bu şekil- 
de adlandırılmasının sebebi, genel görü- 
nümüyle dünya bahçelerine benzemesi 
veya eşsiz nimetlerini insan idrakinden 
gizlemiş olması şeklinde açıklanmıştır. 


Batı dillerinde cennet karşılığı olarak 
kullanılan paradis (paradise) kelimesinin 
aslı Grekçe paradeisos olup Eski Fars- 
ça'da “etrafı çevrilmiş yer, ağaçlı bahçe” 
anlamındaki pairi-daezadan gelmekte- 
dir. İbrânice Tevrat'ta ilk insanın yerleş- 
tirildiği bahçeyi ifade etmek üzere kul- 
lanılan Gan Eden (Eden bahçesi) tamla- 
masındaki gan kelimesi, Tevrat'ın ilk Yu- 
nanca tercümesi olan “Yetmişler” çevi- 
risinde paradeisos olarak karşılanmıştır. 
Grek literatüründe bu kelime ilk defa 
Ksenofones (Xenophon) tarafından ve 
“bahçe” anlamında kullanılmıştır. Eski 
Farsça'daki pairi -dağza kelimesi, sonra- 
ki dönem İbrânice'sinde “cennet” anla- 
mında kullanılan pardes kelimesinin or- 
taya çıkmasına sebep olmuş, ancak ya- 
hudi din bilginleri (rabbiler), hem Âdem'in 
yerleştirildiği hem de iyilerin ölüm son- 
rasında ikamet edecekleri cenneti ifade 
etmek üzere Gan Eden ismini kullanma- 
ya devam etmişlerdir. 


İlkel Dinlerde Cennet. Tarih öncesi in- 
sanının cennet konusundaki düşüncele- 
rine dair, mevcut kutsal kitapların ver- 
diği mâlumat dışında pek az bilgi bu- 
lunmaktadır. İlkel kabilelerde umumi- 
yetle ölümden sonra mutlu veya mut- 
suz bir hayat yaşama inancı vardır. He- 
men bütün ilkel dinlerde bu hayatın dün- 
yada veya gökteki bir yerde gerçekleşe- 
ceğine inanılır ve daha çok maddi un- 
surlarla tasvir edilir. Meselâ Andaman 
adalarındaki ilkel kabilelerin inancına gö- 
re iyilerin ruhları yerle gök arasındaki 
bir köprüden geçerek cennete çıkar. Kö- 
tülerin ruhları ise soğuk bir yere ayrılır. 
Sonunda bütün ruhlar eski durumlarına 
dönerler ve yeni bir dünyada sürekli ya- 
şarlar. Malaya yarımadası yerlilerine gö- 
re de cennet göktedir. 

Bazı Afrika mitlerinde, insanoğlu ya- 
ratılmadan önce bir cennetin var oldu- 
ğu inancının bulunması dikkat çekicidir. 
Hastalık ve ölümün bulunmadığı bu cen- 
nette bir olay sonucu bütün güzellikler 
son buldu ve şimdiki insan hayatı baş- 
ladı. Brezilya'daki Guarani Kızılderilileri, 
dünyada olduğuna inandıkları “kötülük 
bulunmayan ülke"yi dört yüzyıl boyunca 
göçlerle aradılar. Tanınmış dinler tarihi 
araştırmacısı Mircea Eliade, şamanların 
rüya ve vecdlerini anlatmada kullandık- 
ları cennet tasvirlerinin asırlar boyu de- 
vam eden telakkileri canlı tuttuğunu dü- 
şünmüştür. 

Dünyada veya gökte bulunan, insanoğ- 
lunun ilk mekânı olan, iyilerin ölümden 
sonra yeniden dönecekleri ümit edilen 


cennet inancıyla ilgili ilk yazılı kaynak, 
milâttan önce 2000'lere ait Sumer lite- 
ratürüdür. Çivi yazılı bu kaynaklarda cen- 
net, Dilmun denilen ve güneşin doğdu- 
ğu yere doğru uzandığına inanılan bir 
adadır ki “mutlu insanlar ülkesi, ölüm- 
süzler ülkesi, hayat ülkesi” diye de ni- 
telendirilmiştir. Bol suların beslediği, ça- 
yır çimen ve meyve yüklü ağaçlarla kap- 
lı Dilmun'da hastalık ve ölüm yoktur. Ras 
Şamra'da bulunan Ugaritçe eski Ken'âni 
şiirlerinde de buna benzer bir yer tasvir 
edilir. Eski Mısırlılar'da, hârikulâde bir 
mutluluk adası olan yerdeki cennetin bir 
eşinin de gökte, samanyolunun ikiye bö- 
lündüğü bir yerde bulunduğuna inanı- 
urdi. Öldükten sonra dirilmeye inanan 
eski Mısırlılar'a göre ebedi mutluluğu 
kazananlar ya gökte güneş tanrısı Re'y'e 
veya Osiris'e kavuşurlar ya da yıldız olur- 
lardı. 

Ölülerin dirileceğine, muhakeme so- 
nunda kötülerin Çinvat Köprüsü'nden 
geçerken erimiş madenlerin arasına dü- 
şeceğine inanan eski İranlılar'da, iyiler 
için Seyhun ve Ceyhun ırmaklarının kay- 
naklarının bulunduğu doğuda bir yerden 
söz edilir. 

Sadece tanrıların ölümsüzlüğüne ina- 
nılan eski Yunan'da dünyevi bir cennet 
fikrinin gelişmesi şairler ve yazarlar va- 
sıtasıyla olmuştur. Eflâtun Devlet adlı 
diyalogunda devri bir geri dönüşten, ye- 
niden var oluştan bahseder. Buna göre 
yerden çıkarak yeniden var olan insan- 
lar mevsimlerin elverişli olduğu, ağaçla- 
rın meyve verdiği, hayvanların bile barış 
içinde yaşadığı bir ortamda rahat bir 
hayat sürerler. Bundan başka eski Yu- 
nanlılar'da Hesperides bahçesi diye bili- 
nen cennet adaları inancı da vardır. 


Romalılar'da başka kültürlerden gel- 
me dünyevi bir cennet anlayışı hâkimdi. 
Kelt mitolojisinde cenneti temsilen hem 
bir adacıklar takımı, hem de Sumerler'de 
olduğu gibi uzaktaki bir cennet (Elysium) 
veya “hayat ülkesi” telakkisi vardır. Bu- 
na benzer dünyevi bir cennet tasavvuru 
İskandinav literatüründe de göze çar- 
par. Slavlar'da güneşin okyanus ötesin- 
de, doğudaki yurdunda bir cennet bu- 
lunduğuna inanılır, ayrıca gökteki esra- 
rengiz bir ülkeden de söz edilirdi. Ger- 
menler'in bu konudaki telakkileri Kelt- 
ler'inkine benzemekle beraber ölen sa- 
vaşçıların tanrılarla birlikte kaldıkları Val- 
halla denilen bir cennetten de söz edi- 
lir. Ayrıca hastalık, yaşlılık ve ölümün bu- 
lunmadığı koru şeklinde özel bir cennet 
anlayışı da vardır. 
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Meksika'da oturan Aztekler ataları- 
nın kaldıklarına inandıkları cenneti, fev- 
kalâde refah ve lüksün bulunduğu, kır- 
mızı güneşin oradan doğduğu bir ülke 
(Tiapallan) olarak görüyorlardı. Onlara gö- 
re büyük ırmaklar doğuda bulunan bu 
ülkeden çıkmaktaydı. 

Asya'da cennet kavramı özellikle Hin- 
distan'da geniş ayrıntılarla ifade edilir. 
Cennetle ilgili ilk bilgiler Rigveda'da bu- 
lunur. Burada ilâh Yama'nın hüküm sür- 
düğü cennet, tanrılarla birlikte olmak 
üzere, ölümden sonra gidilen ataların 
yurdu olarak görülür. Buraya Nandana 
denilir ve Tanrı İndra kendini orada eğ- 
lendirir. Hint dinlerinde âlemin kadim 
olduğu, üzerinde cereyan eden olayların 
bir başka âlemde değil yine bu âlemde 
son bulacağı ve bütün bunların devri za- 
man dilimleri içerisinde ortaya çıkacağı 
kabul edildiğinden her devrenin sonuna 
kadar devamlı olmamak üzere cennet 
veya cehennemde kalınacağı inancı var- 
dır. Ancak Brahma'ya (Budizm ve Cay- 
nizm'de Nirvana'ya) kavuşmak gerçek so- 
nu oluşturacaktır. Hindü kozmolojisine 
göre üç tabakadan oluşan âlemin en üs- 
tünde cennet vardır, orada semavi tan- 
rılar yaşar. Hint folklorunda ise cennet 
kutsal Meru dağının üzerindedir ve ora- 
dan dört nehir çıkar. 

Budistler'in telakkisine göre de Meru 
dağının üzerinde bulunan ve bir saadet 
ülkesi (Sukhavati) olan cennet mücevher- 
lerle süslü ağaçlara, şakrak ötüşlü kuş- 
lara, sakinlerinin zevkine uygun sıcak 
ya da soğuk akan sulara, son bulmayan 
bir yeşilliğe sahiptir. Japon geleneğinde 
cennete tekabül eden yere Ame denil- 
mektedir ve burası ilâhlarla saygıdeğer 
kişilerin yurdudur. Ame olağan üstü gü- 
zel bir bahçedir. 

Çin'de cennet, önceleri P'eng Lai ada- 
larında bulunan bir “doğu cenneti” şek- 
linde tasavvur edilirken daha sonraları 
Tien (gök) adı verilen bir cennet tasav- 
vuru gelişmiştir. Aslında Konfüçyüsçü- 
lük'te âhiret inancı yoktur; bu gibi inanç- 
lar Budizm'in Çin'e girmesi sonucu or- 
taya çıkmış ve Taoizm tarafından büyük 
çapta benimsenmiştir. Çin Budizmi ve 
Taoizm'de insanın öldükten sonra taraf- 
sız on hâkimin önüne götürüldüğüne, 
hükme göre cennete veya cehennemle- 
re sevkedildiğine inanılır. 


Yahudilik'te Cennet. Yahudi âhiret inan- 
cında öldükten sonra Şeol'e (ölüler diya- 
rı) gitme yerine yeniden dirilme (bk. İşa- 
ya, 26/19; Daniel, 12/2, 3) ağırlık kaza- 
nınca (tah. m.ö. Il. yüzyıl), iyilerin ebedi 


olarak kalacağı yerin Eden bahçesi veya 
bazılarının Pardes dedikleri yine “bahçe” 
anlamına gelen özel yer olacağına ina- 
niidi. Kötüler cehenneme, iyilerse cen- 
nete gidecekler, yeniden dirilince yine 
orada kalacaklardır. Böylece cennet (Gan 
Eden / Pardes) üç şeyi ifade etmek üzere 
kullanıldı. 1. Tekvin'in 2-3. bablarında ge- 
çen Eden bahçesi, 2. Diriimeden önce iyi 
ölülerin kaldıkları yer, 3. İyilerin devamlı 
kalacakları yer. Bu husus, birden fazla 
cennetin bulunduğunu değil tarihi geli- 
şim içinde cennet telakkisinin kazandı- 
ğı üç merhaleyi ifade eder. Bu üç mer- 
haleden son ikisinin coğrafi yeri konu- 
sunda ortak bir inanç yoktur. Bazılarına 
göre bu yer dünyada, bazılarına göre ise 
göktedir. 


Tekvin'in 2 ve 3. bablarında Eden bah- 
çesi hakkında şu bilgiler verilmektedir: 
Rab Allah Âdem'i yarattı ve şarka doğ- 
ru Aden'de (Eden) yaptığı bahçeye koy- 
du. Diğer ağaçların arasında bahçenin 
ortasında hayat ağacını ve iyilikle kötü- 
lüğü bilme ağacını yerden bitirdi. Bah- 
çeyi sulamak için Aden'den bir ırmak çık- 
tı, dört kola ayrıldı: Pişon, Gihon, Dicle 
ve Fırat. Âdem ve onun kaburga kemi- 
ğinden yaratılan Havvâ kendilerine ya- 
saklanan âğacın meyvesini, yılanın Hav- 
vâ'yı, onun da Âdem'i kandırması sonu- 
cu yedikleri, dolayısıyla Tanrı'nın emri- 
ne uymadıkları için Aden bahçesinden 
çıkarıldılar. 


Bu anlatımı genişleten bazı bilgiler de 
Hezekiel'de (28/11-16; 31/8) bulunmak- 
tadır ki bu kitaptaki mecazi bilgiler son- 
raki Yahudilik ve Hıristiyanlık'ta etkili 
olmuştur. Hezekiel'in anlattıkları Kato- 
likler'in apokrif, Protestanlar'ın pseude- 
pigrafik gördükleri Enoh kitabındaki (23- 
28) ilâhi cennet tasvirine benzer. Bu tas- 
vire göre cennet yeryüzünün ortasında 
büyük bir dağdır, eteklerinden ırmaklar 
akar, orada bilgi ve hayat kaynağı sayı- 
lan bir hurma ağacı bulunur. Hezekiel'- 
deki cennet de bir dağın üzerinde yer 
alan bahçedir, fakat oradaki bilgi ve ha- 
yat ağacı artık hurma değil sedir ağacı- 
dır. Bu ağaç, ölen iyi kimselerin kalacağı 
cennet için özel bir öneme kavuşmuştur. 
Hem Bâbilliler hem de İbrâniler için cen- 
net önceden var olan kaybedilmiş bir 
yerdir. 

Sonraki yahudi düşüncesinde cennet 
ve cehennem (Gehinnom) ölümden son- 
ra iyiler için mükâfat, kötüler için ceza 
yeri haline gelmiştir. Cennet ve cehen- 
nemden bahseden en eski yahudi kay- 
nağı, muhtemelen |. yüzyılın sonlarında 


CENNET 


Johanan ben Zakkai'nin şu sözleridir: 
“Önümde iki yol var: Biri cennete, öte- 
ki cehenneme götürüyor” (£Jd., XII, 83). 
Yahudi kutsal kitabında Şeol bütün ölü- 
lerin kalacağı, ceza ve mükâfatın olma- 
dığı bir yer iken apokaliptik literatürde 
burası bir ceza yeri haline getirilmiş, iyi- 
lerin de Şeol'ün iyilere ayrılmış kısmın- 
da kalacakları veya Tanrı katına çıkacak- 
ları belirtilmiştir. Daha sonra ise iyilerin 
cennete gidecekleri inancı benimsenmiş- 
tir. Ancak yahudi düşüncesinde gelecek 
hayatla ilgili telakkiler uzun süre bir sis- 
teme kavuşturulmadığı için rabbilerin 
eserlerinde, dünyanın sonuna doğru ger- 
çekleşecek olan “Mesihi dönem” ile “ge- 
lecek dünya” bazan birbirinden ayrılmış, 
bazan da karıştırılmıştır. Bu sebeple iyi- 
lerin cennete, kötülerin cehenneme gir- 
meleri, bazılarına göre yeniden diriliş ve 
son muhakemenin ardından, bazılarına 
göre ise hemen ölüm sonrasında olacak- 
tır. Milâttan önce Il. yüzyılda Mesihi ümit- 
lerle yahudiler arasında iyilerin kalaca- 
ğı yerin yeryüzünde olacağı fikri yayıldı. 
İşaya kitabı yazarı, ölen İsrâilliler'in bu 
krallığa katılmak için Şeol'den dirilecek- 
lerini yazmıştı. Yeryüzündeki bu Mesihi 
krallığın başşehri Kudüs (Siyon dağı) ola- 
cak, iyiler bu yeryüzü cennetinde ebedi- 
yen yaşayacaklardır. Apokaliptik litera- 
türde cennetin üçüncü semada olduğu 
da nakledilmektedir. Rabbiler sonraki 
Yahudilik'te görülen Mesihi krallıktaki 
iyi kimselerin kalacakları bu yeri, dün- 
yevi Eden bahçesini ve kutsal şehir Ku- 
düs'le ilgili elemanları alıp birleştirmiş, 
İslâmi gelenekteki cennet tasvirini de 
göz önünde bulundurarak semavi bir 
cennet düşünmeye başlamışlardır. 


Rabbilerin yazdıklarında cennetle ilgi- 
li bilgi ve yorumlar oldukça çoktur. Rab- 
bilere göre cennet ve cehennem dünya 
yaratılmadan önce de vardı. Cennet Tan- 
rının sağında, cehennem solundadır. Ce- 
hennem sadece ceza için değildir, onun 
A'raf görevi de vardır. Bet Shammai'ye 
göre günahı ve sevabı denk gelenler ce- 
hennem ateşiyle temizlenecek, sonra 
cennete gireceklerdir. Kötüler on iki ay 
cehennemde azap görüp yok olacaklar 
(bir görüşe göre cennete girecekler), ya- 
hudilere muhalefet edenler ise sürekli 
azap göreceklerdir. Buna karşılık çok 
azılı günahkâr küçük bir grup dışındaki 
İsrâilliler cehennemden kurtulacak, cen- 
nete gireceklerdir. Hz. İbrâhim cehen- 
nemin girişinde duracak ve sünnetli olan 
zürriyetini ateşten kurtaracaktır (bazı Fi- 
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CENNET 


listinli rabbiler cehennem diye bir yer ol- 
madığını da ileri sürmüşlerdir). Rabbilerin 
kutsal kitabı yorumladıkları Midraş'ta 
(meselâ Midraş Aggada'da) cennetin ge- 
niş ve çeşitli tasvirleri yer alır. 
Ortaçağ'daki Talmud sonrası literatür- 
de cennet - cehennem tasvirlerinin art- 
tığı, doğrudan doğruya cennet veya ce- 
hennemi konu edinen risâlelerin rabbiler 
tarafından yazıldığı görülür. Bazı Ortaçağ 
yahudi filozofları cenneti Tanrı'ya kavuş- 
ma, cehennemi de ebedi hayattan mah- 
rum kalma anlamında kullandılar. Kab- 
balistler bu kavramları bilhassa tenâsüh- 
le uzlaştırarak kendi karmaşık sistem- 
lerine uydurdular. Moses Mendelssohn, 
Tanrı'nın merhametine uymuyor diye 
açıkça cehennemi inkâr ederken çeşitli 
dini görüşlere sahip günümüz yahudileri, 
ruhun ölümsüzlüğüne inananlar da da- 
hil olmak üzere, genellikle cennet ve ce- 
hennem inancına fazla önem vermezler. 


Hıristiyanlık”ta Cennet. Yeni Ahid'de Hı- 
ristiyanlığın cennet-cehennem telakki- 
sine ışık tutan ifadelerde asıl ağırlık Es- 
ki Ahid ve yahudi geleneğidir. Ancak son- 
raları Hıristiyanlığa özgü farklı yorumla- 
ra dayanan bir âhiret telakkisi oluşmuş- 
tur. Luka İncili'nde cennet, Hz. İsâ'nın da 
içinde yer aldığı bir mükğfat yeri olarak 
geçer (Luka, 24/43). Aynı İncil'de ölüm- 
den sonra iyilerin cennete girmesinden 
de söz edilir (Luka, 16/22-31). Pavlus bir 
mektubunda, bedeniyle olup olmadığını 
bilmediği özel bir tecrübeyle cennete, 
üçüncü kat göğe çıktığını, vahiy aldığı- 
ni anlatmaktadır (2. Korintoslular'a Mek- 
tup, 12/ 1-4). 

İyi ve doğru kimselerin ebedi mükâ- 
fatı elde edecekleri ve semada bulunan 
bir mekânın mevcudiyeti göklerin mele- 
kütu şeklinde Ahd-i Cedid'de belirtil- 
mektedir. Göklerin melekütu bu dünya 
krallıklarından tamamen farklıdır (İbrâ- 
nilere Mektup, 9/ 11) ve ebediyen devam 
edecektir. Sadece doğrular oraya gide- 
bilecek ve orada barış içinde ebediyen 
mutlu bir hayat süreceklerdir (1. Korin- 
toslular'a Mektup, 6/9-10; Romalılar'a 
Mektup, 5/17). Orada Tanrı'yı görecek- 
ler (1. Yuhanna, 3/2) ve melekler gibi ola- 
caklardır (Markos, 12 / 25). 

Yeni Ahid'de, iyi kimselerin ölüm öte- 
sinde varlıklarını devam ettirecekleri yer 
olarak “paradise” kelimesi dışında kul- 
lanılan başka deyimler de vardır (kıya- 
met, ebedi mesken, ölüler diyarı gibi, bk. 
Markos, 12/18-27; Luka, 16/9, 19-31). 
Bazı anlatımlar, ölüm sonrasında iyi kim- 
selerin Yahudilik'teki Şeol gibi bir yerde 


kalacaklarını akla getirmektedir (bk. Mat- 
ta, 12/40; Resullerin İşleri, 2/ 24-32; 1. 
Selânikliler'e, 4/ 13-16; Vahiy, 20/ 13). 

Âdem ile Hawvâ'nın itaatsizliği hıristi- 
yan teolojisinde Yahudilik'te bulunma- 
yan asli günah” inancına yol açmıştır. 
Hz. İsâ'nın kurtarıcılığı ve vaftiz uygula- 
ması hep bu olaya bağlanmaktadır. Cen- 
neti kaybetme kıssanın en çarpıcı nok- 
tasıdır. Kaybedilen Eden cenneti bazan 
yeryüzünde bir yer olarak da düşünül- 
müştür. 

Yahudilik'te olduğu gibi Hıristiyanlık'- 
ta da Eden cennetinin yaratılışın başlan- 
gıcında var olduğuna inanılmıştır. Hıris- 
tiyanlık'ta, cennette yılanın kandırması 
ile Havwvâ'nın ve Âdem'in yediği yasak 
meyvenin elma olduğuna inanılır. Hayat 
ağacı ile iyilik ve kötülüğü bilme ağacı 
cennetteki kıssanın önemli unsurlarıdır 
(bk. ÂDEM). 
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m M. SÜREYYA ŞAHİN 


Cennetin İsimleri. Kur'ân-ı Kerim'de 
müfred, tesniye ve cemi şekilleriyle 147 
defa geçen cennet kelimesi yirmi beş 
yerde dünyadaki bağ bahçe, altı yerde 
Âdem ile Havvâ'nın iskân edildiği mekân, 
bir yerde Hz. Peygamber'in, yanında Ceb- 
râil'i gördüğü sidretü'l-müntehânın ci- 
varında bulunan me'vâ cenneti (en-Necm 
53/13-15), diğer yerlerde de âhiret cen- 
neti anlamında kullanılmıştır (bk. M. F. 
Abdülbâki, Mu “cem, “cennet” md.). Cen- 
net çeşitli hadislerde de hem bahçe hem 
âhiret cenneti anlamında yer almıştır. 
İslâm literatüründe cenneti ifade etmek 
üzere kullanılan isimleri şu şekilde sıra- 
lamak mümkündür: 


1. Cennet. Ebedi saadet yurdunu ifa- 
de etmek üzere Kur'ân-ı Kerim'de, muh- 
telif hadislerde ve diğer İslâmi eserler- 
de yer alan isimler içinde en çok kullanı- 
lan, içindeki bütün mekân ve imkânları 
kapsayacak şekilde muhtevası geniş olan 
bir terimdir. İslâm literatüründe ebedi 
saadetle ilgili vaadler, özendirici anlatım 
ve tasvirler genellikle cennet ismi etra- 


fında yoğunlaşmış, dil ve edebiyat ala- 
nında da daha çok bu kelimeye yer ve- 
rilmiştir. Diğer isimler tekil olarak kulla- 
nıldığı halde cennetin çok sayıdaki âyet- 
te çoğul şekliyle de (cennât) yer alması, 
saadet yurdunun belli bir bölgesinin de- 
ğil tamamının adı olduğunu gösterir. “Bol 
su kaynaklarına sahip bulunan yeşil bah- 
çe” anlamındaki ravza cennât kelimesi- 
ne muzaf olduğu gibi (eş-Şürâ 42 / 22) bir 
âyette cennet kelimesi yerine tek başı- 
na da kullanılmıştır (er-Rüm 30 / 15). Cen- 
netü'l- huld ile cennetü'l-me'vâ terkip- 
lerini her ne kadar bazı âlimler müsta- 
kil birer isim telakki etmişlerse de (bk. 
İbn Kayyim el-Cevziyye, s. 142; L. Gardet, H, 
447) bu terkiplerde yer alan “huld” (ebe- 
diyet) ile “me'vâ” (sığınılıp barınılacak yer) 
kelimeleri cenneti niteleyen tamamlayıcı 
kavramlardır. “Müttakiler emin bir ma- 
kamda, cennetlerde ve pınar başlarında 
olacaklardır” (ed-Duhân 44/51-52) meâ- 
lindeki âyette yer alan makam-ı eminin 
de müstakil bir isim olarak kabul edil- 
mesi isabetli görünmemektedir. Çünkü 
ikinci âyet makâm-ı eminden cennetin 
kastedildiğini açıklamakta ve böylece iki 
âyet birbirini tamamlamaktadır. Sâd sü- 
resinde müttakilere “hoşa gidecek bir 
yuva” vaad eden âyetteki hüsn-i meâbın 
(38/49) ebedi saadet yurdunun müsta- 
kil bir adı olmayıp sadece adn cennetini 
nitelediği bir sonraki âyetten anlaşılmak- 
tadır. 

2. Cennetü'n-naim. Bu terkip on âyetin 
üçünde tekil, diğerlerinde çoğul şekliyle 
(cennâtü'n-naim) geçmektedir. Arapça'da 
“refah, huzur, mutlu hayat” anlamına ge- 
len ni'met kelimesinden daha kapsamlı 
bir muhtevaya sahip olan naim, insana 
mutluluk veren maddi ve mânevi bütün 
güzellikleri ifade etmektedir. Buna gö- 
re cennâtü'n-naim “mutluluklarla do- 
lu cennetler” mânasına gelir. Naim keli- 
mesinin bir âyette cehennemin isimle- 
rinden olan cahimin mukabilinde kulla- 
nılması (el-İnfitâr 82 / 13), diğer bir âyet- 
te de cennetle ilgili tasvirin baş tara- 
finda tek başına yer alması (el- Mutaffi- 
fin 83/22), onun cennet isimlerinden bi- 
ri gibi kabul edilebileceğini göstermek- 
tedir. 

3. Adn. En belirgin anlamı ile “ikamet 
etme” veya “İkamet edilen yer” demek 
olan adn, on bir âyette cennât kelime- 
siyle birlikte tekrarlanarak (cennâtü adn) 
“ikamet edilecek cennetler” mânasında 
kullanılmıştır. Adnin cennetin belli bir 
bölümünün adı olduğunu veya çoğul şek- 
linde kullanılışına bakarak onun tama- 
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Selâtin camileriyle âbidevi eserlerin kapıları üzerine 
yazılması âdet haline gelen Sâd süresinin 50. âyeti 


(Beyazıt Camii avlu yan kapısı iç kısmı üzerinde) 


mını ifade eden bir isim durumunda bu- 
lunduğunu söylemek mümkündür (bk. 
ADN). 


4. Firdevs. Arapça'ya Farsça'dan gir- 
miş olması muhtemel olan firdevs keli- 
mesi, özellikle “içinde üzüm bulunan bağ 
bahçe” anlamına gelir. Bir âyette cennât 
kelimesiyle (el-Kehf 18 / 107), bir âyette 
de “âhiret cenneti” mânasına tek başı- 
na (el-Mü'minün 23/11) kullanılmıştır. 
Firdevs cennetin tamamını ifade eden 
bir isim olabileceği gibi onun ortası, en 
yüksek ve en değerli bölgesinin özel adı 
da olabilir (bk. FİRDEVS). 


5. Hüsnâ. İyilik yapanlara Allah tara- 
fından daha büyük bir iyilikle karşılık 
verileceğini, ayrıca buna bir de ilâve (zi- 
yade) yapılacağını ifade eden âyetteki 
(Yünus 10/26) hüsnâ (daha güzel, daha 
iyi, en güzel, en iyi) kelimesinin cennet 
anlamına geldiği müfessirlerin büyük 
çoğunluğu tarafından kabul edilmiştir. 
Bunlara göre aynı âyetteki “ziyade”den 
maksat da cennette Allah'ı görme şere- 
fine nâil olmaktır (Taberi, XI, 73-76). Hüs- 
nâ kelimesine bu âyetin dışında yer al- 
dığı on civarındaki âyette de bu mânayı 
vermek mümkündür. 


6. Dârüsselâm. “Maddi ve mânevi âfet- 
lerden, hoşa gitmeyen şeylerden korun- 
muş olma” mânasındaki selâm ile “ev, 
yurt” anlamındaki dâr kelimesinden olu- 
şan bu terkip iki âyette cennetin adı ola- 
rak zikredilmiştir (el-En'âm 6/ 127; Yü- 
nus 10/25). Cennetin esenlik yurdu ol- 
duğu şüphesizdir. Allah'ın seçilmiş kul- 
ları olan müminlerin ölüm sonrası ha- 
yatlarının hem kendi aralarında, hem 
de kendileriyle melekler ve Allah ara- 
sında geniş kapsamlı bir “selâm” kavra- 
mı içinde sonsuza kadar sürüp gideceği 
ondan fazla âyette ifade edilmiştir (bk. 
M. F. Abdülbâki, Mu “cem, “selâm” md.). 
Râgıb el-İsfahâni, gerçek esenliğin an- 
cak cennette bulunabileceğini, çünkü 
sonsuz sürekliliğin, ihtiyaç bırakmayan 
zenginliğin, zillete yer vermeyen şeref 
ve üstünlüğün, ârızasız bir sıhhatin sa- 
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dece orada mevcut olduğunu söyler” (el- 


Müfredât, "slm" md.). 


7. Dârülmukame. “Asıl durulacak yer, 
ebedi ikamet edilecek yurt” mânasında- 
ki bu terkip de cennete girenlerin Allah'a 
hamd ve şükür sırasında bulundukları 
mekân için kullanacakları bir tabir olma- 
lıdır (bk. Taberi, XXII, 92). 


Diğer İsimleri. “Ev, konak, şehir, ülke” 
anlamına gelen dâr kelimesi, Kur'ân-ı 
Kerim'de ed-dârü'l-âhire, dârü'l-âhire 
(âhiret yurdu), âkıbetü'd-dâr, ukbe'd-dâr 
(dâr-ı dünyanın sonu) terkipleriyle ve mÜ- 
fessirlerin çoğunluğuna göre bir âyet- 
te (Sâd 38/46) tek başına cennet anla- 
mında kullanılmıştır (bk. M. F. Abdülbâki, 
Mu“cem, "dâr" md.; Taberi, XXIH, 110-111). 
Bu tür kullanımlar, asıl huzur ve saadet 
ülkesinin mümin kullar için yalnız âhiret 
yurdu olduğu esasına dayanmaktadır. 
Mutaffifin süresinde iyilerin amel def- 
terlerinin illiyyin*de olduğu ifade edil- 
mektedir (83/18). Bazı müfessirler, muh- 
temelen cennetin yükseklerde bulundu- 
ğu genel telakkisine dayanarak illiyyini 
cennetin isimlerinden biri olarak kabul 
etmişlerdir. Ancak Taberi'nin de belirttiği 
gibi (Câmi'u'l-beyân, XXX, 65-66) “yük- 
seklikler” mânasına gelen illiyyinin cen- 
netten ibaret olduğunu söylemek için el- 
de güçlü bir delil mevcut değildir. Nite- 
kim ilgili âyetin devamında iltiyyin, “göz- 
de meleklerin müşahede ettiği yazılmış 
kitap" şeklinde açıklanmaktadır. İbn Kay- 
yim el-Cevziyye'nin, Kamer süresinin son 
âyetinde yer alan mak'adü sıdk (54 / 55) 
terkibini cennet isimlerinden biri olarak 
kabul etmesi de (Hâdi'i-ervâh, s. 146) isa- 
betli görünmemektedir. Çünkü bir ön- 
ceki âyette müttakilerin cennetlerde bu- 
lunacağı ifade edildiğine göre “hak mec- 
lisi veya yüksek makam” anlamındaki 
mak'adü sıdk da cenneti niteleyen bir 
tabir olmalıdır. “Konak, köşk” mânasına 
gelen gurfe (çoğulu guref, gurufât) keli- 
mesi Kur'ân-ı Kerim'de cennetle birlik- 
te ve onun bölümleri anlamında kulla- 
nıldığı gibi cennet adının yerine tek ba- 
şına da kullanılmıştır. Bundan başka ecr 
(mükâfat, sevap), rahmet, rahmetullah, 
rızkun kerim (değerli nimet) kelime ve 
terkipleri de bulundukları âyetlerin an- 
latım özelliklerine göre cennet mânası- 
nı ifade etmektedirler. 

Tasviri. Başta Kur'ân-ı Kerim olmak 
üzere İslâm literatüründe cennet tas- 
virleriyle ilgili metinler çok geniş hacim- 
lere ulaşmakta ve cehennemle ilgili tas- 
virleri aşmaktadır. Bu durum, hâlik ile 
mahlük arasındaki münasebet ve insa- 
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nın kâinat içindeki yeri konusunda İs- 
lâm'ın benimsediği ana temanın bir ge- 
reği olmalıdır. Çünkü ilâhi ruhtan üfle- 
nerek yaratılan insana İslâm'ın ilk emri 
(okumak) tebliğ edilirken ulu yaratıcının 
sonsuz lutuf ve kerem sahibi olduğu bil- 
dirilmiştir (el-Alak 96/ 1-5). İslâm'ın öğ- 
retisine göre Allah ile kul arasındaki mü- 
nasebetin odak noktası Allah nezdinde 
rahmete, kul seviyesinde tâzime dönü- 
şen sevgiden ibarettir. Allah kâinatın ya- 
ratıcısı ve yöneticisidir; insan ise Kur'an'- 
da göklerin ve yerin hizmetine verildiği 
merkezi varlık olarak tanıtılmıştır. An- 
cak Allah'ın, insana olan sevgisinin rah- 
mete dönüşüp yine insana yönelmesi 
bakımından ulühiyyet âleminde hiçbir 
aksama olmazken insanın tâzim duygu- 
larında bozulmalar vuku bulması yüzün- 
den ilâhi rahmet alanının dışına çıkılmak- 
tadır. Bunun için olacaktır ki İslâm'ın in- 
sana yönelik ikinci hitabı uyarılmak (in- 
zâr) şeklinde olmuş ve ondan kalbini ilâ- 
hi rahmeti kabullenecek hale getirmesi 
istenmiştir (el-Müddessir 74 / 1-4; bk. Ta- 
beri, XXIX, 91-92). Kurân-ı Kerim'de Hz. 
Muhammed ve diğer peygamberler için 
daha çok “müjdeleyici ve uyarıcı” (beşir 
ve nezir) kavramları kullanılarak müjde 
ve rahmetin esas olduğuna işaret edil- 
miştir. Aslında uyarmanın gayesi patalo- 
jik korku ve dehşete sevketmek değil- 
dir; aksine önceden varılan bir anlaşma- 
nın gereği olarak muhatabın üstlendiği 
şerefli görev ve sorumluluğu ona hatır- 
latmaktan ibarettir. 


Cennetin tasviri konusu ile tefsir, ha- 
dis ve kelâm âlimleri meşgul olduğu gi- 
bi tasavvuf ehli, edebiyatçılar, geniş halk 
kitlelerine hitap etmeyi amaçlayan eği- 
timciler de ilgilenmişlerdir. Cennet, in- 
sanlık tarihi boyunca ardı arası kesilme- 
yen dünya sıkıntıları içinde kıvranan, ha- 
yattan zevk alamayan, idealindeki mut- 
luluğu yaşadığı düzen içinde bulamayan 
insanların özlediği bir âlem olmuştur. Bu 
sebeple birçok müellif tarafından yapı- 
lan cennet tasvirlerinin bir kısmı nasla- 
ra dayalı olmaktan çok kendi ideal veya 
hayallerinin ürünü niteliğinde olmuş ve 
özledikleri mutluluk âleminin çizgilerini 
taşımıştır. Mutahhar b. Tâhir el- Makdi- 
si, cennet ehlinin cinsi hayatıyla ilgili ola- 
rak Hz. Peygamber'e ve tâbiinden Ha- 
san-ı Basri'ye yöneltildiği rivayet edilen 
sorulara verilen cevapları içeren bazı 
metinleri zikrettikten sonra bu tür riva- 
yetleri, halk arasında yaygın olduğu ve 
bu sebeple de doğruluklarını ispat ede- 
cek belgelere gerek görülmediği için kay- 
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dettiğini söylemek suretiyle (e/-Bed” ve't- 
târih, I, 191-193) cennet tasvirinin bu özel- 
liğine işaret etmektedir. Muhyiddin İb- 
nü'l-Arabi, sekiz dolgun sayfalık bir hac- 
me varan ve Hz. Ali yoluyla Resülullah'a 
kadar ulaştığı ileri sürülen benzer bir 
metni naklederken (el-Fütühât, IV, 436- 
447; V, 78-82), Şa'râni de el- Yevâkit ve'l- 
cevâhir'in sonunda cennetin kuruluşu- 
nu ve cennet hayatını konu edinen on iki 
sayfalık sorulu - cevaplı açıklamalarını ya- 
parken aynı bakış açısını benimsemişler- 
dir. Mârifetnâme sahibi Erzurumlu İb- 
râhim Hakkı'nın, sekiz cennetin tasviri 
sırasında on satırlık bir metin içinde on 
dört defa 70.000 sayısını tekrar eder- 
ken herhangi bir nassa dayanmış olma- 
sı mümkün değildir. Bu sebeple on asrı 
aşkın bir zaman dilimi içinde müslüman 
müelliflerin çeşitli maksatlarla kaleme 
almış oldukları eserlerde cennetin (ve do- 
layısıyla cehennemin) tasviriyle ilgili açık- 
lamalarının tamamını İslâm'a mal etmek 
doğru değildir. Carra De Vaux'nun, İslâm 
telakkisi çerçevesinde cennet tasviri ya- 
parken sekiz katlı piramit veya koni şek- 
lindeki yapılardan başka “cevherler de- 
nizi, lutuf denizi, rabbin denizi” gibi üni- 
telerden söz etmesinin dayanağı (E/ Il, 
1015), herhalde söz konusu rivayetler tü- 
ründen eserler olmuştur. 


Kur'ân-ı Kerim'de cennet tasvirine dair 
âyetler (daha çok Rahmân, Vâkıa, İnsân 
ve Göşiye sürelerinde) cehenneme dair 
olanlara nisbetle daha fazladır ve epey- 
ce bir yekün tutmaktadır. Hadis olarak 
rivayet edilen metinlerin içinde sahih 
olanlar genellikle cennete girmeyi gerek- 
tiren veya oradan mahrum olma sonu- 
cunu doğuran hareket ve davranışlarla 
cennet ehlinin vasıflarını konu edinmiş- 
tir (meselâ bk. Miftâhu künüzi's-sünne, 
“gl-cenne” md.). Ebü Nuaym el-İsfahâ- 
ni, cennetle ilgili olarak rivayet edilen 
hadisleri bir araya getiren eserinde 454 
kadar metni senedleriyle biriikte kay- 
detmiştir. Ancak A. Rızâ Abdullah tara- 
fından ilmi neşri yapılan eserin dip not- 
larında da görüleceği gibi tasvirle ilgi- 
li rivayetlerin çoğu Zayıf hadis grubu- 
na girmekte, bir kısmı da mevzü kabul 
edilmektedir. Söz konusu eser bu yönüy- 
le Ebü'l-Ferec İbnü'l-Cevzi ve Süyüti gi- 
bi müelliflerin mevzü hadis kitaplarında 
da bazı değerlendirmelere konu teşkil 
etmiştir (Ebü Nuaym, |, 8). Cennet tasvi- 
riyle ilgili bazı rivayetlerin tâbi tutuldu- 
ğu değerlendirmeler İbn Kayyim el-Cev- 
ziyye'ye ait Hâdi'l-ervâh ile (meselâ bk. 
s. 267-334) İbn Kesir'e ait en-Nihâye'de 


de (bk. I, 390-391, 399, 411, 465) görül- 
mektedir. Şüphe yok ki duyu organları- 
nın ve akıl yürütme alanlarının tama- 
men dışında kalan ve yegâne bilgi kay- 
nağı nakilden ibaret olan âhiret hayatı, 
cennet ve cehennemle ilgili rivayetlerin 
sahih ve güvenilir olması vazgeçilmez bir 
zarurettir. 

Dinler tarihine dair araştırmalar, he- 
men her din ve inanç sisteminde ölüm 
sonrası hesaplaşmanın, ceza veya mükâ- 
fatın varlığının kabul edildiğini göster- 
miştir (yk. bk.). İslâm'dan önce Araplar'ın 
inancında da bu telakki mevcut olmakla 
birlikte Câhiliye edebiyatında cennet ve 
cehennem tasvirlerini dile getiren anla- 
tımlar mevcut değildir. Ümeyye b. Ebü's- 
Salt'a nisbet edilen bir şiirdeki tasvirler 
ise şüphe ile karşılanmaktadır (ok. Mak- 
disi, I, 202-203; kış. Cevâd Ali, VI, 678- 
680). Carra De Vaux gibi bazı şarkiyatçı- 
ların Kur'an'daki cennet tasvirlerini, HZ. 
Muhammed'in ve “onun bilinmeyen üs- 
tatları"nın hıristiyan minyatür ve moza- 
ik sanatında yer alan melek figürlerin- 
den etkilenmesiyle açıklamaya çalışma- 
ları, tarihi gerçekler ve Kur'an'ın erişil- 
mez anlatım gücü karşısında gülünç id- 
dialar seviyesinde kalmaktadır. 

Geniş halk kitlelerine hitap etmeyi 
amaçlayan vaaz ve irşad kitapları ile de- 
runi duyuş ve sezişleri yansıtan telakki- 
ler bir yana, genel olarak İslâm bilginle- 
rinin cennet tasviri hakkında benimse- 
dikleri görüş onun mahiyetinin bilineme- 
yeceği şeklindedir. Çünkü mümin kullar 
için âhiret hayatında hazırlanmış mut- 
luluk vesilelerinin hiç kimse tarafından 
tahayyül edilemeyeceğini ifade eden 
âyetten başka (es-Secde 32/17) kudsi 
hadis olarak rivayet edilen meşhur me- 
tin de bu hususu açıkça belirtmektedir: 
“Ben sâlih kullarım için hiçbir gözün gör- 
mediği, hiçbir kulağın duymadığı ve hiç- 
bir beşer zihninin tasavvur edemeyece- 
ği mutluluklar hazırladım” (Buhâri, “Tef- 
sir”, 32/1; Müslim, “Cennet”, 2-5). Dün- 
ya hayatında beş duyu ve akıl alaniarın- 
daki idrakler tabiat şartlarıyla kayıtlı ol- 
duğuna göre naslarda geçen tasvirleri 
aynı şartlar çerçevesinde veya hayal gü- 
cüyle değiştirerek algılamak gerekir. Ni- 
tekim bazı âyetlerde, cennet ve nimet- 
teriyle ilgili dünya ve âhiret idrakleri ara- 
sında benzerliklerin bulunduğu ifade edil- 
miştir (bk. el-Bakara 2/25; Muhammed 
47/6). İbn Abbas'tan yaygın olarak ri- 
vayet edilen, “Cennette isimlerden baş- 
ka dünyayı andıran hiçbir şey yoktur” 
(Makdisi, I, 194) ifadesi, ikisi arasındaki 


mahiyet farklılığını belirten bir söz olsa 
gerektir. 

Âhiret cenneti sadece bağ ve bahçe- 
lerden ibaret olmayıp bunların yanında 
kendilerine has maddelerden oluşan nes- 
neleri ve tesisleri de mevcuttur. İman ve 
iyi davranış sahibi kimselerin ebediyet 
âleminde “cennetlerin has bahçeleri"nde 
(ravzâtü'l-cennât) yaşayacaklarını ifade 
eden âyette (eş-Şürâ 42 / 22) yer alan ve 
sözlük anlamları bakımından her ikisi de 
“bahçe” anlamına gelen ravzât ile cen- 
nât kelimelerinden ikincisine “tesis” mâ- 
nasını vermek gerekir. Birçok âyette iyi- 
lere vaad edilen cennetin çoğul şekliyle 
kullanıldığına bakılırsa birden fazla te- 
sisin bulunduğu ve her mümine bir mes- 
ken hazırlandığı anlaşılır. Cennetin gök- 
lerin ve yerin “arz"ı kadar olduğunu ifa- 
de eden âyetlerin (Âl-i İmrân 3/ 133; el- 
Hadid 57/21) tefsiri için şu farklı görüş- 
ler ileri sürülmüştür: 1. Cennetin tasav- 
vur edilemeyecek kadar geniş olduğu- 
nu ifade eden bir benzetmedir. Buna 
göre arz “en” yani genişlik demektir. Bir 
alanın dar cephesini genellikle onun ge- 
nişliği oluşturduğuna göre cennetin uzun- 
luğu bu teşbih çerçevesinde çok daha 
fazla olacaktır. 2. Cennet, dünya hayatın- 
da insanoğlu tarafından kavranabilen 
kâinat kadar değerlidir (Râzi, IX, 5-6). 3. 
Madde âleminin insan idrakine sunulu- 
şu gibi cennet de onun bilgi ve idrakine 
sunulmuştur (Şa'râni, I, 165-166). Bu yo- 
rumlar içinde en çok tercih edilen birin- 
ci görüştür. 

Cennetin sekiz kapısının olduğu ilk dö- 
nemlerden beri kabul edilegelmiştir. An- 
cak cehenneme ait yedi kapının mevcu- 
diyeti Kur'ân-ı Kerim'de açıkça zikredil- 
diği halde (el-Hicr 15/44) cennetin sa- 
dece kapılarının (ebvâb) bulunduğu ifa- 
de edilmiş ve sayıları hakkında herhan- 
gi bir işarette bulunulmamıştır. Zümer 
süresinde (39/73), kıyamet günü cen- 
net kapılarının açılışından bahseden âyet- 
te “vav” harfinin sekiz sayısını ifade et- 
tiğini (vâv-ı semâniyye) ileri sürenlerin 
ilmi bir delile dayanmadıkları kabul edil- 
miştir (Kurtubi, s. 535; İbn Kayyim el-Cev- 
ziyye, s. 82). Ancak bir kısmı Kütüb-i Sit- 
te'de de yer alan çeşitli hadislerde cen- 
netin sekiz kapısı olduğu belirtilmek- 
tedir (bk. Miftâhu künüzi's-sünne, “el- 
cenne” md. |s. 128); İbn Kayyim el-Cev- 
ziyye, s. 87-89). Aynı hadis kaynakları- 
nın, derledikleri rivayetlere dayanarak 
kapıların genişliği için verdikleri çok 
uzun mesafelere bakılırsa cennet kapi- 
ları aynı zamanda onun bölümlerini de 
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ifade etmiş olmalıdır. Nitekim bazı eser- 
ler sekiz cennet kapısının adlarını kay- 
dederken bazı küçük farklarla cennetin 
isimlerini zikretmişlerdir. İbnü'l-Arabi de 
el-Fütühât'ında (V, 70-72) cennetin se- 
kiz kapısını sayarken onun bilinen isim- 
lerini sıralar ve en üstün bölümü diye 
kabul ettiği adn cennetini müminlerin 
Allah'ı görecekleri sırada bulunacakları 
yer olarak kaydeder. Bunun da üstünde 
“vesile cenneti” bulunur ki burası Hz. Mu- 
hammed'e aittir. Kurtubi'nin, hadis ola- 
rak zikrettiği bazı rivayetlere dayanarak 
cennet kapılarını on üçe çıkarmasına (et- 
Tezkire, s. 533-535) İbn Kesir karşı çık- 
makta ve onun bu görüşü için yeterli de- 
lili olmadığını söylemektedir (en-Nihâ- 
ye, Il, 359-367). Herhalde Kurtubi cennet 
kapılarının sayısını çoğaltırken onun bö- 
lümlerinden ziyade bölümlerinin içinde- 
ki bazı özel mekânlara yol veren girişle- 
ri kastetmiştir. Sahih hadislerin belirtti- 
ğine göre bu mekânlara belli amel sa- 
hipleri girebilecektir. Meselâ namaz kı- 
lanlar namaz kapısından, cihada katı- 
lanlar cihad kapısından, Allah yolunda 
harcama yapanlar sadaka kapısından, 
oruç tutanlar da “reyyân” (suya kandıran) 
kapısından gireceklerdir. Cennet kapıla- 
rının cehenneminkinden daha fazla ve 
cennetin tasavvur edilemeyecek kadar 
geniş olması, cennet ehlinin cehennem- 
liklerden çok olacağını gösterir. Nitekim 
bir hadiste, cennete gireceklerin yerle- 
rini aldıktan sonra orada yine boş yer 
kalacağı, bunun için Cenâb-ı Hakk'ın ye- 
niden bazı nesiller yaratıp cenneti dol- 
duracağı ifade edilmiştir (Buhâri, “Tef- 
sir”, 50/ 1; Müslim, “Cennet”, 34). 

Kur'ân-ı Kerim'de cennet için “güzel 
meskenler” (et-Tevbe 9/72; es-Saf 61/ 
12), “üst üste kurulmuş konaklar” (ez- 
Zümer 39/20) ve “ev” (et-Tahrim 66/11) 
kavramları kullanılmak suretiyle onun 
maddi mânada eleman ve tesislerden 
oluştuğu belirtilmiştir. Cennet hayatıyla 
ilgili bazı tasvirler de (aş. bk.) bu gerçe- 
ği vurgulamaktadır. Naslardan anlaşıldı- 
ğına göre cennet ehli için çadırlar da ku- 
rulacaktır (er-Rahmân 55/72; Müslim, 
"Cennet", 23-25). Onlar cuma günleri gü- 
zel kokular saçan rüzgârların estiği bir 
çarşıyı dolaşacaklar, bu şekilde zarafetle- 
rine zarafet katacaklardır (Müslim, “Cen- 
net" 13). 

Rahmân süresinde, “Rabbinin huzu- 
runa suçlu olarak çıkmaktan korkan kim- 
seler için iki cennet (cennetân) vardır” 
(55/46) denildikten sonra bu cennetle- 
rin imkânlarından bahsedilmekte, ardın- 
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dan, o iki cennetten başka (veya onların 
altında) iki cennet daha bulunduğu (55/ 
62) belirtilerek bunların da benzer im- 
kânları tasvir edilmektedir. Müfessirler 
bu iki (veya dört) cennet hakkında cin ve 
insan türlerine verilecek cennetler, cis- 
mani ve ruhani cennetler, iyiliklerin ya- 
pılması ve kötülüklerin terkedilmesine 
karşılık verilecek iki cennet, iman ve sâ- 
lih amel için verilecek cennet ile lutf-ı 
ilâhi olarak fazladan ikram edilecek cen- 
net gibi bazı yorumlar yapmışlarsa da 
tatminkâr bir açıklama getirememişler- 
dir. Hz. Peygamber bir hadisinde, âhiret- 
teki iki cennetten birinin kapkacak ve 
madeni eşyasının altından, diğerinin de 
gümüşten olacağını ifade etmiştir (Bu- 
hâri, “Tevhid", 34, “Tefsir”, 55/ 1-2; Müs- 
lim, “İmân”, 296). Sonuç olarak bir mümi- 
ne birden fazla cennetin veriliş hikmeti 
açık bir şekilde anlaşılmadığı gibi bun- 
ların kaç tane olacağı da bilinmemek- 
tedir. Rahmân süresindeki bu ifadenin 
âhenkle, yani genellikle “elif-nun”la (“ân" 
sesiyle) biten buradaki âyetlerin son he- 
celerinin ses uyumu ile açıklanması da 
(EL II, 1015) tutarlı görünmemektedir. Söz 
konusu âyetlerde geçen cennet kelime- 
lerini sözlük anlamlarından hareketle 
“bahçe” mânasına almak mümkündür. 
Nitekim her iki cenneti tasvir eden da- 
ha sonraki âyetler akan pınarlardan, 
meyvelerden, çadırlardan bahsetmek- 
tedir. 

Dünya hayatında müminlerin Allah'a 
itaat ve bağlılıklarının aynı derecede ol- 
madığı bilinmektedir; bunun sonucu ola- 
rak ceza ve mükâfat da farklı dereceler- 
de uygulanacaktır. Nitekim muhtelif nas- 
larda cennete girmeye hak kazanmış kul- 
ların mükâfat derecelerinin aynı olma- 
yacağı haber verilmektedir (meselâ bk. 
en-Nisâ 4/96; el-Enfâl 8 / 4). Bununla il- 
gili bir hadiste, Allah yolunda cihad eden- 
lere hazırlanan cennetin “yüz derece” ol- 
duğu ve her derecenin gökle yer ara- 
sındaki mesafe kadar birbirinden uzak 
bulunduğu haber verilmiştir (Buhâri, "Ci- 
hâd”, 4; Müslim, “İmâre", 116). Sahip ol- 
dukları nimetler açısından farklı mekân- 
lar olduğu anlaşılan bu derecelerin ima- 
nın hasletleri (şubeleri) kadar yetmiş kü- 
sur olacağı, bu hasletleri kendisinde top- 
layanların bütün dereceleri elde edece- 
ği de söylenmiştir (Şa'râni, 11, 176). 

Cennetteki binaların yapı taşları hu- 
susunda “bir tuğlası altından, bir tuğla- 
sı gümüşten” şeklinde hadis olarak nak- 
ledilen rivayetlerin doğrulukları tartışıl- 
mıştır. Buhâri ve Müslim'de yer alan iki 
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ayrı hadise göre cennetin kubbeleri inci- 
den olup toprağı misk gibi kokan, halis 
buğday unu gibi beyaz bir maddeden- 
dir. Bunun za'feranla karışarak harç va- 
zifesi gördüğü de rivayet edilmiştir (Ebü 
Nuaym; I, 170-176; İbn Kayyim el-Cevziy- 
ye, s. 195-199). Adn cennetinin yapısı hak- 
kında rivayet edilen uzunca bir hadiste 
bu cennette inciden yapılmış bir köşk 
içinde yakutla örülmüş yetmiş ev, her 
evde de yeşil zümrütten inşa edilmiş yet- 
miş oda bulunduğu, her odada genellik- 
le yetmiş sayısıyla ifade edilen nimetle- 
rin yer aldığı anlatılırsa da muhaddis İbn 
Kesir, bu hadisin mevzü derecesinde za- 
yıf olduğunu kaydetmiştir (en-Nihâye, 
11, 390-391). 

Cennet tasviriyle ilgili hadislerin için- 
de firdevs ile adnin özel durumları oldu- 
ğu görülür. Rahmân süresinde ayrı ayrı 
tasvir edilen iki çift cennete (yk. bk.) bir 
açıdan açıklık getiren bir hadise göre 
firdevs cennetleri dört adet olup ikisi- 
nin bütün süsleri ve eşyaları altından, 
ikisinin de gümüştendir; müminlerin ce- 
mâl-i ilâhiyi müşahede edecekleri yer ise 
adndir. Aynı hadisin devamında cennet- 
teki dört nehrin fışkıracağı yerin adn ol- 
duğu zikredildiği halde (Dârimi, “Rikak", 
101), Buhâri'nin de dahil bulunduğu di- 
ğer muhaddislerin rivayetleri bunu fir- 
devs olarak gösterir (Buhâri, “Tevhid”, 
22; Tirmizi, "Sıfatü'l-cenne", 4). 

Kur'ân-ı Kerim'de yer alan cennet tas- 
virleri içinde, kelimenin çoğul olarak kul- 
lanıldığı âyetlerin ekserisinde altlarından 
nehirlerin aktığı ifade edilmiştir. İbn Kay- 
yim'in de belirttiği gibi bu âyetlerde ge- 
çen “taht” (alt) zarfı, cennet toprağının 
görünmeyen alt tabakası demek olma- 
yıp ağaçların, binaların ve benzeri tesis- 
lerin zemini ve eteği anlamına gelir. Do- 
layısıyla bazı müfessirlerin ileri sürdü- 
ğü gibi nehirlerin toprak altından aktı- 
ğını söylemek veya “taht” zarfını “cen- 
net halkının emri altında” şeklinde tevil 
etmek doğru değildir (İbn Kayyim el-Cev- 
ziyye, $. 255-256; krş. Taberi, I, 132-133). 
Hadis olarak da nakledilen bazı rivayet- 
lerden faydalanan âlimler, cennetteki 
nehirlerin nehir yataklarında değil yü- 
zeyde aktıkları kanaatine varmışlardır. 
Cennet nehirlerinin mevcudiyetini belir- 
ten âyetler onların mahiyetleri hakkın- 
da bilgi vermezken Muhammed süresin- 
deki âyet (47 / 15) farklı bir tasvir yapar. 
Buna göre cennette içimi bozulmayan 
su ırmakları, tadı değişmeyen süt ırmak- 
ları, içenlere zevk veren şarap ırmakları 
ve süzülmüş baldan ırmaklar vardır. Bu- 
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hâri ile Tirmizi'nin birbirini tamamlar 
mahiyette naklettikleri bir hadiste Hz. 
Peygamber, firdevsin cennetin ortasını 
ve en üst kısmını teşkil ettiğini, dört neh- 
rin de oradan çıktığını haber vermekte- 
dir (Buhâri, "Tevhid", 22; Tirmizi, “Sıfatü'l- 
cenne”, 4). Burada sözü edilen dört ne- 
hir Muhammed süresinde anlatılan ne- 
hirler olmalıdır. Öyle anlaşılıyor ki bu özel 
nehirler diğer birçok âyette tekrarlanan 
genel nehirlerden ayrıdır. Kur'ân-ı Ke- 
rim'in 108. süresine adını veren ve “çok 
şey” anlamına gelen “Kevser”den ne kas- 
tedildiği müfessirler arasında tartışma- 
ldir. Taberi, Kevser'e “cennetteki bir ne- 
hir, birçok meziyet (hayr-ı kesir), cennet- 
teki bir havuz” mânalarını veren âlimle- 
rin görüşünü kaydettikten sonra kendi- 
sinin, Kevser'in bir nehir adı olduğu tar- 
zındaki görüşü tercih ettiğini söyler (Câ- 
mi$u'l-beyân, XXX, 207-210). Fahreddin 
er -Râzi ise Selef âlimlerince meşhur ve 
yaygın olduğunu kaydettiği “nehir” mâ- 
nasından başlamak üzere Kevser için on 
beş yorum sıralar ve Kevser'in cennet- 
teki hem bir nehrin hem de bir havu- 
zun adı olduğu kanaatine temayül gös- 
terir (Mefâtihu'l-gayb, XXXII, 124-126). 
Muhtelif rivayetlerle nakledilen hadis- 
lerde Hz. Peygamber cennette Kevser 
adında bir nehrin kendisine verileceğini, 
bu nehrin iki kenarında inciden yapılmış 
kubbelerin bulunacağını, akan suyunun 
da halis misk gibi koku salacağını be- 
yan etmiştir (İbn Kesir, II, 400-407; hem 
cennet hem de dünya ile ilgisi olduğu riva- 
yet edilen nehirler için bk. SİDRETÜ”1-MÜN- 
TEHÂ). Cenneti tasvir eden bazı âyetler 
orada su pınarlarının da bulunduğunu 
haber verir: “Kötülüklerden korunanlar 
bahçelerde, gölgelerde ve pınarların ba- 
şında bulunacaklardır” (el-Hicr 15/45; 
el-Mürselât 77/41). Rahmân (55/50, 66) 
ve Göşiye (88/ 12) sürelerinde akan pı- 
narlardan söz edilmekte, diğer bazı âyet- 
lerde de cennet ehlinin bu pınarlardan 
su içeceği haber verilmektedir (el-İnsân 
76/6, 18; el-Mutaffifin 83/28; bk. SEL- 
SEBİL). 


Sözlük anlamı “bağ, bahçe” olan cen- 
nette ağaçların bulunması tabiidir. Çe- 
şitli âyetlerde gölgelerden, dallardan, 
sarmaş dolaş olmuş koyu yeşilliklerden, 
meyveleri kolayca toplanabilen ağaçlar- 
dan bahsedildiği gibi (bu âyetler için bk. 
İbn Kesir, Il, 412) özel olarak hurma, nar, 
reyhan, kiraz, muz gibi ağaç ve bitkiler- 
den de söz edilir (er-Rahmân 55/12, 68; 
el-Vâkıa 56/28-29). Buhâri ile Müslim'in 
rivayet ettiği bir hadiste Hz. Peygamber 


cennette, idmanlı ve hızlı bir at binicisi- 
nin, gölgesinde yüz yıl koştuğu halde so- 
nuna ulaşamayacağı kadar büyük bir 
ağacın bulunduğunu ifade etmiştir (Bu- 
hâri, “Bed'ü'1-halk", 8; Müslim, "Cennet", 
6-8). Hadisin çeşitli rivayetlerini nakle- 
den İbn Kesir'in Ahmed b. Hanbel'den 
aktardığı bir rivayette söz konusu ağaç 
“şeceretü'l-huld” olarak adlandırılmıştır 
(en-Nihâye, Il, 414-417). Hadiste zikredi- 
len ağacı bir ağaç türü olarak anlamak, 
“yüz yılı da çokluktan kinaye saymak 
mümkündür. Daha çok halka hitap eden 
dini- edebi eserlerde söz konusu edilen 
tübâ ağacının mevcudiyeti ise kesin de- 
ğildir. İman ve güzel amel sahipleri için 
iyi bir ebediyet hayatının hazırlandığını 
ifade eden âyet-i kerimedeki “tübâ” ke- 
limesi (er-Ra'd 13 / 29) sözlükte “iyilik ve 
güzellik, iyi ve güzel karşılanan her şey” 
anlamına gelir. Müfessirlerin bu kelime- 
ye verdikleri yedi sekiz kadar mânadan 
biri de tübâ ağacıdır. Râzi'nin de dolay- 
lı olarak belirttiği gibi (Mefâtihu”!-gayb, 
XIX, 52) kelimeyi sözlük anlamından çı- 
karıp dar bir alana tahsis etmek doğru 
değildir. Bunun yerine “ebedi saadete 
vesile olan her güzel şey” mânası veril- 
diği takdirde bağ, bahçe ve ağaçlar da 
dahil olmak üzere her imkân kelimenin 
kapsamına alınmış olur. Kütüb-i Sitte 
içinde tesbit edilemeyen bir rivayete gö- 
re Hz. Peygamber tübânın cennette bir 
ağaç olduğunu ifade etmiştir. Bunun şe- 
ceretü'l-huldun başka bir adı olması 
mümkündür. Şa'râni, Hz. Âdem'in bütün 
insan türünün atası olduğu gibi tübânın 
da bütün cennet ağaçlarının aslı olabi- 
leceğini kaydeder (el-Yevâkit ve'i-cevâ- 
hir, Il, 172). İbn Ebü'd-Dünyâ'nın Resülul- 
lah'a nisbetle rivayet ettiği uzunca bir 
metinde, cennetteki tübâ ağacının bü- 
yüklüğü, yaprakları, çiçekleri, meyveleri 
ve çeşitli özellikleri belirtildikten sonra 
gölgesinde bulunan cennetliklerin fev- 
kalâde niteliklere sahip atlara binerek 
Allah'ı ziyaret edişleri anlatılmaktadır. 
Ancak İbn Kesir, bu hadisin eski âlim- 
lerden birinin indi görüşü iken yanlışlık- 
la hadis diye Resülullah'a nisbet edil- 
miş olabileceğini söyler (en-Nihâye, Il, 
520-523). Erzurumlu İbrâhim Hakkı'nın 
Mâdrifetnâme'sinde (s. 8) olağan üstü ni- 
teliklerle tasvir edilen tübâ ağacı da ay- 
nı türden bir hayal ürünü olmalıdır. 


Cennet Hayatı. İnsanın Tanrı inancına 
sarılıp O'na bağlanmasında, en büyük 
kaygı ve korkusu olan yok olmaktan kur- 
tulma ve Tanrı'nın kendisine tükenme- 
yecek bir hayat bahşetmesi ümidinin 


büyük etkisi vardır. Nitekim insanların 
kendi kendilerine yetmediklerini ve Al- 
lah'a muhtaç olduklarını, Allah'ın diler- 
se onları yok edip yerlerine başka varlık- 
lar yaratabileceğini ifade eden âyetler- 
de (Fâtır 35 / 15-16) bu hususa da bir işa- 
ret vardır. Bütün dinler cennet arzusu- 
na cevap vermeyi amaçlamış ve cennet 
hayatını vaad etmiş olmakla birlikte, el- 
de mevcut mukaddes metinler ve bu 
metinler etrafında oluşan edebi tasvir- 
ler içinde her halde İslâm'ınkinden da- 
ha zengin ve tatminkâr olanı mevcut de- 
ğildir. Ebedi mutluluğun simgesi olan 
cennete kavuşma ümidi, bütün müslü- 
manlar için hayatın birçok güçlüklerine 
göğüs germeyi, fedakârlıklar gösterme- 
yi göze aldıran bir faktör olmuştur. İlk 
İslâm şehidleri Sümeyye- Yâsir ailesinin 
bu uğurda çektikleri çilelerden günümüz 
İslâm dünyasındaki mücadelelere kadar 
müslümanların davranışlarında cennet 
idealinin en önemli etken olduğu şüp- 
hesizdir. 


İslâm dini Allah'ın seçkin kullarına na- 
sıl bir cennet hayatı vaad etmektedir? 
Bu hayatın konu ile ilgili nasların birleş- 
tiği ve önemle vurguladığı iki özelliği var- 
dır: Arzulanan her şey, ebediyet. Bir âyet-i 
kerimede şöyle denilmektedir: “Gönülle- 
rin özleyeceği, gözlerin hoşlanacağı her 
şey orada vardır. Ve siz orada ebediyen 
kalacaksınız” (ez-Zuhruf 43/71). Dünya 
hayatında duyu organlarıyla algılanama- 
yan meleklerin insanlara hizmet ettiği, 
onları koruduğu, Allah yolunda yürüyen- 
ler için esenlik dilediği Kur'an'ın çeşitli 
beyanlarından anlaşılmaktadır. Âhiret 
âleminde melekler inançlı ve dürüst in- 
sanlara görünmeye başlayacaklar ve ye- 
ni hayata intibakları sırasında korku ve 
üzüntüye düşmemelerini telkin ederek 
onlara Şöyle diyeceklerdir: “Biz dünya 
hayatında da âhirette de sizin dostları- 
nızız. Canlarınız ne isterse, gönlünüz ne 
dilerse burada sizin için hazırdır. Bütün 
bunlar, yarlığayıcı ve esirgeyici Allah'ın 
bir ikramıdır” (Fussilet 41/30-32). HZ. 
Peygamber, çeşitli münasebetlerle cen- 
netteki sınırsız imkân ve mutluluklar- 
dan söz ettiğinde yanında bulunanlar 
zaman zaman cennette at, deve vb. şey- 
lerin de bulunup bulunmadığını sormuş- 
lar, o da, “Allah sizi cennete koyarsa ora- 
da canınızın arzuladığı ve gözünüzün 
hoşlandığı her şeyi bulursunuz” şeklin- 
de cevap vermiştir (Tirmizi, "Sıfatü'l-cen- 
ne", 11; kış. İon Kayyim el-Cevziyye, s. 366- 
369). Hz. Peygamber, cennet hayatının 
imkân ve nimetlerinin genel anlamda 
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fevkalâde olduğunu belirtmekle birlikte 
ayrıntılı tasvirlere girmemiştir. Meselâ 
cennette pek üstün yetenek ve özellik- 
lere sahip atların ve develerin bulundu- 
ğunu ifade eden rivayetler doğru kabul 
edilmemiştir. Ebü Hüreyre'den nakledi- 
len ve cennette ekin ekmek isteyenlerin 
bile bulunacağını belirten hadis Buhârl- 
nin el-Câmi'u's-sahih'inde yer aldığı 
halde Tevhid", 38) İbn Kayyim, “Cennet- 
te ekin ekmekten söz eden başka bir 
hadisin mevcudiyetinden haberdar de- 
ğilim; işin gerçeğini Allah bilir” şeklinde 
ihtiyatlı bir ifade kullanmıştır (Hâdi”-er- 
vah, s. 253-254). Cennet halkının arzu et- 
tiği her şeyin gerçekleşeceği ilkesine kar- 
şı, “Başkalarına zarar verici, erdemsiz, 
çelişkili oluşu sebebiyle imkânsız şeyler 
talep edilirse durum ne olacak?” şeklin- 
de teorik olarak bir itiraz ileri sürülebi- 
lirse de cennete girecek insanlar fizyo- 
lojik ve psikolojik kusurlardan arınmış 
olacaklarından pratikte böyle bir talebin 
vuku bulmayacağı açıktır (aş. bk.). 

Kur'ân-ı Kerim ve sahih hadislerde 
mevcut beyanlara dayanarak cennet ni- 
metlerinin ana özelliklerini şu şekilde 
tesbit etmek mümkündür: 1. Sonsuz lüks 
ve konfor. 2. Sürekli barış ve huzur. 3. 
Cennet ehlinin hem bedeni hem ruhi ba- 
kımdan son derece güçlü ve yetenekli 
olmaları. 4. Mânevi tatmin (rızâ). 5. Allah'ı 
görmek, O'nunla konuşmak. 6. Bütün 
bunları saran bir ebediyet. 

İnsan türünün yaratılıştan itibaren mâ- 
nevi bir tekâmül çizgisi takip ettiği, ge- 
nellikle semavi dinlerin ve özellikle İslâ- 
miyet'in benimsediği bir telakkidir. İlâhi 
ruhun üflenişiyle (nefha) hayat sahnesi- 
ne çıkarılan ilk insanın meleklerden bil- 
gili ve onların tâzimine mazhar olacak 
kadar değerli olduğu çeşitli beyanlardan 
anlaşılmaktadır. İnsanın ikinci ve ebedi 
hayat sahnesine çıkarılışının da benzer 
bir nefha ile (süra üfleniş) olacağı Kur'an'- 
da haber verilmiştir (ez-Zümer 39 / 68). 
Bu iki nefha arasında dünya hayatı ile 
berzah" âlemi vardır. İnsanın irade ve 
tercihini kullanarak tekâmülünü sürdü- 
rebileceği yer dünya hayatıdır ve bura- 
daki mânevi tekâmül iman ve sâlih amel 
ölçüsüne bağlanmıştır. Bir bekleyiş mer- 
halesi olan berzah döneminden sonra 
başlayacak âhiret hayatında, dünyada 
tekâmüllerini sekteye uğratmayanlar, 
öyle anlaşılıyor ki, fizyolojik ve psikolo- 
jik yönlerden son bir operasyon ve arın- 
dırmaya tâbi tutulduktan sonra cenne- 
te alınacaklardır. Müslim'in rivayet etti- 
ği bir hadiste Hz. Peygamber kıyamet 
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günü cennet kapısını ilkin kendisinin ça- 
lacağını ve ondan önce bu kapının kim- 
seye açılmayacağını söylemiştir (“İmân”, 
333). Cennete giriş sırasında bütün mű- 
minler görevli melekler tarafından kar- 
şılanacak ve, “Selâm olsun sizlere! Sa- 
adetler içinde olun, bir daha çıkmamak 
üzere cennete buyurun!” (€z-Zümer 39/ 
73) diyeceklerdir. Buhâri, Müslim ve Tir- 
mizi'nin çeşitli rivayet kanallarından ak- 
tardıkları hadislere göre (Buhâri, “Bed'ü'1- 
halk”, 8; Müslim, “Cennet”, 14-22; Tirmi- 
zi, *Şıfatü'l-cenne", 7), müminler dolu- 
nay veya parlak yıldızlar gibi ışıklar sa- 
çarak cennete girecekler, orada diledik- 
leri gibi yiyip içtikleri halde abdest boz- 
ma ihtiyacı hissetmeyecekler, sümkürüp 
tükürmeyeceklerdir. Aldıkları gıdaların 
sindirimi hoş kokulu geğirti ve terden 
başka bir külfet getirmeyecektir. Cen- 
net halkına yorgunluk ve usanç gelme- 
yeceği için (Fâtır 35 / 35) uykuya da ihti- 
yaç duymayacaklardır. Cennet ehlinin 
imkânlarını dile getiren bir hadiste on- 
lara şöyle nida edileceği kaydedilir: “Da- 
ima sağlıklı olup asla hastalanmayacak- 
sınız, Sonsuza kadar yaşayıp ölmeyecek- 
siniz, gençliğinizi koruyup hiçbir zaman 
ihtiyarlamayacaksınız, sürekli nimetler 
içinde olacak ve güçlükle karşılaşmaya- 
caksınız” (Müslim, “Cennet”, 22). Konu ile 
ilgili hadislerin bazı rivayetlerinde cen- 
nete girecek erkeklerin ataları Âdem'in- 
ki gibi bir bünyeye sahip olacakları, hat- 
ta 60 arşın boyunda bulunacakları an- 
latılır. Ayrıca bu erkeklerin daima otuz 
üç yaşında olmakla birlikte bıyıkları ye- 
ni terlemiş sakalsız gençler görünümü 
arzedeceklerinden de söz edilir. Kadın- 
ların ise çok güzel tenli ve çok değerli 
elbiselere bürünmüş halde bulunacak- 
ları ifade edilir. 


Cennet ehlinin ruhi portreleri konu- 
sunda en çok vurgulanan özellik, onla- 
rın gönüllerinde kin ve nefretin bulun- 
mayacağı hususudur. “Gönüllerindeki 
kini söküp atacağız” (el-A'râf 7/43) şek- 
lindeki ifadeler, cennete gireceklerin mâ- 
nevi bir arındırma operasyonuna tâbi 
tutulacağının delilidir. Yine ilgili âyet ve 
hadislerin beyanına göre cennette ku- 
sursuz bir ahlâki hayat yaşanacak, cen- 
netlikler arasında anlamsız ve gereksiz 
konuşmalar, suçlamalar olmayacak, tam 
bir dostluk ve kardeşlik hayatı hüküm 
sürecektir (el-Hicr 15/47; el-Vâkıa 56/ 
25; Müslim, “Cennet”, 16-17). Kötülükler- 
den korunmayı başaranlar meleklerden 
gelen iltifatlarla cennete girecekleri sı- 
rada şöyle diyeceklerdir: “Bize karşı va- 
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adini gerçekleştirip dilediğimiz yerinde 
yerleşebileceğimiz cennete bizleri vâris 
kılan Allah'a hamdolsun!” (ez-Zümer 39 / 
74). Âyetin ifade tarzından, müminlerin 
yerleşim açısından serbestlik içinde ola- 
cakları anlaşılmaktadır. Rahmân süre- 
sinde sözü edilen iki veya dört cennetin 
bir anlamı da bu olmalıdır. Cennet mes- 
kenlerindeki yaygı, sergi vb. ev eşyası- 
nın son derece lüks olması yanında yi- 
yecek ve içeceklerin, ayrıca giysilerin de 
olağan üstü zevk verici özelliklere, te- 
mizlik ve zarafete sahip olacağı muhte- 
lif âyetlerde yer yer ayrıntılı olarak tas- 
vir edilir (ilgili âyet, hadis ve yorumları için 
bk. İbn Kayyim el-Cevziyye, s. 267-293). 
Hadislerde belirtildiğine göre cennet eh- 
line ilk verilecek yemek havyar ziyafeti- 
dir (Buhâri, “Enbiyâ”, l; Müslim, “Münâ- 
fikin”, 30). Cennet konusuyla ilgili olarak 
aşılmaz bir eser kaleme almış bulunan 
İbn Kayyim el-Cevziyye, cennet ehlinin 
yiyecek ve içeceklerine temas eden âyet 
ve hadisleri kaydettikten sonra bu nas- 
lara göre cennette ekmek, et, meyve, tat- 
lı, ayrıca su, süt ve şarap gibi yiyecek ve 
içecekler mevcut olmakla birlikte bun- 
ların dünyadaki benzerleriyle isimden 
başka bir münasebetinin bulunmadığı- 
nı söyler (Hâdi'l-ervâh, s. 274). Nitekim 
fevkalâde zevk veren cennet şarabı ka- 
dehler dolusu içileceği halde sarhoşluk 
ve rahatsızlık vermeyecektir (es-Sâffât 
37/45-47; Muhammed 47/15). Cennet 
halkının beslenme rejiminde meyvelerin 
önemli bir yer tuttuğu çeşitli âyetlerin 
beyanlarından anlaşılmaktadır. 

Cennet hayatının nimetlerini dile ge- 
tiren nasların ayrıntılı anlatımları ve bun- 
ların hayal ettirdiği cismani zevkler, ba- 
zı yabancı araştırmacıların eleştirilerine 
konu olmuştur. Halbuki cennet hayatının 
nimetleri bu cismani zevklerden ibaret 
değildir. Cennet halkı asıl mutluluğu mâ- 
nevi tatminde bulacak, onlar nefes alıp 
vermek kadar tabii bir şekilde Allah ile 
irtibat kuracak, cemâlini müşahede ede- 
rek O'nunla konuşacaklardır (aş. bk.). 
Aradaki derin mahiyet farkına rağmen 
uhrevi hayat dünya hayatına benzer şe- 
kilde devam edeceğine göre oradaki kon- 
for da buradaki konforla bir bakıma bağ- 
lantılı olacaktır. Gazzâli'nin de işaret et- 
tiği gibi deney dünyasından aldığı izle- 
nimler sayesinde idrak gücüne sahip 
olan insana bu idrakin sınırlarını aşan 
kavramlarla herhangi bir konuda fikir 
vermek mümkün değildir. Dünya haya- 
tındaki cismani zevklerin ruhun yüceli- 
şine engel teşkil ettiği genellikle kabul 
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ediliyorsa da bunun uhrevi hayatta aynı 
mahiyette olacağı söylenemez. Kitlelere 
hitap eden dinlerin duyulur dünya ile 
paralellik arzeden bu üslüp ve metotla- 
rının özendirici ve etkileyici özellikler ta- 
şıdığı da bilinen bir gerçektir. 


Cinsiyetin insan hayatında önemli bir 
yer tuttuğu şüphesizdir. Kur'ân-ı Kerim'- 
de de vurgulandığı üzere (er-Rüm 30/ 
21) karşı cinsler hayatlarını birleştirmek- 
le bedeni ve ruhi tatmin bulmaktadırlar. 
Aynı tatminin uhrevi hayatta da devam 
etmesi tabiidir. Cennet tasviriyle ilgili 
çeşitli âyet ve hadislere göre cennette 
hem dünya kadınları hem de hüriler 
bulunacaktır. Âyetlerde geçen “tertemiz 
zevceler” ifadesi (el-Bakara 2/25; Âl-i İm- 
rân 3/15), hürilerle birlikte dünya kadın- 
larını da kapsamına almaktadır. Cenne- 
te giriş öncesinde müminlere uygulana- 
cak bedeni ve ruhi arındırma operasyo- 
nu sonunda, kadınların cinsi hayatları- 
na olumsuz etki yapan, mutluluklarını 
bölen fizyolojik ârızaların ve ruhi depres- 
yonların tamamen giderileceği anlaşıl- 
maktadır. Çeşitli âyet ve hadislerde cen- 
net kadınlarının güzelliği, zarafeti ve çe- 
kiciliği konusunda canlı tasvirler mevcut- 
tur. Ancak âlimler bu tasvirlerden hüri 
kaydını taşımayanların bile hürilere mün- 
hasır olduğunu kabul etmişlerdir. Tirmi- 
zi'nin el- Câmi'u'ş-şahih'inde yer alan 
(“Sıfatü'l-cenne", 24) ve Kurtubi tarafın- 
dan tamamlanan (et- Tezkire, s. 555) bir 
rivayette ise hüriler kendi ayrıcalıkların- 
dan söz edecekleri bir sırada cennette- 
ki dünya kadınları, dünya hayatında iş- 
ledikleri güzel ameller sebebiyle onlar- 
dan üstün olduklarını ifade edecekler ve 
onları susturacaklardır. Kurtubi'nin HZ. 
Peygamber'e nisbet ettiği başka bir ha- 
diste de cennete giren dünya kadınları- 
nın hürilerden 70.000 kat üstün olduğu 
ifade edilmiştir. Bu hadisin doğruluğu 
tevsik edilememiş olsa da bilginler ara- 
sında böyle bir telakkinin bulunması dik- 
kat çekicidir. Bir erkeğin kaç eşe, özel- 
likle kaç dünya kadınına sahip olacağı 
hususunda farklı görüşler ileri sürülmüş- 
tür. Konuya çeşitli açılardan bakış ya- 
pan İbn Kayyim'in de ifade ettiği gibi 
(Hâdi'l-ervâh, s. 334) bu mevzuda sahih 
olan rivayet Buhâri ile Müslim'de yer 
alan hadistir. Buna göre cennetteki her 
erkeğe “zarif ve şeffaf tenli” iki kadın 
verilecek ve orada evlenmemiş kimse 
kalmayacaktır (Buhâri, "Bed'ü'1-halk”, 8; 
Müslim, “Cennet”, 14). Kadınların ikisi de 
hüri veya dünya kadını olabileceği gibi 
birinin hüri, birinin de dünyalı olması 


muhtemeldir. Müslim'in rivayetinde ge- 
çen ilâve bilgiden anlaşıldığına göre râ- 
vi Ebü Hüreyre söz konusu hadisi, cen- 
nette kadınların mı yoksa erkeklerin mi 
daha fazla olacağı hususunun tartışıl- 
ması münasebetiyle nakletmiş ve dolay- 
lı olarak dünya kadınlarından iki eşin ve- 
rileceğini ifade etmiştir. 

“İri gözlerinin beyazı saf, siyahı koyu, 
gümüş berraklığında beyaz tenli kızlar" 
anlamına gelen hürilerin cennet erkek- 
leri için farklı bir yapiya sahip kılınarak 
yaratıldığı ve “erkeklerine düşkün, baş- 
kalarında gözü olmayan, kimse tarafın- 
dan dokunulmayan, inci tenli, yakut ya- 
naklı, yaştaş genç kızlar” gibi kavram- 
larla vasıflandırıldıkları muhtelif âyet- 
lerde görülür (bk. İbn Kayyim el-Cevziyye, 
s. 316-328). Bir yandan pedagojik amaç- 
ların, öte yandan konu ile ilgilenenlerin 
kendilerine has estetik duygu ve hayal- 
lerin etkisiyle hürilerin yapısı ve câzibe- 
sine dair çeşitli yorumlar yapılmıştır. 
Bunlardan biri de onların za'ferandan 
yaratılmış olduğu iddiasıdır (Ebü Nuaym, 
II, 224-226). İbn Kayyim, hadis diye nak- 
ledilen ve eleştirilere konu olan rivayet- 
leri sıraladıktan sonra en güzel endama 
sahip insanın yaratılışı topraktan olmuş- 
ken za'ferandan yaratılacak bir mahlü- 
kun ne önemi olacağını hayretle sorar 
(Hâdi'l-ervâh, s. 336-3377). Hürilerin sayı- 
sı hakkında da değişik ve doğrulukları 
sabit olmayan rivayetler mevcuttur. Ge- 
nel eğilim, her erkeğe dünya hanımla- 
rından iki, hürilerden ise birkaç tane ve- 
rileceği yolundadır (bk. İbn Kesir, Il, 454- 
458; İbn Kayyim el-Cevziyye, s. 334; ayri- 
ca bk. HÜRİ). 

Cennetteki cinsi hayatla ilgili tasvir- 
lerde güzellik, çekicilik vb. faktörler ka- 
dınlara nisbet edildiği halde bu tür tas- 
virlerin sağladığı özendirici sonuç ve 
avantajların genellikle erkekler için söz 
konusu edildiği ve kadının âdeta erke- 
ğin zevklerini tatmin eden bir vasıta ola- 
rak gösterildiği şeklinde bir itirazın ileri 
sürülmesi mümkündür. Arap dilinde ka- 
dınlı erkekli bir topluluğa hitap edilirken 
veya onlara yönelik açıklamalar yapılır- 
ken müzekker sigaların kullanıldığı bi- 
linmektedir. Ayrıca hemen bütün millet- 
lerin sanat ve edebiyatlarında kadın za- 
rafet ve câzibenin odak noktası olarak 
kabul edilmiş, aşk şiirleri ve diğer sanat 
alanlarının ana teması kadın olmuş, bü- 
yük bir çoğunlukla kadın talep eden de- 
ğil talep edilen konumunda bulunmuş- 
tur. Aynı üslüp ve yaklaşımın cennette- 
ki cinsi hayatın tasvirinde de hâkim ol- 


duğu anlaşılmaktadır. Kimsenin bekâr 
kalmayacağı cennet hayatında erkeğe 
-biri dünya kadını, biri de hüri olmak 
üzere- en az iki eş verileceği halde ka- 
dının birden fazla kocaya sahip bulun- 
maması da aynı temaya bağlı olmalıdır. 
Gerçekten dünya hayatında kadın psi- 
kolojisi üzerinde sürdürülen çalışmalar, 
yapılan anket ve araştırmalardan onun 
monogam olduğu, gönül ve hayal âlemin- 
de sadece bir erkeğe yer verdiği anlaşıl- 
mıştır. Bu aynı zamanda insan türünün 
devamını sağlayan ana rahminin korun- 
ması, dolayısıyla nesebin tayini ve neslin 
bekâsı için de gereklidir (bk. ÇOK EVLİLİK). 


İslâmiyet'te dini kabullenme ve ilâhi 
buyrukları yerine getirme hususundaki 
sorumluluk ferdidir, kimse diğerinin di- 
ni yükümlülüğünü taşımadığı gibi bu- 
nun olumlu veya olumsuz sonuçlarına 
da muhatap olmaz (Fâtır 35 / 18). Ancak 
iman ve ameliyle cennete girmeye hak 
Kazanmış aile fertleri arasında Allah ka- 
tında değeri en üstün olanın diğerlerini 
yanına alabileceği kabul edilmektedir 
(Taberi, XXVI, 15-17). Dünyada birden faz- 
la erkekle evlenmiş kadının cennette 
bunlardan hangisinin eşi olacağı mese- 
lesi ashaptan itibaren düşünülmüştür. 
Bâkire olarak ilk evlendiği erkekle veya 
son kocasıyla bulunacağı şeklinde iki ay- 
rı kanaat yanında, hadis olduğu ileri sü- 
rülen iki farklı rivayete dayanılarak hu- 
yu daha güzel olanla veya tercih edece- 
ği bir kocasıyla beraber bulunacağı söy- 
lenmiştir (Kurtubi, s. 560-561; İbn Kesir, 
Il, 548). Dünya hayatında meşrü evlen- 
melerle kurulan ailelerin cennette aynen 
devam etmesi nazari olarak mümkün 
görülmekle birlikte cennete girmeye hak 
kazanamayanların, birden fazla evlilik- 
lerin veya evlenmeden ölen kadın ve er- 
keklerin durumu farklılıklar meydana 
getirecektir. Bu bakımdan cennetteki aile 
hayatını dünyadakinin devami gibi te- 
lakki etmek isabetli görünmemektedir. 
Cennette bulunacak dünyalı kadın ve er- 
kek kesimi arasında evlenme açısından 
kendiliğinden bir denkliliğin oluşması 
muhtemeldir. Bir hadiste belirtildiğine 
göre Allah cennet için yeniden bazı ne- 
siller (kadın ve erkekler) yaratacaktır. Ka- 
dınlı erkekli eşlerin sayısını tamamlamak 
ve dengeyi sağlamak için bu yeni nesil- 
lerden faydalanılması mümkündür. Dün- 
ya hayatında önemli bir mutluluk vesi- 
lesi olan çocuk yapmanın ve dolayısıyla 
üremenin cennette de olup olmayacağı 
tartışmalıdır. İbn Kayyim, dünyadaki gi- 
bi bir üremenin cennette mümkün ola- 
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mayacağını on delil ile ispata çalışır. Bu- 
nunla birlikte aynı müellife göre çocu- 
ğun ana karnında oluşumundan gençlik 
çağına ulaşıncaya kadar bütün evreleri 
bir anda tamamlaması suretiyle bir üre- 
me imkân dahilindedir (Hâdi'l-ervâh, s. 
348-357). Ancak cennet sakinlerinin çev- 
resinde, saçılmış inciler gibi çocuklar ve 
hizmet elemanları daima bulunacaktır 
(et-Tür 52/24; el-İnsân 76/ 19). 

Güvenilir bir kaynağa dayanmamakla 
birlikte cennette konuşulacak dilin Arap- 
ça olacağı şeklinde yaygın bir kanaat var- 
dır. Cennete girmeden önceki kıyamet 
merhalelerinde Süryânice konuşulacağı 
da ileri sürülmüştür. Cennet hayatı için 
düşünülen mânevi zevk ve ruhi tatmin 
yollarından biri de müziktir. Bu konuda 
hadis kaynaklarında da bazı rivayetler 
yer almıştır. Hürilerden söz eden bir kı- 
sım hadislerde onların bir nevi konser 
vereceği ifade edilmektedir (Tirmizi, *“Şı- 
fatü'l-cenne”, 24). İman edip faydalı iş- 
ler yapanların cennette zevk ve neşe için- 
de yaşatılacaklarını ifade eden âyetin 
(er-Rüm 30 / 15) tefsirinde buradaki ru- 
hi tatminin müzikle olacağını söyleyen 
bilginler mevcuttur (Taberi, XXI, 19-20). 
Cennet müziğinin ağaç yapraklarının bir- 
biriyle teması veya İsrâfil'in süru yoluy- 
la oluşacağı da düşünülmüştür. Cennet 
ehlinin beden yapısı ve yeteneklerinden 
bahseden hadislerde, müminlerin Allah'a 
olan övgü ve tâzimlerini (tesbih ve tah- 
mid) derin bir sevgi ve samimiyetle dile 
getireceklerinden söz edilmesi yanında, 
Allah ile yapacakları konuşmalarda mü- 
zik nağmelerinden duyulan bir coşku ve 
bedii zevk halini yaşayacakları belirtilir. 
Cennet hayatındaki müziğin melekler, 
hüriler ve insanlarla ağaçların, kuşların... 
katılacağı evrensel bir âhenk niteliğin- 
de olacağı da düşünülebilir. 

Büyük insan kitlelerine hitap etmeyi 
amaçlayan dinler bütün tâlimat ve tel- 
kinlerinde, özendirici ve caydırıcı tedbir- 
lerinde onların duygu, düşünce ve idrak 
seviyelerini hesaba katmışlardır. Bu se- 
beple semavi dinlerde, özellikle İslâmi- 
yet'te naslar çerçevesinde yer alan cen- 
net-cehennem tasvirlerini söz konusu 
bakış açısından değerlendirmek gere- 
kir. Bedeni ihtiyaçları gideren ve cisma- 
ni zevkler sağlayan cennet nimetleri as- 
lında cennet sakinleri için amaç değil- 
dir. Ulaşılmak istenen asıl hedef Allah 
rızâsıdır. İnsan için bu rızâya nâil olmak, 
Allah'ın kendi katından bedene bahşet- 
tiği ruhu (el-Hicr 15/29) yine O'na yönelt- 
mek, O'nu müşahede etmek, O'nunla ko- 
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nuşmaktır. Müslümanlar arasında min- 
net ve şükran duygularını dile getirme- 
ye vesile olan en samimi ve en yaygın 
dua ifadesi, “Allah râzı olsun!” cümlesi- 
dir. Allah'ın dostları O'na en yakın olan, 
O'nun rızâ ve muhabbetini kazanan, O'nu 
gönülden sevip rızâ ve teslimiyetle en 
büyük mutluluğa erenlerdir. Cennet ve 
Allah rızâsı münasebetini dile getiren 
bir âyette, “Allah mümin erkeklerle mü- 
min kadınlara içlerinde ebedi kalacakla- 
rı, zeminlerinden ırmaklar akan cennet- 
ler, adn bahçelerinde güzel meskenler 
vaad etti. Allah'ın rızâsı ise hepsinden 
daha üstündür. İşte en büyük saadet de 
budur” (et-Tevbe 9/72) denilerek uhrevi 
saadetin bu mânevi unsurunun, maddi 
içerikli kavramlarla anlatılan diğer bü- 
tün nimetlerden daha değerli olduğu 
açıkça ifade edilmiştir. Sahih hadislerde 
belirtildiği gibi bütün müminler cennet- 
teki yerlerini aldıktan sonra Cenâb-ı Hak 
kendilerine hitap ederek hallerinden 
memnun olup olmadıklarını soracak, on- 
lar da son derece memnun olduklarını 
ifade edeceklerdir. Bunun üzerine Allah, 
“Size bundan daha değerli bir şey veri- 
yorum: Size rızâmı bezlediyorum, artık 
size gazabım bir daha dokunmayacak” 
diyecektir (Müslim, “Cennet”, 9). 


İslâm âlimleri cennette Allah'ın görü- 
lüp görülemeyeceği (rü'yetullah) konusu- 
nu başta gelen dini ve fikri meseleler- 
den biri olarak incelemiş ve tartışmışlar- 
dır. Rü'yetullah konusuna duyulan bu çok 
canlı ilgi ve merak, müslümanların, insa- 
nın en yüce gerçeği görerek tanıma şe- 
ref ve mutluluğuna lâyık seçkin bir var- 
lık olduğu yolundaki temel değerlendir- 
melerini göstermesi bakımından da ay- 
rıca önem taşır. Kur'ân-ı Kerim'de ölü- 
mün gayb perdelerini kaldıran vesileler- 
den biri olduğu ifade edilir (Kâf 50/ 22). 
Müminler ölüm sonrasındaki hayatta Al- 
lah'a yaklaştırılmış kullar olduklarına gö- 
re ulühiyyet âleminin bazı sırlarına vâ- 
kıf olmali, o muazzam gerçeklerin per- 
deleri onlar için aralanmalıdır. Bu sebep- 
le sayıları pek az olan bazı Muttezili bil- 
ginler dışında bütün İslâm âlimleri cen- 
net ehlinin Allah'ı göreceğini kabul et- 
miş ve bunu insanoğlunun erişebileceği 
en büyük mutluluk olarak görmüşlerdir. 
Seçkin peygamberlerin bile dünya ha- 
yatında Allah'ı görememesi, bazı Batılı 
yazarların zannettiği gibi (E7, II, 1015) ebe- 
di hayatta da göremeyeceğinin bir delili 
sayılmamalıdır. Çünkü mahiyetleri itiba- 
riyle bu iki âlem tamamen birbirinden 
farklıdır. Allah'ın görülmesi meselesini, 
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bu konuya dair yedi âyeti, yirmi altı sa- 
hâbinin naklettiği hadisleri, ayrıca bir- 
çok sahâbi, tâbiin ve mezhep imamının 
görüşlerini de dikkate alarak inceleyen 
İbn Kayyim (Hâdi'l-ervâh, s. 402-474), ese- 
rinde Allah'ın cennet ehli ile konuşma- 
sına da yer vermiştir (s. 478-485). Mü- 
minlerin Allah'ı nasıl göreceği hususu 
da tartışılan önemli konulardan biri ol- 
muştur. Allah maddenin taşıdığı bütün 
nitelik ve özelliklerden münezzehtir. Hal- 
buki insan kendisine nisbetle belli bir 
açı içinde, belli bir mesafede bulunan ve 
görülme engeli bulunmayan cisimleri gö- 
rebilir. Kelâm âlimleri, görme ve görül- 
me şartlarının belli tabii kanunlara bağlı 
olduğunu, ancak ebediyet âleminde gör- 
me olayının vukuu için bunların mevcu- 
diyetinin gerekmediğini kabul etmişler- 
dir. Müminlerin Allah'ı görmesi, O'nun 
zâtının şu anda bilinmeyen şartlar çer- 
çevesinde kendilerine tecelli etmesi şek- 
linde olacaktır. İbnü'l-Arabi, hiçbir be- 
şer idrakinin cennetteki fevkalâdelikleri 
kavrayamayacağı prensibinden hareket- 
le, söz konusu tecellinin nasıl gerçekle- 
şeceği hususuna ilgi çekici bir yaklaşım 
denemesi yapmıştır (el-Fütühât, V, 76- 
78; ayrıca bk. RÜ”YETULLAH). 


Cennetin yapısı, kuruluşu ve bölümle- 
riyle cennet hayatı ve nimetleri hakkın- 
da yapılan tasvirlerin genel seyrinden 
anlaşılacağı üzere cennet, dolayısıyla ce- 
hennem ve âhiret hayatı sadece ruhlar 
âleminde değil ruh ve bedenden oluşan, 
ayrıca bağı bahçesi, nehri, yapısı vb. bu- 
lunan bir maddeler ve realiteler dünya- 
sında başlayıp devam edecektir. Sadece 
Kur'an âyetleri çerçevesinde bile mev- 
cut nasların içerdiği maddi unsurları, mâ- 
nevi ve ruhi anlatımlar veya sembollerle 
te'vil etmek mümkün değildir. Nitekim 
bütün kelâm âlimleri bu yönde düşün- 
müşler, buna karşılık filozofların çoğun- 
luğu ile bazı mutasavvıflar âhiret haya- 
tnn cismaniliğini kabul etmediklerin- 
den İslâmi naslardaki cismani tasvirleri 
te'vil etmek gerektiğini ileri sürmüşler- 
dir. Gazzâli'nin filozoflara yönelik ağır 
eleştirilerinden sonra İbnü'1-Arabi de ke- 
lâmcıların görüşünü benimsemiş ve bir 
kısım süfilerin, cennet ehlinin fevkalâ- 
de değişim kabiliyetlerine sahip olacak- 
larını, halbuki maddi bedenin buna el- 
verişli olmadığını öne sürerek cesetlerin 
değil ruhların haşrolunacağına hükmet- 
melerini hatalı bulmuştur. Süfiler tefek- 
kürlerinde keşf” mertebesine ulaşabil- 
selerdi âhiret âleminde, dünyadakinin 
aksine, ruhların cisimlere zarf teşkil et- 
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tiğini görecekler ve hükmün cisimlere 
değil ruhlara ait olduğunu kabul edecek- 
erdi (bk. Şa'râni, II, 175). Gazzâli cennet 
zevklerinin hissi, hayali ve akli olmak üze- 
re üçe ayrıldığını ve herkesin kendi kabi- 
liyetine göre bunların tamamından veya 
bir kısmından faydalanacağını kabul et- 
miştir. Dünya hayatında özellikle hayali 
ve akli zevklerin kusuru olan kesintiler 
(inkıtâ) âhirette bertaraf edilip bu zevk- 
ler süreklilik kazandığında son derece 
cazip olurlar (e/-Madnün, IV, 159-161). İb- 
nü'l-Arabi de Rahmân süresindeki “iki 
cennet” (55 / 46, 62) ifadesine dayanarak 
hissi ve mânevi olmak üzere iki türlü cen- 
netin bulunduğunu söyler. Eğer cennet 
sadece mânevi olsaydı dünyada dini ha- 
yatlarını ilâhi ölçülere (mizan) göre sür- 
düren müminlere amellerinin tam kar- 
şılığı verilmemiş olurdu. Ancak cennet- 
liklerin yemesi, içmesi açlık ve susuzluğu 
gidermek için değil, Allah'ın hiçbir ihtiya- 
cı olmadığı halde bir şeyi murad etmesi 
gibi, zaaftan ve ihtiyaçtan doğmayan bir 
zevkten ibarettir. Ona göre cennetteki 
yeme, içme, cinsiyet, elbise, güzel koku, 
müzik, güzel manzara, güzel kadın, renk- 
ler, ağaçlar, nehirler gibi maddi zevkleri 
hem zâhid hem de ârifler tattığı halde 
mânevi zevkler sadece âriflere mahsus- 
tur (el-Fütühât, V, 60-61; IX, 338-339). 


Cennet Ehli. Cennet Kur'ân-ı Kerim'de 
genellikle “iman ve sâlih amel" sahipleri- 
ne vaad edilmiştir. Ancak bu temel pren- 
sibin dışında kalan bazı grupların da cen- 
nete girecekleri, çok yönlü tartışmalara 
rağmen âlimler tarafından umumiyetle 
benimsenmiştir. Bunlar çocuklar, deliler 
ve fetret dönemlerinde yaşayan insanlar- 
dır. Müslüman ailelerinin ergenlik çağına 
gelmeden ölen çocuklarının cennete gi- 
receği âlimlerin çoğunluğu tarafından 
kabul edilmekte, ancak müşriklerin ço- 
cukları için tereddütler bulunmaktadır. 
Mutlak adâlet, nihayetsiz lutuf ve rahmet 
sahibi olan Allah, mükellef olmayan kul- 
larını cehennemle cezalandırmayacağına 
göre çocukların ve delilerin ebediyet âle- 
mindeki yerlerinin cennet olacağı Kabul 
edilmelidir. Hak dinin varlığından ve pey- 
gamberlerin tebliğlerinden haberdar ol- 
mayan insanlar da (bk. FETRET) akıllarıy- 
la kâinatın yaratıcısı ve yöneticisini idrak 
etseler bile onun emir ve yasakları husu- 
sunda bilgi sahibi olamayacaklardır. Bu 
husus dikkate alınarak onların da dini 
yükümlülük açısından çocuklar ve deliler 
gibi mâzur görülecekleri düşünülebilir (bk. 
Halimi, s. 175-182; Kurtubi, s. 591-600). 

Cennete girmenin temel şartı olan 
iman, Allah ile kul arasında mevcut sev- 


gi bağının kuldaki yansımasından iba- 
ret olup hiçbir şekilde yokluğu düşünü- 
lemez. “Faydalı işler” anlamına gelen sâ- 
lin amellere gelince, insan hayatı boyun- 
ca dini ölçüler açısından yapılması veya 
terkedilmesi gereken şeyler olmak üze- 
re iki gruba ayrılan bu fiillerin hem sa- 
yısı çok hem de işleniş biçimleri değişik- 
tir. Bir kişinin bunların tamamını yerine 
getirmesi fiilen imkânsızdır. İbn Kayyim 
el-Cevziyye, cennete girmeye vesile olan 
amelleri âyetlere dayanarak saydıktan 
sonra Mâün süresinin son âyetlerinden 
de (107/6-7) faydalanarak bunları iki 
noktada özetler: Yaratanın kulluğunda 
samimiyet, yaratılmışlara şefkat. Bu da 
nihai olarak bir noktada yoğunlaşır: Al- 
lah ile O'nun sevdiği bütün hususlarda 
uyum içinde olmak (Hâdi'l-ervâh, s. 549- 
551). Bir âyette ebediyet nimetlerinin 
peygamberler, sıddıklar, şehidler ve sâ- 
lihlere ait olacağı ifade edilirken (en-Ni- 
sâ 4/69) cennetin semâvât ve arz kadar 
geniş olduğunu belirten başka bir âyet- 
te, kötülüklerden sakınma yanında bol- 
lukta ve darlıkta başkalarına yardım et- 
me, öfkeyi yenme, insanların kusurla- 
rını bağışlama ve işlediği günahlarda 
ısrar etmeyip Allah'tan af dileme has- 
letleri sıralanır (Âl-i İmrân 3/ 134-135). 
Birçok hadiste cennete gireceklerin va- 
sıfları farklı şekillerde dile getirilmiş- 
tir (bk. Miftahu künüzi's-sünne, "el-cen- 
ne" md.). Hz. Peygamber cennetin üst 
derecelerini tasvir ettiği bir sırada yanın- 
da bulunan sahâbiler, cennetin bu seç- 
kin yerlerine olsa olsa peygamberlerin 
yerleşebileceğini söylemiş, Resül-i Ek- 


rem ise şöyle demiştir: “Evet öyle; bir 
de Allah'a inanan ve peygamberleri tas- 
dik eden kişiler” bu derecelere nâil ola- 
bilir (Buhâri, “Bed'ü'l- halk", 8; Müslim, 
“Cennet”, 11). İslâmi naslar, cehenneme 
girmeye müstahak olanları kaba, kibirli, 
cimri, katı yürekli gibi vasıflarla, cennet- 
likleri de bunun tam aksi niteliklerle tas- 
vir eder. Bir hadiste cennet ehli, adalet- 
li ve cömert hükümdar, yakınlarına ve 
bütün müslümanlara karşı merhametli 
ve yufka yürekli insan, bir de aile fert- 
leri kalabalık olduğu halde başkasına el 
açmayan kişi olarak belirtilmiş; bir di- 
ğerinde de cennete kalpleri kuşlarınki 
kadar ürkek ve hassas olanların gire- 
ceği ifade edilmiştir (Müslim, “Cennet”, 
27, 63). Hz. Peygamber'den, cennete gi- 
remeyecek tipleri tasvir eden birçok 
hadis rivayet edilmiştir. Bu tipler ara- 
sında, kalbinde zerre kadar da olsa kibir 
bulunan, kovculuk yapan, hısım akra- 
ba ile ilişkisini kesen, komşusuna ezi- 
yet veren insanlar ile halkına karşı sami- 
mi davranmayan öğüt dinlemez devlet 
adamı da vardır (Miftâhu künüzi's-sün- 
ne, “el-cenne" md.). Ehl-i sünnet âlim- 
leri bu tür hadislerin terbiyevi amaçlar 
taşıdığını, imanı olan kişilerin bir sü- 
re cehennemde azap görseler bile enin- 
de sonunda cennete gireceklerini kabul 
ederler. Cennet kapısının ilkin kendisi 
tarafından açılacağını ifade eden hadi- 
sinin bir rivayetinde Hz. Peygamber şöy- 
le der: “Cennet kapısını ilk açacak olan 
benim; ancak bir kadın benden önce onu 
açmaya çalışır. Kendisine, 'Ne yapıyor- 
sun, sen kimsin?’ diye sorarım. Şöyle 
cevap verir: Ben yetimlerine bakmak için 
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evlenmeyen dul bir kadınım” (Müslim, 
“İmân”, 333; Heysemi, VIII, 172). 

Bir kısmına burada temas edilen sâ- 
lih ameller, aslında doğrudan cennete 
girmeyi gerektirmeyip sadece Allah'ın 
rahmet ve muhabbetine nâil olmayı sağ- 
lar. Ne var ki O'nun engin muhabbet ve 
merhametinin tecellileri içinde şüphe 
yok ki cennet de vardır. Hz. Peygamber, 
amel ve ibadette aşırı gitmeyi menetti- 
ği hadislerinin birinde ilâhi rahmet ol- 
madan kimsenin cennete giremeyece- 
ğini beyan ederek orta yolun takip edil- 
mesini ve ümitli olunmasını tavsiye et- 
miştir (Müslim, “Münâfikin”, 78). Bu tür 
tavsiyelerin, zâhidlerin amellerine güven- 
memeleri ve kendilerini Allah'ın azabın- 
dan emin telakki etmemeleri gibi dolay- 
bazı uyarıları da kapsadığı şüphesiz- 
dir. Buhâri ile Müslim'in eserleri de da- 
hil olmak üzere çeşitli hadis kaynakla- 
rında, Muhammed ümmetinden azım- 
sanmayacak bazı grupların hesaba tâbi 
tutulmadan cennete gireceklerini ifade 
eden hadisler bulunmaktadır. Bu grup- 
lar için sayılan özelliklerin başlıcaları şun- 
lardır: Vücutlarına dövme yaptırmamak, 
üfürükçülükle uğraşmamak, uğursuz 
nesne ve olayların mevcudiyetine inan- 
mamak ve yalnız Allah'a tevekkül edip 
başkasından korkmamak (İbn Kesir, Il, 
147-160). Burada sayılan hususların, İs- 
lâm'dan önceki dönemde puta tapıcılık 
çerçevesinde yer alan inançlara işaret 
ettiği anlaşılmaktadır. 

Dünya hayatında insanları en çok meş- 
gul eden konulardan biri olan ekonomik 
farklılığın cennet hayatını da ilgilendir- 
diği görülmektedir. İmam Müslim'in de 
katıldığı bazı muhaddisler, fakir mümin- 
lerin zenginlerden önce cennete girecek- 
lerini dile getiren hadisler rivayet etmiş- 
lerdir (Müslim, “Zühd”, 37; İbn Kayyim el- 
Cevziyye, s. 168-170). Fakat İbn Kayyim'in 
de belirttiği gibi bu durum, fakirlerin 
zenginlerden mutlak mânada üstün olu- 
şundan değil zenginlerin hesaplarının 
uzun sürmesinden kaynaklanacaktır. Zi- 
ra vecibelerini yerine getiren zengin di- 
ni hayatı itibariyle fakirden üstün ola- 
bilir. Cennet sakinlerinin yarısını veya 
daha fazlasını tek başına Muhammed 
ümmetinin oluşturacağının umulduğu- 
nu ifade eden hadisler Kütüb-i Sitte'- 
de yer almış bulunmaktadır (bk. Miftahu 
künüzi's-sünne, "el-cenne" md.). Böyle 
bir telakki, sınırlı zaman ve mekânlarda 
görev yapan ve töbileri az olan pey- 
gamberlerin inanmış ümmetlerinin de 
az olacağı düşüncesinden ileri gelmek- 


tedir. Nitekim Hz. Müsâ'nın tâbileri az 
bir yekün teşkil ettikten başka yahudi- 
ler Müseviliği milli bir din çerçevesinde 
tutarak onun yayılmasını engellemişler- 
dir. Kur'ân-ı Kerim'in ifadesiyle, “biz hı- 
ristiyanız” diyen (el-Mâide 5 / 14) ve ka- 
labalık bir nüfus oluşturan Hz. İsâ bağlı- 
larına gelince Kur'an'ın, kendilerini müs- 
lümanlara en çok sempati duyan din 
mensupları olarak kabul etmesine rağ- 
men onlar son peygamber Hz. Muham- 
med'i tasdik etmemiş, bunun yanında 
tevhid ilkesini ihlâl etmiş, kendi dinle- 
rinin gereklerini de yerine getirmemiş- 
lerdir. 

Allah'ın rahmeti gazabından kat kat 
fazladır. Çok geniş mekânlara sahip olan 
cehennem ile cennetin her biri, kendisi- 
ne lâyık olanları bünyesine aldıktan son- 
ra dolmayacak ve fazlasını talep edecek- 
tir. Sahih hadislerde belirtildiği gibi Al- 
lah cehennemi dürüp bükmek suretiyle 
küçültecek ve orada boş yer kalmaya- 
caktır. Cennet için de yeniden bazı nesil- 
ler yaratacak ve onu bunlarla doldura- 
caktır (Buhâri, “el-Eymân ve'n-nüzür", 
12, "Tevhid", 7; Müslim, “Cennet", 35, 37). 
Allah'ın yaratacağı bazı nesillerle cehen- 
nemi de dolduracağı tarzında Buhâri'de 
yer alan diğer bir rivayetin ise (“Tevhid", 
25) hatalı olduğu, hadis metnini nakle- 
den bazı râvilerin bu metni cennetle il- 
gili benzer bir ifade ile karıştırdığı ka- 
bul edilmiştir (İbn Kayyim el-Cevziyye, s. 
536; Ayni, XI, 570). Çünkü âdil-i mutlak 
olan Allah'ın suç işlemeyeni cezalandır- 
ması söz konusu değildir. Cennet için 
yeni nesiller yaratmasında, oradaki er- 
kek ve kadın sayısının denkleştirilmesi 
açısından da hikmetler mevcuttur. 

Halen Mevcut Olup Olmadığı ve Ebedi- 
yeti. Cennetin halen mevcut olup olma- 
dığı hususu tartışmalıdır. İbn Kayyim, 
onun mevcudiyetini kabul edenlerin Âdem 
kıssasını delil olarak göstermelerini eleş- 
tirmekte ve Âdem'in iskân edildiği ye- 
rin ebediyet cenneti olup olmadığı ko- 
nusunun bilginler arasında tartışmalara 
yol açtığını söylemektedir (Hâdi'l-ervâh, 
s. 51). Halbuki yaygın telakkiye göre cen- 
netin varlığı Âdem kıssası ile sabit ol- 
makta, cehennemin halen mevcudiyeti 
de onunla kıyaslanmaktadır (bk. CEHEN- 
NEM). Cennetin halen mevcudiyeti ka- 
bul edildiği takdirde bu defa nerede bu- 
lunduğu meselesiyle karşılaşılmaktadır. 
Kur'ân-ı Kerim'de genişliği göklerle yer 
kadar olduğu ifade edilen (Âl-i İmrân 3/ 
133) cennetin bu âlemdeki mekânı için 
belirgin bir şey söylemek mümkün de- 


CENNET 


ğildir. Ebediyet âlemindeki yeri hakkın- 
da ise mutlak mânada gökte, dördüncü 
veya yedinci semada, yahut yedi sema- 
nın üstünde ve arşın altında bulunduğu 
yolunda rivayet edilen çeşitli hadislerin 
doğruluğu tevsik edilememiştir (bk. Ebü 
Nuaym, |, 165-170). Yalnız cennetin yu- 
karıda, yükseklerde bulunduğu kanaati 
yaygındır. Nitekim hem konu ile ilgili ha- 
dislerde yer alan “semâ” kelimesinde 
hem de “illiyyin” kelimesinde bu anlam 
vardır. Bazı âyetlerde de cennet “yük- 
sek” (âliye) kavramı ile nitelendirilmiştir 
(el-Hâkka 69/22; el-Gâşiye 88/10). İb- 
nü'l-Arabi âhiret için güneş, ay ve yıldız- 
ları da ihtiva eden bir cehennem âlemi 
tasavvur etmekte, cenneti de bunun 
üzerine yerleştirmektedir. Ona göre gü- 
neşin cisimleri etkilemesi dünya haya- 
tında yukarıdan aşağıya doğru iken âhi- 
rette, tıpkı tencerenin altındaki ateş gi- 
bi, aşağıdan yukarıya doğru olacaktır 
ve cennetin ısıya muhtaç besinleri ce- 
hennemin hararetiyle olgunlaşacaktır 
(el-Fütühat, XII, 437-438). İbnü'l-Arabi'- 
nin, cennetin cehennemden daha geniş 
olacağı telakkisini de yansıtan bu görü- 
şüne paralel açıklamalara ve hayali bazı 
şekillere Erzurumlu İbrâhim Hakkı ile 
(Mârifetnâme, s. 9, 12, 22-23) Yazıcıoğlu 
Mehmed Efendi'nin (Muhammediyye, s. 
4-5, 340-341) eserlerinde de rastlanmak- 
tadır. Bu tür yorumların İslâmi naslara 
değil de müslüman müelliflerin şahsi te- 
lakkilerine dayandığı şüphesizdir. 


İslâm âlimleri ebediyeti yetkinlik, fe- 
nâyı da eksiklik olarak kabul etmişler- 
dir. Ebediyet rahmet ve saadet, fenâ ise 
gazap ve felâkettir. Seçkin kullara niha- 
yetsiz saadet vaad edildiğine göre cen- 
net, rızâ-yı ilâhi, Hakk'ın cemâlinin mü- 
şahede edilmesi gibi saadet vesileleri 
hiçbir zaman kesintiye uğramamalı, so- 
na ermemelidir. Hz. Âdem'e üflenen ilâ- 
hi ruh ile varlık sahnesine çıkarılan in- 
sanlık âlemi yokluğa mahküm edilme- 
melidir. Nitekim çeşitli âyetlerde cen- 
netliklerin oradan çıkarılmayacağı, ölü- 
mü tatmayacakları, cennet nimetlerinin 
tükenmeyip sürekli olacağı ifade edilmiş- 
tir (el-Hicr 15/48; ed-Duhân 44/56; er- 
Ra'd 13/35; Sâd 38/54). Hüd süresinde 
(11/ 106-108) cehennem azabı için ebe- 
diyet kaydı yer almadığı halde cennet 
hayatı için “tükenmeyen ve kesintiye uğ- 
ramayan lutuf” ifadesi kullanılmıştır. İs- 
lâm âlimleri cehennemin veya azabının 
ebediyeti hususunda ashaptan itibaren 
ihtilâf ettikleri halde, Cehm b. Safvân 
hariç, cennetin ebediyeti konusunda it- 
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CENNET 


tifak etmişlerdir. Cehm b. Safvân'ın ilgi 
görmeyen bu fikri Allah'ın ilim, kudret 
ve rahmet sıfatlarını sınırlandırdığı gi- 
bi ebediyet kavramını da ortadan kal- 
dırmaktadır (bk. BEKÂ; TECEDDÜD-i EM- 
SÂL). 

Literatür. Kur'ân-ı Kerim'in çeşitli sü- 
relerinde cennetle ilgili pek çok âyet var- 
dır. Bunlar genellikle cennete girmeye 
vesile olan davranışları belirtmekte, za- 
man zaman cenneti tasvir etmekte, cen- 
net hayatı ve nimetlerinden bahsetmek- 
tedir. Hadis kaynaklarında da cenneti 
konu edinen birçok rivayet mevcuttur. 
A. J. Wensinck'in teşebbüsüyle düzenle- 
nen alfabetik hadis indeksinin W. Raven 
ve J. J. Witkam tarafından hazırlanmış 
özel isimler cildinde “cennet” kelimesi- 
nin kaynakları yedi sütuna yaklaşmak- 
tadır (VIII, 309-312). Buna cennetin di- 
ğer isimlerinin kaynaklarını da ilâve et- 
mek gerekir (VIII, 323, 326). Hadis imam- 
larından Müslim ile Tirmizi e/-Câmi *u's- 
sahih adlı eserlerinde cennete müsta- 
kil birer bölüm (kitab) tahsis etmişler- 
dir (Müslim, 51. kitab, “el-Cenne ve şıfa- 
tü na'imihâ"; Tirmizi, 36. kitab, “Şıfatü'l- 
cenne"). Ayrıca Buhâri'nin Şahih'inde 
“Kitâbü Bed'i'i-halk”ın 8 ve 9, babları, 
Ebü Dâvüd'un es-Sünen'inde “Kitâbü's- 
Sünne”nin 21-23. babları, İbn Mâce'nin 
es-Sünen'inde “Kitâbü'z-Zühd'ün 39. 
babı, Dârimi'nin es-Sünen'inde de “Ki- 
tâbü'r-Rikak”ın 86-87 ve 97-118. bab- 
ları cennetle ilgilidir. 

İslâm literatüründe cennetle ilgili bir 
çok eser telif edilmiştir. Cennet konula- 
rı bazı kitaplarda cehennemle birlikte 
veya genel olarak âhiret bahisleri içinde 
işlenmiştir. Bu tarzda kaleme alınan baş- 
lıca eserleri şöylece sıralamak mümkün- 
dür: Gazzâli, ed-Dürretü'1-fâhire fi “ulü- 
mi'l-âhire (Beyrut 1407 / 1987); Kurtubi, 
et- Tezkire ff ahvâli'l-mevtâ ve umü- 
ri'l-âhire (Beyrut 1405 / 1985); Takıyyüd- 
din es-Sübki, el-İ'tibâr bi-bekâ 'i'l-cen- 
neti ve'n-nâr (Dımaşk 1347; Kahire 1987); 
İbn Kesir, en-Nihâye (Kahire 1389/1969); 
Abdülgani en-Nablusi, Leme 'âtü'l-en- 
vâr fi'l-maktü' lehüm bi'l-cenneti ve'l- 
maktü' lehüm bi'n-nâr (baskı yeri yok, 
Dârü Bedr, 1983); Fazl Abdürrâzık Mah- 
müd, Mücibâtü'1-cenneti ve'n-nâr (Ka- 
hire 1986); Ni'met Sıddiki, e/- Cezâ”: el- 
Cennetü ve'n-nâr (Kahire 1976); Ziyâ- 
üddin el-Makdisi, Sıfatü'l- cenneti ve'n- 
nâr (İZâhu'l-meknün, 1l, 69). Şii literatü- 
ründe müstakil eserlerden başka akaid- 
le ilgili eserlerin âhiret bahisleri içinde 
cennet konularına da yer verilmektedir. 


Ali b. Muhammed el-Küfinin Kitâbü'l- 
Cenneti ve'n-nâr (age, li, 286); İbn Fud- 
dâl el-Küfi'nin Kitâbü'l- Cenneti ve'n- 
nâr (a.g.e. Il, 286); Hâşim b. Süleyman 
el-Bahrâni'nin Nüzhetü'l-ebrâr ve me- 
nârü'l-efkâr fi halki'l-cenneti ve'n- 
nâr (a.g.e. lI, 634) adlı eserleri yanında 
Muhammed Bâkır el-Meclisi'nin Bihâ- 
rü'l-envâr'ında cennet konularına ayrı- 
lan 150 sayfalık kısım birçok Şii rivaye- 
tini bir araya getirmiştir (VU, 116-222). 
Ancak hadis diye nakledilen 217 rivaye- 
tin içinde sahih olanlar pek azdır. Ehl-i 
beyt'in ve mensuplarının cennet haya- 
tındaki üstünlüklerini ifade eden bu riva- 
yetlerin hayal ürünü olduğu anlaşılmak- 
tadır. 


Müstakil olarak yalnız cenneti konu 
alan eserler de mevcut olup bunların en 
önemlileri şunlardır: Ebü Nuaym el-İs- 
fahâni, Sıfatü'l- cenne (1-111, Beyrut 1407- 
1408/ 1987-1988); İbnü'l- Kayyim el-Cev- 
ziyye, Hâdi'l-ervâh ilâ bilâdi'l-efrâh 
(Beyrut 1411/1991) ve bunun muhtasarı 
olan ei- Tarik ile'l-cenne (Kahire, ts.); 
Süyüti, Miftâhu'l-cenne £fi'l-ihticâci 
bi's-sünne (Kahire 1985); Ebü'l-Abbas 
Muhammed Ali, Nisâ'ü ehli'l-cenne 
(Kahire 1987); Süleyman Hasan Ratrüt, 
el-Cenne fi'1- Kur'âni'l-Kerim: Evşâ- 
fühâ ehlühâ ve na 'imühâ (Zerkâ 1989); 
Abdüllatif Aşür, Na'imü'l-cenne fil- 
Kur'ân ve's-sünne (Tunus 1983); Mah- 
müd Ali Karaa, Na “îmü’l- cenne (Kahi- 
re 1984); Yüsuf b. Said es-Safeti, Nüz- 
hetü'l-ervâh fi ba'3i evşâfi'l-cenneti 
dâri'l-efrâh (Kahire 1277, 1305); Abdül- 
gani en-Nablusi, İsbâğu'l-minne fi en- 
hâri'l- cenne (İğâhu'l-meknün, 1, 69). 

İlk defa M. Wolf tarafından Kitâbü Ah- 
våli'l-kryâme adıyla ve Almanca tercü- 
mesiyle birlikte neşredilen (Leipzig 1872) 
kitabın metnini daha sonra J. Macdonald 
Ebü'l-Leys es-Semerkandi'ye nisbet ede- 
rek “Islamic Escatology” başlığıyla ma- 
kaleler halinde yayımlamıştır (/S, 11/3 
11964), s. 285-308; V/4 [1966], s. 330-383). 
Bu metin müellifi belirtilmeden Dekâ?i- 
ku'l-ahbdr fî zikri'l-cenneti ve'n-nâr 
adıyla da basılmıştır (Beyrut 1984). Ebü'l- 
Hasan el-Eş'ari'ye nisbet edilen Kitâbü 
Şecereti'!- yakin de (Madrid 1987) aynı 
metni ihtiva etmektedir. Brockelmann, 
Eş'ari ekolünün kurucusu Ebü'l-Hasan 
el-Eş'ari'ye ait olması mümkün görül- 
meyen ve çeşitli isimlerle anılan bu ki- 
tabın Şehâbeddin Ebü'l-Hasan Ahmed 
b. Muhammed'e (6. 600/ 1203) ait oldu- 
ğunu kaydeder (GAL Suppl., I, 346, 765). 
Keşfü'z-zunün zeylinde Ebü'!-Leys es- 


Semerkandi'ye nisbetle Deka iku'l-ah- 
bâr fî zikri'l- cenneti ve'n-nâr adlı bir 
kitap kaydediliyorsa da (İzâhu'-meknün, 
I, 474) Kâtib Çelebi bu eseri zikrederken 
müellifini belirtmeden sadece müterci- 
minin Abdürrahim b. Ahmed olduğunu 
nakletmekle yetinmiştir (Xeşfü'z -zunün, 
1, 757). 
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p k z “al 
CENNETÜ'1-BAKI' 
(gl iz ) 
Medine'de müslümanların 
kurduğu ilk mezarlık. , 
El 


Medine'nin Baki' veya Bakiu'l-garkad 
adı verilen bu mezarlığı, şehrin güney- 
doğusunda Mescid-i Nebevi'nin yakının- 
da, Kanüni Sultan Süleyman devrinde 
yapılmış ve günümüzde yıkılmış olan ka- 
le duvarlarının dışında bulunmaktadır. 
Eskiden buraya Baki! kapısından geçi- 
lirken bugün Mescid-i Nebevi ile arasın- 
da bina kalmamıştır. 


Hz. Peygamber tarafından mezarlık 
olarak kullanılmasına karar verilmeden 
önce Baki' “garkad” adı verilen bir tür 
çalılıkla kaplı bir yerdi. Resül-i Ekrem 
ashabından vefat edenlerin defnedilmesi 
için bir yer arayarak Baki' mevkiini me- 
zarlık olarak kararlaştırdı. Türkler ara- 
sında daha çok Cennetü'l-Baki' adıyla 
meşhur olan bu mezarlığa muhacirler- 
den ilk defnedilen Osman b. Maz'ün'- 
dur. Hz. Peygamber onun baş ve ayak 
uçlarına kendi getirdiği iki taşı koydu; 
sonra da, “Bu âhirete ilk gidenimizdir” 
diyerek buraya Revhâ adını verdi. Daha 
sonra vefat eden bir kimsenin nereye 
defnedileceği sorulduğu zaman Hz. Pey- 
gamber, “Âhirete ilk gidenimiz olan Os- 
man b. Maz'ün'un yanına” buyururdu. 
Ensardan Baki'a ilk defnedilen ise Es'ad 
b. Zürâre'dir. 

Hz. Peygamber, oğlu İbrâhim vefat 
edince aynı yere defnedilmesini emret- 
ti; kabrinin üstüne su döktü ve buraya 
Zevrâ adını verdi. Bunun üzerine Medi- 
ne'deki her kabile Cennetü'l-Baki'da ken- 
dileri için bir yer ayırdılar. Hz. Peygam- 
ber'in kızlarından Rukiyye ve Zeyneb de 
buraya defnedildiler; sonradan Hz. Fâ- 
tma ile oğlu Hz. Hasan da Baki'a gömül- 
düler. Kerbelâ'da şehid edildikten son- 
ra Dımaşk'a götürülen Hz. Hüseyin'in 
başı Yezid tarafından Medine'ye gönde- 
rilince annesinin yanına defnedildi (İbn 


Sa'd, V, 238). Hz. Peygamber'in amcası 
Abbas ile halası Safiyye bint Abdülmut- 
talib ve bazı torunları da burada yat- 
maktadır. Baki'a defnedilenler arasın- 
da, Hz. Peygamber'in “benim ikinci an- 
nem” dediği Hz. Ali'nin annesi Fâtıma 
bint Esed ile süt annesi Halime, Resül-i 
Ekrem'in zevcelerinden başta Hz. Âişe 
olmak üzere Hafsa, Ümmü Seleme, Zey- 
neb bint Huzeyme, Zeyneb bint Cahş, 
Safiyye, Reyhâne ve Mâriye bulunmak- 
tadır. Cennetü'|- Baki'a birçok sahâbi ya- 
nında Ehl-i beyt'in ileri gelenleri, tâbiin 
neslinden birçok kimse defnedilmiştir. 
Sahâbilerden ise Halife Hz. Osman, Ab- 
durrahman b. Avf, Sa'd b. Ebü Vakkas, 
Abdullah b. Mes'üd, Suheyb b. Sinân ve 
Ebü Hüreyre zikredilebilir. 

Hz. Âişe'nin rivayetine göre Resülul- 
lah zaman zaman Cennetü'l-Baki'a gi- 
der ve orada medfun bulunanlara dua 
ederdi. Bazı cenaze namazlarını burada 
kıldırırdı. Habeşistan hükümdarı Asha- 
me'nin gıyabi cenaze namazını da Ba- 
ki'da kıldırmıştı. Bazan ordularını bura- 
dan sefere uğurlardı. 


Hz. Hasan ile Hz. Abbas'ın kabirleri- 
nin üzerine 529'da (1135) Müsterşid- 
Billâh'ın emriyle, bir kapısı ziyaret için 
hergün açılan iki kapılı yüksek bir kub- 
be ve türbe yapılmıştır. Eyüp Sabri Pa- 
şa, Kubbe-i Ehl-i beyt adı verilen bu tür- 
benin türbedarlık ve bevvâblık vazifesi- 
nin padişah beratı ile Şâfii müftüsü Sey- 
yid Ca'fer b. Süleyman el-Berzenci nes- 
line verilmiş olduğunu zikreder (Mir'â- 
tü'-Haremeyn, II, 982). Hz. Osman'ın Kab- 
ri üzerine de 601'de (1205) Selâhaddin-i 
Eyyübi'nin emriyle bir kubbeli türbe ya- 
pılmıştır. Evliya Çelebi Baki'da türbesi 
bulunanların adlarını zikrettikten son- 
ra sandukalarının altın işlemeli yeşil at- 
lasla örtülü olduğunu, türbedarların 
“öd-i mâverdi” yakarak ziyaretçilere gü- 
zel koku sunduklarını, Hz. Âişe'nin tür- 
besinin Kanüni Sultan Süleyman tara- 
fından 1543'te yenilendiğini, ayrıca Hz. 
Peygamber'in, annesi Âmine'yi Ebvâ'dan 
buraya süt annesi Halime'nin yanına hic- 


Cennetü'l- 
Baki'in 

XIX. yüzyıl 
sonundaki 
durumu 
(dü Ktp., 
Albüm, 

nr. 90.743) 
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CENNETÜ"I- MUALLÂ 


retin 6. yılında nakletmiş olduğunu ha- 
ber vermektedir. 

1806 yılında Suüd b. Abdülaziz Medi- 
ne-i Münevwvere'yi istilâ edince Cenne- 
tü'l-Baki'daki mezar taşlarını ve tür- 
beleri yıktırdı; I. Abdülhamid bunları 
yeniden yaptırmışsa da 1926'da Suüdi- 
ler'den Abdülaziz b. Suüd türbe ve me- 
zarları yeniden yıktırmıştır. Bugün hiç- 
bir türbe ve mezar taşının bulunmadığı 
Baki! yine mezarlık olarak kullanılmak- 
tadır. 
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lal MusTAFA FAYDA 


CENNETÜ”1-MUALLÂ a 


( dadl iz ) 


Mekke’nin en eski mezarlığı. 


Câhiliye devrinden bugüne kadar Mek- 
ke mezarlığı olan ve Harem-i şerif'in yak- 
laşık 2 km. kuzeyinde Mescidü'l-cin ya- 
kında bulunan bu yer, İslâm öncesi kay- 
naklarda ve ilk devir İslâm tarihlerinde 
Hacün diye geçmektedir. Hz. Peygam- 
ber'in dedelerinden Kusay ile Abdülmut- 
talib'in ve amcası Ebü Tâlib ile hanımı 
Hz. Hatice'nin Hacün Mezarlığı'na def- 
nedilmiş oldukları bilinmektedir. Riva- 
yete göre Kusay Hacün'a gömüldükten 
sonra burası mezarlık olarak kullanılmış- 
tır (İbn Hacer, HI, 722). 

İslâm'dan önce Mekke Ma'lât ve Mes- 
fele adıyla iki kısma ayrılmıştı. Şehrin 
ileri gelenleri, mezarlığın bulunduğu Ma'- 
lât adlı yukarı mahallede otururlardı. Yå- 
küt, Hacün'un Mekke'nin yukarı tara- 
fında bir dağ olduğunu, yanında şehir 
mezarlığının bulunduğunu söylemekte- 
dir (Mu“cemü'l-büldân, ll, 225). 

Mekke fethinde Resülullah çadırını Ha- 
cün'a kurdurmuştu. Hacün zamanla Ma'- 
lât ( 3%! ) olarak anılmaya başlandı. Me- 
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zarlık da Makberetü'l-Ma'lât diye meş- 
hur oldu. Arapça kaynaklarda kelime ba- 
zan sonundaki “tâ” harfi düşürülerek 
yazılmış, Türkçe eserlerde de bazan bu 
şekliyle ( Ye ), bazan da sonundaki “elif” 
harfi “yâ"ya dönüştürülerek ( ə ) imlâ- 
sı ile kaydedilmiş ve muhtemelen bun- 
dan dolayı Türkler kelimeyi “Muallâ” şek- 
linde okuyagelmişlerdir. Hz. Peygamber'in 
Mekke kabristanını göstererek, “Bu kab- 
ristan ne güzeldir!” demesi (Müsned, |, 
367; Fâkihi, IV, 50), Hz. Hatice'nin bura- 
da medfun bulunması, ayrıca Medine'de- 
ki Baki' Mezarlığı'nın Türkler arasında 
“Cennetü'l-Baki'” olarak anılmasından 
dolayı Mekke'deki bu mezarlığa “Cen- 
netü'l-Muallâ” denilmiş olmalıdır. 


Hz. Hatice'nin Cennetü'!- Muallâ'daki 
kabrinin yeri 729 (1328-29) yılına kadar 
bilinmiyordu. Bu tarihte görülen bir rü- 
ya üzerine kabir yerinin tesbit edildiği 
ve üzerine bir türbe yapıldığı rivayet edi- 
lir. Ayrıca Kanüni Sultan Süleyman 950 
(1543-44) yılında Hz. Hatice'nin kabrinin 
üstüne yüksek kubbeli bir türbe yap- 
turmış ve bir de türbedar görevlendir- 
miştir. 

Evliya Çelebi'nin bildirdiğine göre Cen- 
netü'l- Muallâ'da yetmiş beş adet kub- 
beli mezar, Hz. Peygamber'in dedesiyle 
amcasının kabirlerinde de kubbeli tür- 
beler vardı. Ancak bunlar diğer türbeler 
gibi süslü değildi ve türbedarları da yok- 
tu. Acem hacıları, Hz. Ali'nin babası Ebü 


Cennetü?-Muallâ'nın XX yüzyıl sonunda ve günümüzde- 
ki durumu (İÜ Ktp.. Albüm. nr. 90.744) 


Tâlib'in kabrini ziyaret ederlerdi | Seya- 
hatnâme, IX, 785-792). 

Hz. Hatice'nin türbesinin 1296 (1879) 
yılında tamir edildiğini haber veren Eyüp 
Sabri Paşa, Mekke halkının her ay Cen- 
netü'!-Muallâ'ya giderek hatim ve mev- 
lid okuduğunu söyler (Mir'âtü'-Haremeyn, 
1/2, s. 1074-1075). 


1925 yılında Mekke Suüdiler'in eline 
geçtikten sonra Abdülaziz b. Suüd'un 
emriyle 1926'da Cennetü'l- Muallâ'daki 
bütün türbeler yıktırılmış ve mezar taş- 
ları kaldırılmıştır. Bugün de hiçbir türbe 
ve mezar taşının bulunmadığı Cenne- 
tü'l- Muallâ yine mezarlık olarak kulla- 
nılmaktadır. 
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(bk. MERKEZÎ ANTLAŞMA TEŞKİLÂTI). 


CER 


Eskiden medrese talebelerinin 
üç aylarda dinî hizmetlerde bulunmak 
ve halkı aydınlatmak için 
kasaba ve köylere gitmelerini 


A ifade eden bir tabir. 


Sözlükte “çekmek, kendine doğru çek- 
mek, celbetmek”" anlamına gelen ve da- 
ha çok “cerre çıkmak" şeklinde kullanı- 
lan bu kelime, bir tabir ve uygulama ola- 
rak Osmanlılar'da başlangıçtan beri gö- 
rülmektedir. Müderrisler ve yetişmiş ta- 
lebeler dokuz ay derslerle meşgul olduk- 
tan sonra üç aylarda ve özellikle rama- 
zan ayında şehir, kasaba ve köylere gi- 
derek camilerde vaaz verir, Kur'an okur 
ve diğer din hizmetleriyle halkı irşad 
ederler, soruları cevaplandırır ve çocuk- 
ların yetişmesine yardımcı olurlardı. Ka- 
nunnâme-i Ehl-i Hıref'te, “Mollalar ve 
diğer cerciler salı ve perşembe günlerin- 
den başka günlerde dolaşamaz ve ca- 
milerde cer yapamazlar” (s. 94) denildi- 
ğine göre üç ayların dışında da cerre çı- 
kıldığı anlaşılmaktadır. 


Başlangıçta yetişmiş kimselerin şehir, 
kasaba ve köylere gitmesi olumlu sonuç- 
lar vermiştir. Başta İstanbul olmak üze- 
re büyük şehirlerdeki dini ve kültürel 
gelişmeler halkın ayağına kadar götürül- 
müş, böylece en küçük yerleşim birim- 
lerine ulaşma imkânı sağlanmıştır. Bu- 
na karşılık halk da kendilerine bu şekil- 
de faydalı olanlara maddi yardımlarda 
bulunmak suretiyle iki zümre arasında 
samimi bir diyalog kurulmuştur. Genel- 
likle fakir öğrenciler bir yıl zarfında hal- 
kın verdiği “cer akçesi” ve “zekât akçe- 
si” ile geçinmek durumundaydılar. Cer 
halkın aydınlanması açısından olduğu 
kadar medreseliler için de bir uygula- 
ma niteliği taşıdığından çok faydalı ol- 
muş, bu vesile ile medreseliler toplu- 
mun bilgi ve kültür düzeyini geliştirme, 
ihtiyaç ve eğilimlerini yakından tanıma 
imkânına kavuşmuştur. 


Bu olumlu yanlarına karşılık tarihi kay- 
naklar cer olayının zaman içinde istis- 
mar edildiğini, birkaç âyet ve dua ezber- 
leyen samimiyetsiz ve yeteneksiz bazı 
kimselerin halkın dini duygularını kötü- 
ye kullanarak kendilerine çıkar sağladık- 
larını haber vermektedir. Özellikle bir 
tekkeye mensup olsun veya olmasın der- 
viş kılıklı kimselerin köy ve kasabaları 
dolaşarak halktan cer akçesi topladıkları 
bilinmektedir. Bunun sonucunda med- 
rese mollası yanında bir de “cer molla- 
sı” denilen asalak tip ortaya çıkmıştır. 
Neticede işin gerçeğini bilmeyenlere ba- 
zı kötü niyetli kimseler bunların şahsın- 
da medreseyi ve mollayı eleştirme imkâ- 
nını elde etmişlerdir. Zamanla cerci ve 
bunun mübalağa kipi olan cerrâr keli- 
meleri-bir misyonu ifade eden tabir ol- 
maktan çok tahkir ve tezyif anlamında 
kullanılmıştır. Nitekim bir yeniçeri olan 
şair Taşlıcalı Yahyâ Bey, rakibi şair Bâ- 
ki'yi hicvederken kendisinin “cenkte ce- 
ri, Bâki'nin ise “cerde ceri” olduğunu 
söyler. Rühi-i Bağdâdi de bir şiirinde, 
“Cerrâr diyü vermez sana Tanrı selâmın” 
diyerek yakındığına göre bu işi kendi- 
sine meslek edinenlerin her dönemde 
toplum tarafından dışlandıkları anlaşıl- 
maktadır. 

Özellikle medreselerin bozulduğu XIX 
ve XX. yüzyıllara gelindiğinde ilgisiz ve 
yeteneksiz pek çok kimsenin medrese- 
ye kaydolması sonucunda hoca ve bilhas- 
sa talebe seviyesinde önemli bir düşüş 
olduğu gözlenmektedir. Bu yüzden ra- 
mazanda kasaba ve köylere irşad göre- 
viyle giden mollalar kendilerinden bek- 
leneni verememiş, bu husus halkın şikâ- 
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yetine yol açmış ve devletin birtakım ön- 
lemler alması istenmiştir. XIX. yüzyıl son- 
larında mekteplerin ıslahı sırasında cer- 
re çıkmak usulü de kaldırılmak isten- 
miştir. Nitekim Cevdet Efendi (Paşa) Da- 
rül Muallimin müdürlüğü sırasında yap- 
tığı köklü ıslahat sırasında talebe tahsi- 
satını artırıp mektebe kabul ve imtihan 
usullerini düzenlerken talebenin ders za- 
manını yarı yarıya azaltan cerre çıkmak 
usulünü de kaldırmıştır. Ayrıca medre- 
selerin ıslahı ve itibarının yeniden sağ- 
lanması konusunda yazılan makaleler- 
de cer uygulamasına da temas edildiği 
görülür. Bu arada İslâmi bilgileri öğret- 
mek gayesiyle kasaba ve köylere giden 
bu kişilerin iyi örnek olmaları beklenir- 
ken halkı büsbütün dinden soğutacak 
tutum ve davranışlarda bulundukları be- 
lirtilmiştir. Bundan dolayı meşihat ma- 
kamının bu hususta bir düzenleme yap- 
ması, sıkı tedbirler alması, hatta müm- 
künse onur kırıcı sayılabilecek bu âdeti 
tamamen kaldırması: bile istenmiştir. 


Cer Cumhuriyet döneminde de kısmen 
devam etmiş, ancak okullardan yetişen 
din görevlilerinin şehir, kasaba ve köy- 
lere resmen tayini sonucunda bu uygu- 
lama tarihe karışmıştır. 
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CERÂCİME 
(öleli ) 


Toros ve Amanos dağlarında yaşayan 
ve Bizans İmparatorluğu'na 
asker olarak hizmet veren 


hıristiyan bir topluluk. 


L- = 


Cerâcime cürcümüâni kelimesinin ço- 
ğuludur. Amanos dağının Karadağ tepe- 
sinde kurulmuş olan Cürcüme şehrinde 
yaşayan halka müslüman Araplar Cürcü- 
mâni, Bizanslılar ise Mardaites (Merdei- 
ler) derlerdi. Bazı kaynaklarda yanlış ola- 
rak Cürâcime ve Harâcime şeklinde kay- 
dedildiği görülmektedir. Cerâcime'nin 
bir kısmı da Kuzey Suriye'nin bazı müs- 
tahkem mevkileriyle Antakya civarında 
yerleşmişti. Etnik menşeleri bilinmeyen 
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ve Bizans Devleti'ne karşı yarı bağımsız 
bir topluluk olan Cerâcime, İslâm- Bi- 
zans sınırı boyunca, bir Bizans tarihçisi- 
nin ifadesiyle, Anadolu'nun savunma- 
sinda “tunçtan bir duvar” teşkil ediyor- 
du. Cerâcime'nin, ilk fetihler sırasında 
İslâm ordularının Suriye'nin kuzey taraf- 
larına doğru ilerleyişinin durdurulmasın- 
da Bizans'ın sınır muhafızı olarak önem- 
li rol oynadığı anlaşılmaktadır. 

Bizans kaynaklarında Cerâcime'ye “âsi, 
dinsiz, eşkıya” anlamında Mardaites de- 
nilmektedir. Yağma ve savaşlarla geçim- 
lerini sağlayan ve yarı göçebe hayatı ya- 
şayan bu hıristiyan zümreler dindar bir 
topluluk değildi. Honigmann onları, Ama- 
noslar'da oturan hıristiyan çapulcu ka- 
vim olarak tanıtırken Runciman bu züm- 
relerin Araplar'la dinleri için değil gu- 
rurları ve vahşi bağımsızlık duyguları 
için savaştıklarını söyler. 

Hz. Ömer zamanında Ebü Ubeyde b. 
Cerrâh Antakya'yı fethedince Cerâcime 
korkup Bizans'a sığınmayı düşündü. An- 
cak müslümanlar bu durumu farket- 
medikleri için onlara dokunmadılar. An- 
takya halkı müslümanlarla yapılan ant- 
laşmayı bozup ihanet edince Suriye Va- 
lisi Ebü Ubeyde şehri ikinci defa fethet- 
mek üzere Habib b. Mesleme el-Fihri 
kumandasında yeni bir ordu daha gön- 
derdi. Şehri fetheden Habib b. Mesleme 
Cürcüme şehri üzerine yürüdü; Cerâci- 
me barış istemek zorunda kaldı. Yapı- 
lan antlaşmaya göre Cerâcime gerekti- 
ğinde asker vermeyi, Amanos dağı ile 
Suriye'ye giriş çıkış noktalarına hâkim 
geçitlerdeki küçük kalelerde bulundura- 
cağı kuwetlerle müslümanlara bilgi ver- 
mek ve casusluk yapmak suretiyle yar- 
dımcı olmayı kabul etti. Buna karşılık 
bu zümreler cizye vergisinden muaf tu- 
tuldular; ayrıca müslümanlarla birlik- 
te katılacakları savaşlarda öldürecekleri 
kimselerin üzerlerindeki eşya da kendi- 
lerine bırakılacaktı. Bu arada Cerâcime'- 
nin yaşadığı köy ve şehirlerde bulunan 
tâcirlerle diğer zümreler de bu antlaş- 
maya dahil edildiler. 

Ancak bu antlaşmaya rağmen Cerâci- 
me, kendilerine kim daha fazla para ve- 
rirse onun hesabına çalışıyor, bazan Bi- 
zans, bazan da İslâm devleti lehine fa- 
aliyet gösteriyordu. Dağlık bölgelerde 
yaşadıkları için bu zümreler kolay kolay 
itaat altına alınamıyordu. Hatta bazı Bi- 
zans tarihçileri, İslâm ordularının Toros- 
lar'ı geçip Anadolu içlerine ve İstanbul'a 
doğru ilerlemesinin durdurulmasında 
en önemli âmil olarak Cerâcime'nin fa- 
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aliyetlerini gösterirler. Bizans kaynakla- 
rında yer alan bir rivayete göre, Muâvi- 
ye zamanında (yaklaşık 46 16661 yılında) 
Bizans'ın teşviki ve birkaç süvari birliği- 
nin desteğiyle harekete geçen Cerâci- 
me Filistin'e kadar ilerleyerek belli başlı 
stratejik noktaları ele geçirmiş, müslü- 
man idaresinden memnun olmayan bazı 
gayri müslim zümrelerle esirler de ken- 
dilerine katılmışlardı. Muâviye bu tehli- 
keli hareketi durdurmak için Cerâcime'- 
yi teşvik ve tahrik eden Bizans impara- 
torunun istediği yıllık 3000 dinar ile elli 
at vermeyi ve 8000 esiri serbest birak- 
mayı kabul etmek zorunda kalmıştır. 
Fakat Bizans kaynaklarının bu haberi 
İslâm kaynaklarında zikredilmemekte- 
dir. Nitekim J. Wellhausen, bu antlaş- 
manın Abdülmelik b. Mervân devrindeki 
antlaşma ile karıştırılmış olduğunu ileri 
sürer. Belâzüri ise Abdülmelik b. Mer- 
vân döneminde Cerâcime'ye ait gelişme- 
leri anlatırken, Abdülmelik'in Iraklılar'la 
savaştığı sirada Bizanslılar'la bir antlaş- 
ma yapan Muâviye'nin siyasetini takip 
ettiğini söyler (Fütüh, s. 189-190). Ancak 
Belâzüri bu hadiseyi Bizans kaynakların- 
dan daha önceki bir devreye, onun Hz. 
Ali ile mücadele zamanına ait gösterir. 
Nitekim Halife b. Hayyât, Muâviye'nin 
Bizans ile 41 (661) yılında bir antlaşma 
yaptığını zikreder (et-Târih, I, 236). 
Cerâcime Abdülmelik b. Mervân zama- 
nında (685-705), Abdullah b. Zübeyr'in 
Mekke'deki hilâfet iddiası ve Amr b. Said 
el-Eşdak'ın Dımaşk'taki isyanı sırasın- 
da 69-70 (688-689) yıllarında yeniden 
ortaya çıktı. Bizans İmparatoru II. lusti- 
nianos bu karışıklıklardan faydalanarak 
Cerâcime'yi Suriye'ye saldırmaya teşvik 
etti, onlara silâh ve asker verdi. Bu sal- 
dırı sonucunda Bizanslı askerlerle Cerâ- 
cime Filistin'e kadar ilerlemişlerdir. Zor 
durumda kalan Abdülmelik, Muâviye'- 
ninkinden çok daha ağır şartlarla yeni 
bir antlaşma yapmaya mecbur oldu. 
Velid b. Abdülmelik zamanında (705- 
715) Cerâcime'nin Bizans ile yeniden iş 
birliği yaptığının duyulması üzerine Mes- 
leme b. Abdülmelik b. Mervân bir ordu 
ile onların üzerine gönderildi ve Amanos 
bölgesi kesin olarak müslümanların eli- 
ne geçti. Anadolu'ya kaçan Cerâcime Bi- 
zans İmparatoru Il. lustinianos tarafin- 
dan Antalya ve çevresine yerleştirildi. 
Aynı zamanda denizci olan bu zümreler 
korsanlık yaparak sahillerdeki İslâm top- 
raklarına ve Akdeniz'deki gemilere sal- 
dırılar düzenliyorlardı. Bunlardan İslâm 
devleti hâkimiyeti altında yaşamayı ka- 
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bul edenlerle yeni bir antlaşma yapıldı. 
Emeviler zamanında oldukça önemli rol 
oynayan ve Abböâsiler devrinde bazı im- 
tiyazlara sahip olan Cerâcime, Halife 
Mütevekkil- Alellah döneminde (847-861) 
cizye ödemek zorunda kaldı ve sınır boy- 
larında istihdam edildi. 
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- 
E CERÂYE 


(asi) 
Mısır'da ve Haremeyn'de hizmet gören 
idarecilere, ulemâya, askerlere ve 


fakirlere Mısır hassa ambarından 


ayrılan ayni tahsisat. 
L > Bi) 


Cerâye Arapça bir kelime olup “hak 
edenlere ayrılan bir nevi sadaka” (sada- 
ka-i câriye) anlamına gelir. Önceleri İs- 
lâm devletlerinde görevlilere, askerlere, 
ilim erbabına, fakirlere ve hayır mües- 
seselerine günlük çeşitli gıda maddeleri 
tahsis edilir ve buna “er-revâtibü'|- câ- 
riye” adı verilirdi. Cerâye tabirine ise ilk 
defa Mısır eyaletine ait Osmanlı vesika- 
larında, XVI. yüzyılın ikinci yarısından iti- 
baren, tahsis edilmiş muayyen bir mik- 
tar hububatı ifade eden bir anlamda 
rastlanmaktadır. 


Söz konusu vesikalara, cerâye ve alik 
(yem) defterlerine göre Mısır cerâyesi, 
umuma ve ileri gelenlere mahsus olmak 
üzere (âm ve hâs cerâye) iki kısma ayrıl- 
mıştı. Hububattan günlük ve ayni ola- 
rak tahsis edilen umumi cerâye Mısır'ın 
miri hazinesinden maaş alan devletin 
her görevlisine ve askerlere, hayvanları- 
nın yemiyle beraber eyaletin hassa am- 
barından verilirdi. Ayrıca bu tahsisat dev- 
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lete hizmeti geçenlere ve yararlılığı gö- 
rülenlere reislerinin arzlarıyla bir vazi- 
Tenin boşalması halinde verilir, ardından 
tezkireleri kendilerine gönderilir, uygu- 
lanması için de Mısır beylerbeyine ve 
defterdarına bununla ilgili emirler yol- 
lanırdı; bunların isimlerinin, cerâyeleri- 
nin miktarının ve bunu ne şekilde ta- 
sarruf ettiklerinin cerâye defterlerine 
kaydedilmesi istenirdi. 

Tayin edilen cerâyenin miktarı Mısır 
ambarının durumuna, hak sahiplerinin 
rütbe ve nüfuzlarına göre tesbit edilir- 
di. Mısır beylerbeyinin cerâyesi 250-500 
erdeb* buğday civarında olup eyalet ka- 
dısının 20-30, defterdarın 40-50, mu- 
hafaza beylerinin 30-40, emekliye ayrıl- 
mış beyler, dergâh-ı âli çavuş ve müte- 
ferrikalarının 30 erdeb civarındaydı. Ay- 
rıca bunlar kendi tahsisatlarından bir 
miktarı hassa ambarından cerâyeleri ol- 
mayan kişilere, idarecilere ve askerleri- 
ne de ihsan edebilirlerdi. 

Cerâye alanlar nerede bulunurlarsa 
bulunsunlar tahsis edilen cerâyelerini 
ancak ellerindeki tezkireleri göstermek 
suretiyle sağlayabilirlerdi. Mısır eyalet 
merkezinde bulunanların günlük cerâye- 
leri hassa ambarından haftada bir kere 
kendileri veya kendi adlarına vekilleri ta- 
rafından alınırdı. Eyaletin diğer bölgele- 
rinde çeşitli hizmetleri görenlerin cerâ- 
yeleri ise ya kendilerine diğer ihtiyaçla- 
rıyla beraber aylık olarak gönderilir, ya 
da o vilâyetin miri topraklarından “kul- 
fe” adı altında bir çeşit vergi (her fed- 
dân'dan bir cerâye) olarak alınırdı. Gö- 
revleri Haremeyn, Yemen ve Habeşistan'- 
da olup maaşlarını Mısır hazinesinden 
alan devlet adamları ve maiyetindekile- 
rin cerâyeleri de altı aylık veya bir yıllık 
olarak bir görevli vasıtasıyla kendilerine 
ulaştırılırdı. 

Cerâye tahsisatı bunu alan şahsın ve- 
fatı halinde kesilir, eğer geride vârisleri 
varsa gönderilen emir gereğince cerâ- 


yeleri şer'i kanunlar çerçevesinde ken- 
dilerine yeniden verilir ve bunlar eyale- 
tin cerâye defterlerine kaydedilirdi. 

Haremeyn cerâyesi adıyla bilinen özel 
cerâye ise Mekke şerifine (yılda 600 er- 
deb), kadısına (400 erdeb), şeyhülhare- 
mine (250 erdeb) ve nâibine; Medine ka- 
dısına (200 erdeb), şeyhülharemine (250 
erdeb), nâibine ve oralarda görevli bazı 
memurlara tahsis edilirdi. Her yıl Mısır'- 
dan çıkan Haremeyn sutre”siyle bera- 
ber gönderilen bu cerâye Haremeyn mü- 
câvirlerinden ulemâ, meşâyih ve fuka- 
raya verilirdi. Ayrıca bazı cami ve zâviye 
gibi müesseseler sadakaya benzer tarz- 
da cerâyeden faydalanabilirdi. Yine Mı- 
sır'da kale erlerinin cerâyeden tahsisat- 
ları vardı. 

XVI. yüzyılın sonlarında cerâye sahip- 
leri bir yolunu bularak kendileri hayatta 
oldukları halde tahsisatlarını çocukları- 
na ve hanımlarına bırakıp başka görev- 
ler elde etmeye çalıştıklarından Mısır 
hassa ambarı büyük bir sıkıntı içine düş- 
tü. Bunun da tesiriyle Mısır'daki idareci 
ve görevliler için cerâye temini zorlaşın- 
ca her yıl Haremeyn'e gönderilen cerâ- 
ye tehir edilir, bazan da hiç gönderile- 
mezdi. Bu gibi yolsuzluklar ve özellikle 
XVII. yüzyılda devlet merkezinin içine 
düştüğü mali buhran sebebiyle boşalan 
cerâyenin Mısır hazinesine aktarılması 
emredildi. Ancak bu durum istenilen so- 
nucu vermedi. Çünkü daha önce cerâ- 
yenin Mısır ambarından tayin edilmesi 
emredildiği halde bu defa Mısır hazine- 
sinden tahsis imkânı ortaya çıkmış, böy- 
lece devletin miri hazinesine yeni bir yük 
binmiş ve birçok problemin baş göster- 
mesine sebep olmuştu. Önceleri hesap- 
ları ayrı yapılan cerâyelerin muhasebesi 
Mısır miri hazinesinin genel muhasebe- 
sine karışarak eyaletin ve devletin mali 
durumu üzerinde menfi bir rol oynadı, 
daha sonra da giderek önemini kaybet- 
meye başladı. 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 
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CERBÂ 4 


e!) 


Ürdün'de Amman'a bağlı bir köy. 


Ezruh'un kuzeyinde, Busrâ'yı Kızılde- 
niz'e bağlayan eski yol üzerinde Şerât 
dağlarının yakınındaki vadide kurulmuş 
bir köy olan Cerbâ, Tebük Seferi sıra- 
sında İslâm hâkimiyeti altına alındı (9 / 
630). Cerbâ ve Ezruh halkının temsilci- 
leri Eyle Piskoposu Yuhanna ile birlikte 
Tebük'te bulunan Hz. Peygamber'in hu- 
zuruna geldiler ve her yıl receb ayında 
100'er dinar cizye ödemeyi kabul ede- 
rek İslâm hâkimiyetini tanıdılar, kendi 
dinlerini de muhafaza ettiler. Hz. Pey- 
gamber bu iki köy halkına can ve mal 
emniyetlerini garanti altına alan ortak 
bir ahidnâme verdi. Her iki köy halkına 
ayrı ayrı ahidnâmeler verildiği de riva- 
yet edilmektedir. Hz. Peygamber'in Cer- 
bâ, Ezruh ve Eyle bölgelerinde yaşayan 
gayri müslimlerle yaptığı bu anlaşma- 
lar, Tebük Seferi sırasında nâzil olan ciz- 
ye âyetinin (et-Tevbe 9/29) ilk defa uy- 
gulandığı anlaşmalar olması sebebiyle 
önemlidir. 

H. Lammens, kaynak zikretmeksizin 
Cerbâ halkının, Hz. Peygamber'e Eyle 
piskoposu ile beraber gelmeleri dolayı- 
sıyla yahudi değil hıristiyan olduğunu 
ileri sürmektedir. Ancak İbn Sa'd Cerbâ 
ve Ezruh halkının yahudi olduklarını söy- 
lemektedir (et-Tabakat, I, 291). 


Hz. Peygamber cennetteki Havzu'n- 
nebf'nin büyüklüğünü bu iki yerin büyük- 
lüğüne benzeterek ifade etmiş ve “Şüp- 
hesiz önünüzde Cerbâ ile Ezruh arası ka- 
dar geniş bir havuz vardır” demiştir. 


Haçlı seferleri sırasında Selâhaddin-i 
Eyyübi 1182 yılında Dımaşk'a karşı dü- 
zenlediği bir sefer esnasında karargâhı- 
nı Cerbâ'da kurmuştu. Daha sonraki de- 
virlerde Cerbâ'nın adına pek rastlanmaz. 


Türkiye Diyanet Vak: 
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F CERBE É 


(ie) 
Akdeniz'in 


Tunus kıyılarında bir ada. 


L a 


514 km? yüzölçümü ile Mağrib karasu- 
larının en büyük adası olan ve Tunus'un 
doğusundaki Kâbis (Gabes) körfezinde 
ana karadan 2 km. uzakta yer alan Cer- 
be'nin en yüksek noktası ancak 55 met- 
reye ulaşır. Kuzey kıyıları genellikle düz 
olan adanın boğazın en dar yerinde ka- 
rayolu ile Tunus'a bağlanmış olan gü- 
ney kıyıları daha fazla girintili çıkıntılı- 
dır. Arazi killi kum taşı ve kireç taşın- 
dan oluşmuştur. Tipik Akdeniz ikliminin 
hüküm sürdüğü adada tahıl ziraatı ve 
bağcılık yapılır; ayrıca hurma, zeytin, 
portakal üretilir. Halkın geçiminde ba- 
lıkçılık, süngercilik ve inci avcılığı önem- 
li yer tutar. Çömlekçilik ve dokumacı- 
lık, geleneği olan eski el sanatlarıdır; 
özellikle battaniye dokumacılığı geliş- 
miştir. 


Cerbe 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


fı İslâm Ansiklopedisi : Cafer es-Sâdık-Ciltçilik 


CERBE 


Cerbe Deniz Muharebesi'ni tasvir eden Nüri Paşa'nın yağlı 
boya tablosu (İstanbul Deniz Müzesi) 


Adanın nüfusu Berberiler, Araplar ve 
yahudilerden oluşur. “Şelha” denilen Ber- 
beri lehçesinin hâkim olduğu Cerbe'de 
konuşulan dil Tunus'ta konuşulandan 
farklıdır. Sayısı 284'e varan camileri ti- 
pik bir mimari karakter arzeder. 

Klasik çağ yazarlarının Pharis, Phla 
ve Meninx adlarıyla bahsettikleri Cerbe 
Fenikeliler zamanında iskân görmüş, da- 
ha sonraları Kartacalılar'ın ve Romalı- 
lar'ın hâkimiyeti altına girmiştir. Roma- 
lHar'dan Vandallar'a, onlardan da Bizans- 
llar'a geçen ada İslâm orduları tarafın- 
dan ilk defa 47 (667) yılında Ruveyfi' b. 
Sâbit el-Ensâri tarafından fethedilmiş- 
tir. Daha sonra hıristiyanlarla sürekli sa- 
vaş sebebi olan Cerbe bir ara Sicilya Nor- 
manları'nın eline geçmiş, fakat 555'te 
(1160) Muvahhidi Hükümdarı Abdülmü'- 
min adayı tekrar fethetmiştir. 683'te 
(1284-85) Sicilyalılar tarafından işgal edi- 
len ada önce papalığın mâlikânesi olmuş, 
daha sonra Sicilya Krallığı'na bağlanmış- 
tır. Sicilya valilerinin kötü idaresine karşı 
ayaklanan halk 1334'te Sicilyalılar'ı ada- 
dan kovmuştur. 1480 yılına kadar Haf- 
siler'in idaresinde kalan Cerbe bu tarih- 
te istiklâline kavuşmuş, kanlı iç çatışma- 
lardan sonra emirlik olmuştur. 


Osmanlı Devleti'nin Cerbe adası ile ilk 
münasebetleri, XV. yüzyıl sonlarıyla XVI. 
yüzyıl başlarına rastlamaktadır. O sıra- 
da Cerbe hâkimi bulunan Ebü Zekeriy- 
yâ Yahyâ tâbi olduğu Tunus Sultanlığı'- 
na karşı başkaldırarak idareyi eline ge- 
çirmişti. Ebü Zekeriyyâ devrin Osmanlı 
Padişahı Il. Bayezid'e gönderdiği mek- 
tupta, Trablusgarp'ı zapteden düşmanın 
Cerbe'ye de saldırdığını fakat alamadı- 
ğını belirterek, “Siz bizim halifemizsiniz, 
destek bekliyoruz, kullarınızı ihmal et- 
meyiniz" demiş ve Trablusgarp'ın geri 
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CERBE 


alınması için yardım talep ederek bir 
Kur'ân-ı Kerim, Kadi İyâz'ın eş-Şifâ” ad- 
lı eseriyle muhtasar bir İhyâ'ü “ulü- 
mi'd-din, bir hadım köle ve bir mercan 
tesbih ile düşmandan alınmış bir kal- 
kandan oluşan bazı hediyeler gönder- 
mişti (TSMA, E, nr. 9212). Muhtemelen 
Cem hadisesi bu yardım talebine olum- 
lu karşılık verilmesini önlemiştir. 

XV. yüzyılın ikinci yarısında Berberi kor- 
sanların üssü haline gelen ada, XVI. yüz- 
yılın başlarında da Oruç ve Hızır reisler- 
le daha sonra Turgut Reis'in Batı Akde- 
niz harekâtında üs olarak kullanılmıştır. 
Cerbe Turgut Reis'in 1551 yılındaki kah- 
ramanlıkları ile meşhur olup Turgut Re- 
is'in bir ara Cerbe Limanı'nda büyük bir 
hıristiyan donanması tarafından abluka 
altına alındığı ve teslim olması beklenir- 
ken sekiz gemilik filosunu kızaklar üze- 
rinden kaydırıp denize açılarak başka 
yerlerde baskınlar yaptığı halk arasında 
bir efsane gibi anlatılmaktadır. Osmanlı 
Devleti hizmetine giren ve Trablusgarp 
Beylerbeyiliği'ne getirilen Turgut Paşa'- 
nın (Reis) Cerbe'yi nüfuzu altına alması 
ve böylece Avrupa sahilleri, Malta şöval- 
yeleri ve İspanya Krallığı için sürekli bir 
tehlike teşkil etmesi, bu adanın Batı Ak- 
deniz hiristiyan dünyası için önemini art- 
tırmıştır. XVI. yüzyılın ortalarında Avru- 
pa'da oluşan Haçlı ittifakını büyük bir 
dikkatle takip eden Turgut Reis bir yan- 
dan hazırlık yaparken bir yandan da du- 
rumdan İstanbul'u haberdar etmişti. Fır- 
tınalar ve bulaşıcı hastalıklar yüzünden 
güç belâ 1560 yılı başlarında Cerbe ön- 
lerine gelen Haçlı donanmasının kuman- 
danı asıl hedefi olan Trablusgarp sefe- 
rinden vaz geçip adayı hâkimi olan Arap 
şeyhinden kolayca teslim alarak orada 
çok muhkem bir kale inşa ettirdi. Aynı 
yıl içinde Kaptanıderyâ Piyâle Paşa ku- 
mandasındaki 120 gemiden oluşan Os- 
manlı donanması da İstanbul'dan hare- 
ket ederek Mora yarımadasındaki Mo- 
don üssü ile Rodos ve Midilli'den katı- 
ian gemilerle birlikte Cerbe önlerine gel- 
di. Karşılıklı top atışlarından sonra Türk 
donanmasının ikiye ayrılarak yaptığı us- 
talıklı manevra sayesinde kalabalık Haç- 
l donanması dağıtıldı (14 Mayıs 1560); 
bu bozgunda yetmişe yakın geminin ba- 
tırıldığı, yirmi kadarının da ele geçirildi- 
ği rivayet edilir. Cerbe deniz savaşında 
ünlü Türk denizcilerinden Uluç Ali Reis 
de (Kılıç Ali Paşa) bulunmuştur. Sonuçta 
Barbaros Hayreddin Paşa'nın ustalığın- 
da yetişen değerli Osmanlı denizcileri, 
onun Preveze Zaferi'yle (1538) başlattığı 
Akdeniz'de Türk hâkimiyetini Cerbe za- 
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teriyle perçinlemiş oldular. Deniz sava- 
şını kaybeden Haçlı askerlerinin Cerbe 
Kalesi'ne sığınmaları üzerine kale kara- 
dan Trablusgarp Beylerbeyi Turgut Pa- 
şa'nın kuvvetleri, denizden de donanma 
tarafından muhasara edildi. İki ay ka- 
dar süren kuşatmadan sonra İspanyol, 
İtalyan, Alman ve Malta askerlerinin mü- 
dafaa ettiği kale 30 Temmuz 1560 gü- 
nü alındı ve böylece fethi tamamlanan 
ada Trablusgarp Beylerbeyiliği'ne bağ- 
landı; kalesi de tamir edildi. Cerbe'nin 
fethinden yaklaşık iki ay sonra berabe- 
rinde 4000 kadar esir, birçok düşman 
gemisi ve sancağıyla İstanbul'a gelen 
Piyâle Paşa parlak bir merasimle karşı- 
landı ve Şehzade Selim'in (II. Selim) kızı 
Gevherhan Sultan'la evlendirilerek Os- 
manlı hânedanına damat yapıldı. 1560 
tarihli Cerbe Savaşı ile ilgili en önemli 
kaynak, savaşa katılan Tersane kâtiple- 
rinden Zekeriyyâzâde'nin Ferâh adlı ese- 
ridir. Ayrıca Piyâle Paşa tarafından Ni- 
dâi'ye yazdırılan Fetihnâme-i Kal'a-i 
Cerbe de onu tamamlar mahiyettedir. 
Tunus'un Osmanlılar'a bağlanmasın- 
dan sonra “şeyh” denilen mahalli yöne- 
ticiler tarafından idare edilen Cerbe XVII. 
yüzyıl başlarından itibaren bazı dış sal- 
dırılara mâruz kalmıştır. Yerli yönetici- 
lerin Osmanlı idaresine karşı yarı bağım- 
sız gibi davranması ise zaman zaman 
merkezi zor durumda bırakmıştır. XIX. 
yüzyılda veba salgınları ve iç isyanlar yü- 
zünden çok sarsılan Cerbe bu asrın son- 
larında Fransa tarafından işgal edilmiş- 
tir (1881). Bugün, 1955'te istiklâline ka- 
vuşan Tunus Cumhuriyeti'nin Mednin vi- 
lâyetine bağlı olan adada yaklaşık 70.000 
kişi yaşamaktadır. En önemli yerleşme 
merkezleri kuzeydeki Havmetüssük ile 
güneydeki Ecim kasabalarıdır. 


Cerbe'de Ulucami - Tunus 
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g CERBEZE Fl 


(özel) 
Klasik ahlâk filozoflarının 
dört temel faziletin ilki saydıkları 


hikmetin ifratı kabul edilen 
bir ahlâk terimi 


(bk. HİKMET). 


CERCERÂİ 
(bk. ABBAS b. HASAN el-CERCERÂİ). 


CERDE 
(3) 


Osmanlılar zamanında müslümanların 
güven içinde hacca gidip gelmelerini 
sağlamak maksadıyla kurulan 
| hafif süvari birliği. Ni 


İslâm devletleri için hacıların yol gü- 
venliğinin sağlanması önemli bir mesele 
idi. Bu sebeple çeşitli tedbirlerin alındığı 
bilinmektedir. Osmanlılar'da hac farizası- 
nın düzenli bir şekilde ifasından ve ida- 
resinden emirü"!-hac sorumlu idi. Ayrıca 
bunun için cerde askeri teşkil edilmiştir. 
Bunları cerde başbuğu idare ederdi. 

Osmanlılar hacıları kafileler halinde 
sevketme, belirli yerlere kaleler inşa et- 
me faaliyetlerinin yanı sıra güvenliği sağ- 
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lamak için iki tedbir daha almışlardı. Bi- 
rincisi önemli yerlere kabileler yerleştir- 
mek, ikincisi Şam - Mekke arasında ha- 
cıların karşılanması ve korunması için 
bir ordu teşkil etmekti (Barbir, s. 167). 
Yerli halkın bazı vergi muafiyetleri kar- 
şılığında önemli yerlerin ve geçitlerin gü- 
venliğini sağlamaları bir Osmanlı siya- 
seti idi. Hac kafilesi için Şam bölgesin- 
de bu usul uygulanıyordu. Ancak bütün 
bu tedbirlere rağmen yerli kabileler hac 
kervanlarına sık sık saldırılar düzenliyor- 
lardı. Bunu âdet haline getiren bazı ka- 
bile ve aşiretler vardı. 


XVI. yüzyıla kadar cerde tabirine rast- 
lanmamakta, bu görev muhtemelen baş- 
ka bir yolla yürütülmekteydi. Cerde teş- 
kilâtı başlangıçta Filistin bölgesinde Ku- 
düs, Nablus ve Safed beyleri tarafından 
idare edilmiştir. XVIII. yüzyılda ise Trab- 
lusşam beylerbeyileri ve muhassılları cer- 
de başbuğu olarak bu görevi üstlenmiş- 
lerdir. Nitekim Trablusşam valisine gön- 
derilen 1159 (1746) tarihli bir ferman- 
da, hacıların karşılanması ve güvenlikle- 
rinin sağlanması gerektiği ve bu vazife 
öteden beri Trablusşam valilerine hava- 
le edildiğinden kendisine de bu görevin 
verildiği belirtilmekte, daha önce oldu- 
ğu gibi 1500 nefer askerin kapı halkın- 
dan ve diğer kaynaklardan sağlanması 
istenmektedir (BA, MD, nr. 147, s. 287; 
nr. 152, s. 210). Ancak yüzyılın ortaların- 
da Trablusşam valilerinin cerde için ge- 
rekli mali kaynağı temin etmekteki ih- 
malleri sebebiyle başbuğluğun Halep va- 
lisine, daha sonra da Hama sancak beyi 
Azmzâde Esad Paşa'ya verildiği görül- 
mektedir. Azmzâde ailesinden başka 
fertlerin de cerde başbuğluğuna tayin 
edildiği bilinmektedir. Meselâ 1784'te 
Azmzâde Abdullah Paşa Cerde başbuğu 
idi (Vâsıf, s. 136). 

Cerde birliği esas itibariyle 1500 ka- 
dar savaşçıdan meydana geliyordu. Fi- 
listin bölgesinde timar” sahiplerinin te- 
min ettiği askerlerle cerde başbuğunun 
maiyeti bu rakamın dışında idi. D'Ohsson 
asker miktarını 15.000 olarak vermek- 
teyse de arşiv kaynakları bu rakamı doğ- 
rulamamaktadır. Cerde birliği zilkade ve 
zilhicce aylarında Arabistan'da bulunur- 
du. Burada cerde askerinin defteri tu- 
tulur ve görevli kadı tarafından kontrol 
edilirdi (BA, Cevdet-Askeri, nr. 13.734). 

Cerde birliklerinin XVIII. yüzyıl başların- 
da önce hacıları Ebyârülganem'de, son- 
raları ise daha güvenli olması sebebiyle 
Hediyye'de karşıladığı ve onlara yiyecek 
içecek yardımında bulunduğu bilinmek- 
tedir (Barbir, s. 174). Bütün bu tedbirle- 


re rağmen yine de bedevilerin haci kafi- 
lelerine yaptığı saldırılara dair arşiv kay- 
naklarında hayli bilgi bulunmaktadır. 
Cerde teşkilâtının başlıca mali kayna- 
ğı, Filistin bölgesi ve Trablusşam eyale- 
tinden toplanan vergilerle ihtiyaç halin- 
de merkezden Hazine-i Âmire veya Ha- 
zine-i Enderün'dan gönderilen yardım- 
dı. Toplanan miktarın fazla olması ha- 
linde artan kısım merkeze iade edilirdi 
(BA, Cevdet-Askeri, nr. 29.779). Merkez- 
den gönderilen yardım hizmetin düzenli 
ve etkili bir şekilde ifası bakımından çok 
önemli idi. Nitekim 1730'da Patrona İs- 
yanı neticesinde İstanbul'da yaşanan ka- 
rışıklık, ayrıca Trablusşam eyaletinde hü- 
küm süren kıtlık sebebiyle mali kaynağın 
sağlanması konusunda değişik bir yola 
başvurulmuş ve mukataa* sahiplerinden 
cerde için silâhlı 1000 kişi temin etmeleri 
istenmişti (BA, Ali Emiri, IH. Ahmed, nr. 
3261). Diğer taraftan 1758'de yeni Trab- 
lusşam valisi Abdurrahman Paşa cerde 
için gerekli mali kaynağı temin edemeyin- 
ce Hazine-i Âmire'den kendisine 150.000 
kuruş yardım yapılmıştı (BA, Cevdet-As- 
keri, nr. 16.697) Ancak cerde başbuğunun 
mali kaynağın sağlanması ve güvenliğin 
temini konusundaki başarısızlıkları ge- 
nellikle azledilmesine sebep olurdu. 


Bu teşkilâtın ne zaman kaldırıldığı hak- 
kında kesin bilgi bulunmamakta, ancak 
hac kafilelerinin güvenliğinin daha son- 
ra düzenli ordularla sağlandığı bilinmek- 
tedir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

BA, MD, nr. 147, s. 287; nr. 152, s. 210; BA, 
Ali Emiri, IN. Ahmed, nr. 3261; BA, Cevdet-As- 
keri, nr. 13.734, 16.697, 29.779, 44.227; BA, 
Cevdet-Dâhiliye, nr. 4804; Şem'dânizâde, Mü- 
rüt-tevârih (Aktepe), H, 13, 23, 43; Vâsıf, Târih 
(İlgürel), s. 136; d'Ohsson, Tableau general, Il, 
274; Pakalın, 1, 310-311; Abdülkarim Râafig, 
The Province of Damascus, 1723-1783, Beyrut 
1966, tür.yer.; İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Mek- 
ke-i Mükerreme Emirleri, Ankara 1984, s. 58; 
K. K. Barbir, Ottoman Rule in Damascus 1708- 
1758, Princeton 1980, s. 10, 110, 137, 167-174. 


al MEHMET İPŞİRLİ 


3 CEREHOR E 


(Oi) 
Selçuklular'da ve özellikle 
Osmanlı Devleti askeri teşkilâtında 
daha çok geri hizmetlerde 


geçici olarak kullanılmış olan 


Ni ücretli asker. | 


Farsça'da “ücret, nafaka, maaş” an- 
lamlarına gelen cerâ kelimesiyle “yiyen, 
yiyici” anlamındaki hör kelimesinden 
meydana gelmiştir. Cerihor ve serehor 


CEREHOR 


şekillerinde de telaffuz edilmiştir. Orta- 
ya çıkışı ve teşkilâtı hakkında kesin bil- 
gi yoktur. İbn Bibi'de ecr-hör, cirâhör, 
icrâhor olarak geçen bu zümreden II. G1- 
yâseddin Keyhusrev 1243'te Moğollar'a, 
Muinüddin Süleyman Pervâne de Rük- 
neddin Kılıcarslan'a karşı yaptıkları mü- 
cadelelerde faydalanmışlardır. 

Osmanlı Devleti'nde de Yıldırım Baye- 
zid tarafından Ankara Savaşı'nda (1402) 
Timur kuvvetlerine karşı Rumeli ve Ana- 
dolu'dan, daha ziyade gayri müslimler- 
den toplanmış cerehorların kullanıldığı 
bilinmektedir. Bunlar ihtiyaca göre top- 
lumun en hareketli kesiminden gençler- 
den toplanırdı. Yeniçeri Ocağı'nın kurul- 
masından sonra garib, azeb ve canbâ- 
zân taifeleri gibi eyalet askerleri statü- 
süne giren cerehorlar gönüllü olarak alın- 
dığı gibi cebren de toplanabilirdi. Firar 
olaylarını önlemek için de her cerehor 
kefile bağlanırdı. Daha sonraki dönem- 
lerde hemen sadece kale tamiri, köprü 
yapımı, yol inşaatlarında ve maden ocak- 
larında kullanılan cerehorlar avârız ver- 
gisi karşılığı olarak da çalıştırılmışlardır. 
Nitekim daha 1440'larda cerehorluktan 
muafiyet belgelerine rastlanmaktadır. 


XVI. yüzyılda cerehorlara 4 akçe civa- 
rında yevmiye veriliyordu. Belgelerden 
anlaşıldığına göre bu zümreye genellik- 
le barış dönemlerinde ücret karşılığı, sa- 
vaş dönemlerinde ise vergi muafiyeti çer- 
çevesinde hizmet gördürülüyordu. Hiz- 
metleri zamanla az ücretli rençberlik ve 
ırgatlık haline gelmiş olan cerehorlar 
XVI. yüzyıldan sonra pek görülmemiş- 
lerdir. 
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CERH 
(2) 


Bir şahidin beyanının 
doğru olmadığını ortaya koyma, 
şahitliğinin kabulünü engelleyecek 
bir sebebi belirtme 
anlamında fıkıh terimi 


(bk. TEZKİYE). 


CERH ve TA“DİL 
(Sli) 
Hadis râvilerinin dini 
ve ilmi yönden 


E tenkidini konu edinen ilim. E 


Tanımı, Önemi ve Hükmü, Cerh keli- 
mesi sözlükte maddi veya mânevi ola- 
rak “yaralamak” demektir. Hadis ıstıla- 
hında ise hâfızası kuvvetli ve dikkatli bir 
âlimin, fısk” ve yalancılık gibi kendisin- 
de bulunan veya güvenilir râvilerin riva- 
yetine muhalefet etmek gibi rivayetin- 
de yer alan bir kusurundan dolayı hem 
kendisinin hem de rivayetinin reddedil- 
mesidir. Râviye böyle bir kusuru nisbet 
eden kimseye cârih, kusurlu kişiye de 
mecrüh denilir. Ta'dil sözlükte “ılımlılık, 
dürüstlük; gönülde doğru olduğuna dair 
kanaat beliren şey” anlamına gelen adi 
veya adâlet kelimesinden türemiş bir 
masdar olup “düzeltmek, doğru hüküm 
vermek, tezkiye etmek” demektir. Ha- 
dis terimi olarak da “râviyi, rivayetinin 
kabulünü gerektiren sıfatlarla nitelemek” 
mânasını taşır. Râviyi böyle sıfatlarla ni- 
teleyene muaddil, adâlet sahibi olduğu 
söylenen kimseye adi veya âdil denir. 
Cerh ve ta'dil ise birtakım özel lafızlar 
kullanarak rivayetlerinin kabulü veya 
reddi yönünden râvilerin hallerinden ve 
haklarında kullanılan lafızların merte- 
belerinden bahseden bir hadis ricâli il- 
midir. Kaynaklarda bu ilmi ifade etmek 
üzere “rivayeti kabul veya reddedilecek 
râviler ilmi” (ma'rifetü men tükubbile rivâ- 
yetühü ve men türaddü), “sağlam ve zayıf 
râviler ilmi” (ilmü's-sikât ve'd-duafâ'), “za- 
yıf ve terkedilmiş râviler ilmi” (ilmü'd- 
duafâ” ve'I-metrükin), “râvilerin sahip ol- 
ması gerekli olan nitelikler ilmi” (ma'ri- 
fetü evsâfi'r-ruvât), “râviler terazisi ilmi” 
(ilmü mizâni'r-ricâl) ve “ricâl tenkidi ilmi” 
(ilmü nakdi'r-ricâl) gibi adlar da kullanıl- 
mıştır. 


Cerh ve ta'dil ilmi, hadisin iki ana kıs- 
mından biri olan ve aslında sağlam ha- 
dis metnine ulaşma amacının gerçekleş- 
mesinde bir araç sayılan isnadın kontrol 


sistemidir. Bu sistem sayesinde hadis 
nakledenlerin dini ve ilmi ehliyetleri, do- 
layısıyla rivayetlerinin sağlamlığı ortaya 
çıkar. Bu sebeple İbnü'!-Medini, hadis ri- 
câlini bilmeyi ilmin yarısı olarak kabul 
etmiştir. “Falan zayıftır, filan yalancıdır” 
şeklindeki: tenkitlerinden rahatsız olan 
Muhammed b. Bündâr el-Cürcâni'ye Ah- 
med b. Hanbel'in, “Peki sen susarsan, 
ben konuşmazsam cahiller hadisin sağ- 
lamını sakatından nasıl ayırt edecekler?” 
demesi bu ilmin önemini ifade etmek- 
tedir. 

Temel İslâmi ilimlerin büyük ölçüde 
nakle dayanması sebebiyle cerh ve ta'dil 
ilmine ait kurallar kıraat, fıkıh, tarih, dil 
ve edebiyat gibi ilim dallarında da kul- 
lanılmıştır. Fıkıhta uygulama alanı bulan 
cerh ve ta'dil, İslâm muhâkeme usulü- 
nün önemli bir konusu olan şahitlik mü- 
essesesinde “şahitlerin tezkiyesi” adıyla 
yer almaktadır. Âdil, hür ve dikkatli ol- 
ması şart koşulan şahidin bu özelliklere 
sahip olup olmadığı, fıkıhta cerh ve ta'dil 
yerine kullanılan tezkiye usulü ile anla- 
şılmaktadır. 

Hadiste çok önemli bir yeri olan râvi- 
ler tarihi, başlangıçta siyer, megâzi ve- 
ya cihad adını taşıyan bablar halinde ha- 
dis edebiyatı içinde yer alan İslâm tari- 
hinin bir kolu idi. Bu sebeple İbn Main, 
İbnü'i-Medini ve Buhâri gibi âlimler ha- 
dis ricâli ile ilgili eserlerine “tarih” adını 
vermişlerdir. Hadisçilerin cerh ve ta'dil 
metotları büyük ölçüde tarih ilminde de 
kullanılmış, meselâ hadis râvisinde ara- 
nan adâlet ve zabt şartı tarihçide de 
aranmıştır. Fakat tarih ilminde bu me- 
totlar hadis ilminde olduğu kadar başa- 
rılı bir şekilde kullanılamamıştır. 

Arap dili ve edebiyatı âlimleri, dil kay- 
nağının sıhhatini ve bu kaynaktan nakil- 
de bulunanların ehliyetlerini tesbit eder- 
ken cerh ve ta'dil metodunu geniş biçim- 
de kullanmışlar, dille ilgili malzemeleri 
topladıkları kimselerin doğru sözlü, gü- 
venilir ve âdil olmalarını şart koşmuşlar, 
bu amaçla dil ve edebiyat âlimlerinin ten- 
kide tâbi tutulduğu tabakat kitapları 
telif etmişlerdir. 

Gıybet olduğu gerekçesiyle râvilerin 
cerhedilmesine karşı çıkanlar da olmuş- 
tur. Halbuki Allah Teâlâ şahitlerin âdil 
ve güvenilir olmasını (bk. el-Bakara 2/ 
282) ve fâsığın verdiği haberin doğrulu- 
ğunun araştırılmasını (bk. el-Hucurât 49 / 
12) emretmiş, Hz. Peygamber de bazı şa- 
hıslar hakkında cerh ve ta'dil ifadeleri 
kullanmıştır. Meselâ kendisini ziyaret et- 
mek isteyen bir kişiyi, “O kabilesinde kö- 


tü olarak tanınan biridir” (Buhâri, "Edeb", 
38; Ebü Dâvüd, “Edeb”, 5) diye yermiş, 
Abdullah b. Ömer'i de, “Ne iyi adamdır, 
sâlih kişidir” (Buhâri, “Menâkıb”, 19; Müs- 
lim, “Fezâ'il", 139, 140) diyerek övmüş- 
tür. Sahâbiler de rivayetleri Kur'an ve 
Sünnet'in koyduğu esaslar içinde doğru 
olarak tesbit etmek amacıyla son dere- 
ce dindar kimseleri bile gerektiğinde 
cerhetmekten kaçınmamışlardır. Zira 
haberler, akıllı ve sözüne güvenilir kim- 
seler tarafından nakledildiği takdirde 
delil olarak kullanılabilir. Kişinin akıllı 
ve güvenilir olup olmadığı ise ancak ten- 
kitle anlaşılır. Ayrıca dünya işleri için bi- 
le şahitlerin mutlaka tezkiye edilmesi 
gereği, dinin kaynaklarından biri olan 
hadisleri hata ve yalana karşı korumak 
için râvilerin cerhedilmesinin zorunlu ol- 
duğunu ortaya koyar. Yahyâ b. Said el- 
Kattân'ın, “Kendilerini tenkit ettiğim 
kimselerin bana düşman olması, 'Yala- 
na karşı hadislerimi niçin korumadın”?' 
diyerek Resülullah'ın düşman olmasın- 
dan iyidir” demesi, hadis âlimlerinin eh- 
liyetsiz râvileri cerhetmenin haram olan 
gıybete girmediği kanaatinde oldukları- 
nı göstermektedir. 


Tarihçesi. Cerh ve ta'dil ilminin doğu- 
şunun ve daha sonra ayrı bir ilim haline 
gelişinin başlıca sebepleri, insan zaafla- 
rı ve hadis uydurmacılığı hareketidir. İn- 
sanın zaaflarından olan unutma ve ya- 
nılma, zaman zaman hadis rivayet eden- 
lerde de görülmüştür. Öte yandan “fit- 
ne” diye anılan, Hz. Osman'ın şehid edil- 
mesiyle başlayıp Hz. Ali ile Muâviye ara- 
sında devam eden ve hadis uydurmacı- 
lığını başlatan olaylar, râvilerin sıkı bir 
denetime tâbi tutulmasını gerekli kıl- 
mıştır. Hadis uydurmacılığının cerh ve 
ta'dile kazandırdığı bu yeni boyutu İbn 
Sirin (6. 110/ 728) şöyle açıklamaktadır: 
“Önceleri isnad aranmazdı. Ancak fitne 
ortaya çıktıktan sonra râvilerin adları 
sorulmaya başlandı. Böylece sünnet eh- 
li olanların hadisleri alınır, bid'at ehlinin 
hadisleri terkedilirdi”. İbn Abbas da ha- 
dislere yalan karıştırılmadan önce HZ. 
Peygamber'den bir söz nakledildiğinde 
gözlerini dört açıp kulak kesildiklerini, 
fakat insanlar doğru yanlış ayırımı yap- 
maksızın duydukları her şeyi nakletme- 
ye başladıktan sonra sadece bildikleri ri- 
vayetlere kulak verdiklerini söylemiştir. 
Bu husus, cerh ve ta'dil hareketinin ha- 
dis râvilerine yönelik ve giderek sistem- 
leşen bir ilim haline gelmesinde hadis 
uydurma teşebbüslerinin önemli rolü ol- 
duğunu göstermektedir. Hz. Peygamber 
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devrinde ise ashabın, hadisleri her tür- 
lü sahtelikten uzak tutmada gösterdik- 
leri titizlik sebebiyle birbirlerinden duy- 
dukları rivayetleri bizzat Peygamber'e 
sormaları gayet sınırlı bir çerçevede kal- 
maktaydı. 

Hz. Peygamber'in vefatından sonra 
devlet idaresini üstlenen Hz. Ebü Bekir, 
Hz. Ömer ve Hz. Ali devirlerinde de cerh 
ve ta'dil faaliyetlerinin büyük ölçüde ha- 
berin doğruluğunu tekit gayesiyle sür- 
dürüldüğü anlaşılmaktadır. Kur'an ve 
Sünnet'i en iyi bilen sahâbilerden olma- 
sına rağmen Hz. Ebü Bekir, düşülmesi 
muhtemel hatalara karşı, ninenin toru- 
nundan alacağı mirasla ilgili hadiste ol- 
duğu gibi, gerektiğinde râviden rivaye- 
tine dair şahit getirmesini istemiş, bu 
sebeple kendisi, Hâkim en-Nisâbüri ve 
Zehebi tarafından râvi hakkında ilk araş- 
tırma yapan münekkit sayılmıştır. 

Hz. Ömer de rivayet esnasında far- 
kında olmadan fazla veya eksik bir şey 
söyleyerek daha sonra gelenlerin bun- 
ları hadis diye rivayet edip dinde tahri- 
fe sebebiyet verebilecekleri endişesiyle 
hadis rivayetinde sertliğe varan bir has- 
sasiyet göstermiştir. Bazı sahâbilerden 
rivayetlerine dair şahit istemesi yanın- 
da çok hadis rivayet edenleri uyarmış, 
Irak'a gönderdiği heyetten gittikleri yer- 
lerde az hadis rivayet etmelerini istemiş- 
tir. Hatta fazla hadis rivayet ettikleri ge- 
rekçesiyle Abdullah b. Mes'üd, Ebü'd- 
Derdâ, Ebü Zer ve Ukbe b. Âmir el-Cü- 
heni gibi sahâbileri Medine'de alıkoydu- 
ğu rivayet edilmiş, ancak İbn Hazm bu 
rivayetin asılsız olduğunu ileri sürmüş- 
tür (el-İhkâm, II, 139). Hz. Ömer, hadis ri- 
vayeti konusunda ashabı bu derece sıkı 
kontrol altında tutması sebebiyle, İbn 
Hibbân tarafından râviler hakkında ge- 
niş ve ayrıntılı araştırma yapan ilk mü- 
nekkit olarak kabul edilmiştir. 

Ricâl tenkidinde kendisine has bir yol 
takip eden Hz. Ali de selefleri gibi hadis 
rivayetinde ihtiyatlı davranmış, “Resü- 
lullah'a yalan isnat etmektense gökten 
düşmeyi tercih edeceğini” belirtmiş ve 
râvileri, rivayetlerini Hz. Peygamber'den 
duyduklarına dair yemin ettikleri takdir- 
de onaylayacağını söylemiştir. Bu meto- 
duyla Hz. Ali önde gelen sahâbi münek- 
kitler arasında yer almıştır. Hulefâ-yi Râ- 
şidin'den başka İbn Abbas, Abdullah b. 
Selâm, Ubâde b. Sâmit, Enes b. Mâlik ve 
özellikle de Hz. Âişe râvileri tenkit etmiş- 
lerdir. Hz. Ebü Bekir ve Hz. Ömer'in ha- 
dis rivayetinde gösterdikleri titizlik ve 
aldıkları sıkı tedbirlerin amacı, kendile- 


rine hadis nakledenlerin yalancılığından 
şüphelendikleri için onların hadis riva- 
yet etmelerine engel olmak değil, hadis 
rivayetinde insan tabiatından kaynakla- 
nan hataları önlemek veya asgariye in- 
dirmek, ayrıca fetihler sebebiyle hızla 
genişlemeye başlayan İslâm coğrafya- 
sında bulunan İslâm düşmanlarının, mü- 
nafıkların ve mürtedlerin, maksatlarına 
uygun hadisler icat etme ihtimali gibi 
dıştan gelebilecek düşmanca davranış- 
lara karşı koymaktır. Çünkü bu dönem- 
de hiçbir sahâbinin diğerini kasıtlı ola- 
rak yalan söylemekle itham ettiği vâki 
değildir. Berâ b. Âzib, sahâbeden hadis 
duyanların bu hadisleri duymayanlara 
ilettiğini, fakat onların yalan söylemedi- 
ğini belirtmiştir. Enes b. Mâlik, naklet- 
tiği bir hadisi Resülullah'tan bizzat işi- 
tip işitmediği kendisine sorulduğunda 
kızmış, “Biz birbirimize yalan söylemez- 
dik” demiştir. İmrân b. Husayn ise ke- 
sinlikle hadis uydurmadıklarını, fakat 
farkına varmadan bazı hatalara düştük- 
lerini itiraf etmiştir. Hz. Ömer, rivayet- 
lerine dair kendilerinden şahit istediği 
Ebü Müsâ el-Eş'ari ile Übey b. Kâ'ba, 
bu davranışıyla onları yalancılıkla itham 
etmediğini söylemiş, ancak Resülullah'- 
tan hadis nakletmenin zor bir iş oldu- 
ğunu, insanların bu rivayetlere dayana- 
rak yanlış bir harekette bulunmaların- 
dan endişe ettiği için bu yola başvurdu- 
ğunu belirtme ihtiyacını duymuştur. Hz. 
Ali'nin râvilere yemin teklif etmesi de 
onları yalancı kabul ettiği için değil ri- 
vayetlerinde gevşek davranmalarına en- 
gel olmak içindir. 

Hz. Osman'ın şehid edilmesiyle başla- 
yıp devam eden iç karışıklıklar, hadis râ- 
vilerinin daha dikkatli bir şekilde ince- 
lenmesini gerektirmiş ve o zamana ka- 
dar pek aranmayan isnad uygulamasını 
zorunlu hale getirmiştir. Böylece mese- 
lenin odak noktasını oluşturan isnadın 
ortaya çıkması ile cerh ve ta'dil faaliyet- 
leri belirginleşerek daha sistemli bir mer- 
haleye ulaşmıştır. 

Ashap devrinde görülen tenkitlerin 
sebebi genellikle unutkanlık, yanılma, 
hadisi iyi anlayamama veya iyi ezberle- 
yememe gibi zekâ ve kabiliyet farklılı- 
ğından doğan tabii hatalardır. Bununla 
birlikte bazı sahâbilerin nâdiren de olsa 
“yalan” (kizb) kelimesini kullanarak bir- 
birlerini tenkit ettikleri görülmektedir. 
Ancak konuyu öncelikle dil yönünden ele 
alan hadis âlimleri, yaygın olarak “yalan- 
calik” anlamında kullanılan kizb kelime- 
sinin “hata ve yanılma” mânasına da gel- 
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diğini tesbit etmişlerdir. Bâci, Mecdüddin 
İbnü'l -Esir, Takıyyüddin İbn Teymiyye, 
İbn Kayyim el-Cevziyye, İbn Hacer el-As- 
kalâni ve Bedreddin el-Ayni gibi âlimler 
bu kanaati paylaşmaktadırlar. Diğer ta- 
raftan İbn Abdülberr'in de belirttiği gi- 
bi ashap ve ulemâ arasında cereyan eden 
bu gibi sözler, kızgınlıkla söylenen söz- 
ler olarak da kabul edilebilir. 

Hz. Peygamber'in vefatı ile başlayıp 
yaklaşık 150 (767) yılına kadar devam 
eden tâbiin dönemi râvileri, rivayet et- 
tikleri hadisleri iyi anlayan ve ezberle- 
yen güvenilir ve doğru sözlü kimseler 
olduğu için aralarında tenkide uğrayan- 
ların sayısı azdır. Bununla birlikte içle- 
rinde hatasından dolayı tenkit edilenler 
yanında Hârici, Şii ve Kaderi fırkalarının 
elebaşısı olan bid'atçılar da vardır. lI. 
(VI) yüzyılın ortalarına kadar hayatta 
olan orta ve küçük yaşlı tâbifler içinde 
zabt ve adâlet yönüyle de cerhedilmiş 
râvilerin sayısı giderek artmıştır. Asha- 
bın tenkit metodunu örnek alan tâbiin 
münekkitleri arasında Said b. Müsey- 
yeb (ö. 94/713), Ebü Seleme b. Abdur- 
rahman b. Avf, Ubeydullah b. Abdullah 
b. Utbe, Urve b. Zübeyr, Süleyman b. Ye- 
sâr, Said b. Cübeyr, İbrâhim en-Nehal, 
Hârice b. Zeyd b. Sâbit, Tâvüs b. Keysân, 
Şa'bi, Kasım b. Muhammed b. Ebü Be- 
kir, Sâlim b. Abdullah b. Ömer, Hasan-ı 
Basri, İbn Sirin, Atâ b. Ebü Rebâh, İbn 
Şihâb ez-Zühri, Eyyüb es-Sahtiyâni, Yah- 
yâ b. Said el-Ensâri, Hişâm b. Urve ve 
A'meş'i (6. 148/765) saymak mümkün- 
dür. 

Tâbiin devrinde de şifahi olarak yürü- 
tülen cerh ve ta'dil faaliyetleri müstakil 
bir ilim halini alacak şekilde gelişmemek- 
le beraber yaşanan çekişme ve kargaşa 
ortamı, bu neslin ağır bir tenkitçilik yü- 
künü omuzlamasını gerektirmiştir. Bu 
dönemdeki tenkitçiliğin en önemli özel- 
liği, Hz. Peygamber'in hadislerini siyasi 
ve itikadi amaçlarla kullanma girişimle- 
ri karşısında râvinin zabt yanında adâ- 
let yönüyle de tenkide tâbi tutulmasıdır. 

H. (VI) yüzyılın ortalarından itibaren 
başlayan tebeu't-tâbiin devriyle hadis 
tenkitçiliği yeni bir safhaya girmiştir. Bu 
dönemde İslâm coğrafyasında değişik 
merkezlerde tenkitçilik ekolleri daha da 
belirginleşmiş, hadis rivayetiyle uğraşan- 
lar çoğaldıkça tenkide uğrayanların sa- 
yısı da artmış ve pek çok münekkit ha- 
disçi yetişmiştir. Bid'at, taassup, felse- 
fe ve ilhâd* hareketlerinin yaygınlaşma- 
sıyla hadis uydurmacılığı da artmıştır. 
Daha önceki devirle kıyaslanmayacak de- 
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recede yaygınlaşıp önem kazanan ilim 
yolculukları, münekkitlerin belli bir yö- 
rede kalmayıp bütün ilim merkezlerini 
dolaşarak sened ve râvi soruşturması 
yapmasına zemin hazırlamış, bu sebep- 
le de dönemin münekkitleri belli bir böl- 
genin râvileri hakkında değil genel ola- 
rak bütün râviler hakkında kanaat be- 
lirtmişlerdir. 

Tenkit faaliyetleri tebeu't-tâbiin dö- 
neminde tedvin edilmeye başlanmış ve 
ilk defa Basra'da Yahyâ b. Said el-Kat- 
tân cerh ve ta'dil ile ilgili sözlerini yazılı 
olarak bir araya getirmiştir. Bu dönem- 
de râvi tenkidiyle uğraşan âlimler ara- 
sında Küfe'de Süfyân es-Sevri, Veki' b. 
Cerrâh, Basra'da Şu'be b. Haccâc ve Ab- 
durrahman b. Mehdi, Horasan'da Abdul- 
lah b. Mübârek, Medine'de Mâlik b. Enes 
ve Süfyân b. Uyeyne, Dımaşk'ta Abdur- 
rahman el-Evzâi ve Mısır'da Leys b. 
Sa'd'ın adları zikredilebilir. Bunlardan, 
kendilerini tenkitçiliğe adamış olan Yah- 
yâ b. Said el-Kattân ile İbn Mehdi'nin 
tenkidine uğrayanların rivayetleri kesin- 
likle reddedilmiş, iyi kabul ettikleri de 
güvenilir ve makbul sayılmıştır. 


Cerh ve ta'dil faaliyetlerinin müstakil 
bir ilim olarak kabul edilmeye başlandı- 
ği tebeu't-tâbiin dönemi 220 (835) ci- 
varında sona ermiş, bunu takip eden yıl- 
larda İbn Sa'd ile (6. 230/845) başlayan 
ve aynı yüzyılın son çeyreğine kadar de- 
vam eden zaman dilimi, mütehassıs ele- 
man ve eser tasnifi bakımından bu ilmin 
altın çağı sayılmıştır. Bu dönemde Ah- 
med b. Hanbel ve Buhâri'nin temsil et- 
tiği iki tabaka bu sahadaki gelişmelerin 
zirvesidir. Aynı devrede genellikle tarih, 
tabakat, ilei, ma'ifetü'r-ricâl ve suâlât 
gibi adlarla, önceki münekkitlerin ten- 
kit ve ictihadlarını da ihtiva edecek şe- 
kilde cerh ve ta'dil eserleri telif edilmiş, 
ayrıca cerh ve ta'dil ilminin genel kural- 
ları ve kendine has lafızları teşekkül et- 
miştir. Yahyâ b. Main, Ali b. Medini ve 
Ahmed b. Hanbel başta olmak üzere İbn 
Sa'd, Ebü Hayseme Züheyr b. Harb, Ebü 
Bekir b. Ebü Şeybe, İshak b. Râhüye ve 
Amr b. Ali el-Fellâs gibi âlimler bu dev- 
rin ünlü münekkitlerindendir. Daha son- 
raki devrin önde gelen tenkitçileri ara- 
sında Abdullah b. Abdurrahman ed-Dâ- 
rimi (6. 255 / 868), Buhâri, Zühli, Ebü Ís- 
hak el-Cüzcâni, Ebü'l-Hasan el-İcli, Müs- 
lim b. Haccâc, Ebü Zür'a er-Râzi, Ebü 
Dâvüd es-Sicistâni, Baki b. Mahled, Ebü 
Hâtim er-Râzi, Ebü İsâ et-Tirmizi, Ebü 
Zür'a ed-Dımaşki, İbrâhim el-Harbi, İbn 
Ebü Âsım, Abdullah b. Ahmed b. Han- 


bel, Ebü Bekir el-Bezzâr, Sâlih Cezere, 
Ebü Bekir el-Firyâbi, Nesâi, Ebü Ya'lâ 
el-Mevsili, İbnü'1-Cârüd, İbn Cerir et-Ta- 
beri, İbn Huzeyme, Ebü Ca'fer el-Ukayli, 
İbn Ebü Hâtim er-Râzi, İbn Hibbân, Ta- 
berâni, İbn Adi el-Cürcâni, Ebü Bekir 
Ahmed b. İbrâhim el-İsmâili, Ebü'l-Feth 
el-Ezdi, Ebü Ahmed Hâkim el-Kebir ve 
Dârekutni (6. 385 / 995) gibi münekkit- 
ler yer alır. 

Cerh ve ta'dile dair orijinal çalışmalar 
IV. (X.) yüzyılın sonlarına doğru büyük 
ölçüde tamamlanmış, daha sonraki ça- 
lışmalar genellikle önceki eserler Üze- 
rinde cem' ve ihtisar şeklinde yürütül- 
müştür. Bunun en önemli sebebi hadis 
külliyatı tasnifinin sona ermesi, râvile- 
rin durumlarının açıklığa kavuşmuş ol- 
masıdır. Cerh ve ta'dil çalışmalarında da- 
ha çok taklit karakterinin hâkim olma- 
ya başladığı V. (XI.) yüzyılda Hâkim en- 
Nisâbüri (6. 405 / 1014), İbn Ebü'l-Fevâ- 
ris, Ebü Bekir el-Berkani, Ebü Zer el-He- 
revi, Ebü Ya'lâ el-Halili, Ebü Bekir el-Bey- 
haki, İon Hazm, İbn Abdülber en-Neme- 
ri, Hatib el-Bağdâdi, Ebü'!-Velid el-Bâ- 
ci, İbn Mâkülâ diye tanınan Ali b. Hibe- 
tullah (6. 475 / 1082) gibi münekkitler ye- 
tişmiştir. Daha sonraki devirlerin tanın- 
mış münekkitleri arasında Kâdi İyâz (6. 
544 / 1149), Ebü'l-Kâsım İbn Asâkir, Ebü 
Tâhir es-Silefi, İbn Beşküvâl, Ebü Müsâ 
el-Medini, Ebü Bekir el-Hâzimi, İbnü'l- 
Kattân el-Mağribi, İbnü's-Salâh, Mün- 
ziri, Takıyyüddin İbn Dakiku"-İd, Takıy- 
yüddin İbn Teymiyye, Yüsuf b. Abdur- 
rahman el-Mizzi, Zehebi, Zeynüddin el- 
Irâki, İbn Hacer el-Askalâni, Bedreddin 
el-Ayni, Sehâvi ve Süyütü (6. 911/1505) 
sayılabilir. Bu münekkitler, ya Yahyâ b. 
Main ve İbn Ebü Hâtim er-Râzi gibi bü- 
tün râvileri veya Mâlik b. Enes ve Şu'be 
b. Haccâc gibi râvilerin çoğunu, yahut da 
Şâfii ve İbn Uyeyne gibi gerektiğinde ba- 
zı râvileri cerh ve ta'dile tâbi tutmuşlar- 
dır, Tenkit tarzı itibariyle bir kısmı ta'dil- 
de aşırı temkin ve hassasiyet göstererek 
basit bir iki hatasından dolayı râviyi he- 
men cerhetme yolunu tutmuş, bazıları 
ılımlı hareket etmiş, bazıları da tenkitte 
oldukça gevşek davranmışlardır. 

Cerh ve Ta'dil Konuları. A) Münekkit Açı- 
sından. Hadis âlimleri, cerh ve ta'dil ile 
uğraşacak münekkitlerin bilgili, doğru 
sözlü, tarafsız, iyi niyetli, cerh ve ta'dil 
sebepleriyle cerh ve ta'dil lafızlarının an- 
lamını bilen, takvâ sahibi kimseler olma- 
sını şart koşmuşlardır. Bu temel şartlar 
yanında tenkitte ölçülü ve ılımlı olmayı, 
râvinin cerhiyle birlikte varsa iyi yönleri- 


ni de belirtmeyi ve gerektiğinde gereği 
kadar cerhetmeyi tenkitçiliğin âdâbın- 
dan saymışlardır. Güvenilir olmayan bir 
münekkidin âdil bir râviyi cerhedeme- 
yeceği, âdil ve dikkatli olmayanın cerh 
ve ta'dilinin kabul edilemeyeceği, hangi 
sebeple olursa olsun tutuculuktan, kin, 
öfke ve rekabet duygusundan kaynak- 
lanan tenkitlerin geçerli sayılamayacağı 
belirtilmiştir. Ali b. Medini, bu konunun 
dini ilgilendiren çok önemli bir mesele 
olduğunu ifade ederek kendi babasının, 
Ebü Dâvüd ise oğlunun hadis rivayetin- 
de zayıf olduğunu söylemekten çekin- 
memiş, Zeyd b. Ebü Üneyse de kardeşi 
Yahyâ'yı yalancı diye cerhetmek suretiy- 
le en güzel tarafsızlık örneğini vermiş- 
tir. Münekkidin ayrıca diğer münekkit- 
lerin özel olarak kullandıkları tenkit la- 
fızlarını iyi bilmesi, böylece cerh ama- 
cıyla söylenmemiş bir ifadeyi cerh mâ- 
nasında anlama hatasına düşmemesi ge- 
rekir. Tenkitçilerin tenkit lafızları üzerin- 
deki ihtisasının iyi araştırılması gerekti- 
ğini belirten Tâceddin es-Sübki, cerh ve 
ta'dil lafızlarının ifade ettiği mânaları, 
özellikle örflere göre anlamı değişen, 
bazan övgü bazan da yergi ifade eden 
lafızları iyi bilmenin ancak ilimle bütün- 
leşmiş kimselerin erişebileceği zor bir 
sanat olduğunu söylemiştir. Diğer taraf- 
tan münekkit râviyi uygun mertebeye 
yerleştirirken aşırılığa kaçmamalıdır. Di- 
ni açıdan cerhine ihtiyaç bulunmayanla- 
rı cerhetmek veya râvinin kusurlarını 
gereğinden fazla sayıp dökmek, hatta 
sadece bir kusuru ile cerhi mümkün ve 
yeterli iken daha başka kusurlarını or- 
taya çıkarmak gibi davranışlarla İslâmi 
tenkit zihniyetine ve ahlâka aykırı dav- 
ranmamalıdır. Bundan dolayı Şâfii, Bu- 
hâri ve Ebü Hâtim er-Râzi gibi münek- 
kitler tenkitlerinde kırıcı olmamaya özen 
göstermişlerdir. Münekkitlerin söz ko- 
nusu hatalara düşebilecekleri dikkate 
alınarak cerh ve ta'dillerin kabulünde 
temkinli davranılmalıdır. Münekkidin cer- 
hini kabule engel bir sebep bulunabile- 
ceği düşüncesiyle bazı münekkitlerin sö- 
züne dayanarak râvilerin hemen cerhe- 
dilmemesi ve konu üzerinde titizlikle du- 
rulması gerektiği belirtilmiştir. Ünlü bir 
bilgin veya önde gelen bir hadisçi olsa 
bile her cârihin her râvi hakkındaki sö- 
zü dikkate alınmamalıdır. Zira bir râviyi 
cerheden kimsenin bizzat kendisinin cer- 
hedilmiş olması, tenkitlerinde aşırı mü- 
samahakâr veya katı davranması, yahut 
tarafgirlik, taassup, kin, haset ve düş- 
manlık gibi sübjektif unsurlara yer ve- 
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rerek cerh sebebi sayılmayan davranış- 
larla râviyi tenkit etmesi mümkündür. 


B) Râvi Açısından. Hadis ve fıkıh âlim- 
leri, bir râvinin rivayetini kabul edebil- 
mek için onun adâlet ve zabt sahibi ol- 
masını şart koşmuşlardır. Adâlet râvi- 
nin Allah'ın emirlerine uyması, yasakla- 
rından kaçınması, onur kırıcı davranış- 
lardan uzak durması demektir. Âdil bir 
kimsenin, durumu bilinmeyen başka bir 
şahsın âdil olduğunu belirtmesi (tezki- 
ye”) râvinin adâletini gösterir. Bu İşi ya- 
pan kimseye müzekki veya muaddil de- 
nir. Râvilerin adâleti genellikle tezkiye 
yoluyla tesbit edilir. Ancak hadis ve usul 
bilginleri, şehâdet ve rivayete bakış açı- 
larına göre, tezkiye için gerekli müzekki 
sayısının bir veya iki kişi olması gerek- 
tiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazı- 
ları da bir râvinin hadisinin, cerh edilen 
râvilerin hadislerinin bulunmadığı Sa- 
hih-i Buhâri veya Sahih-i Müslim'de 
yer almasının o râvi için ta'dil anlamına 
geldiğini söylemişlerdir. 

Zabt, râvinin işittiği bir hadisi -aradan 
uzun süre geçse de- her türlü değişik- 
likten koruyarak istendiği anda hatırla- 
yıp rivayet edecek şekilde hâfızasında 
tutabilme yeteneğidir. Hadis âlimleri, 
râvinin dinen güvenilir olmasını başta 
gelen şart olarak ileri sürmüşler, ancak 
bunu yeterli görmeyerek dindarlıkları ile 
meşhur pek çok râvinin rivayetini ilmi 
bakımdan güvenilir olmadıkları gerekçe- 
siyle kabul etmemişlerdir. Ebü'z-Zinâd, 
Medine'de hepsi de güvenilir olan yak- 
laşık 100 kişiye rastladığını, fakat riva- 
yete ehil olmadıkları için hiçbirinden ha- 
dis almadığını söylemiştir. İmam Mâlik 
de Mescid-i Nebevi'de hadis rivayet eden 
yetmiş kişiyle karşılaştığını, her birinin 
kendisine hazine teslim edilecek kadar 
emin olduğunu, fakat rivayete ehil olma- 
dıkları için hiçbirinden hadis almadığını 
belirtmiştir. İbnü'1- Mübârek, bir meclis- 
te Abbâd b. Kesir'den söz açıldığında din- 
darlığını över, fakat kendisinden hadis 
alınmamasını öğütlerdi. 

Râvinin zabt sahibi olup olmadığı, ri- 
vayetlerinin sika” râvilerin rivayetleriyle 
mukayesesi veya râvinin denenmesiyle 
tesbit edilir. Abdurrahman b. Mehdi ve 
diğer bazı âlimler râvileri zabtlarına gö- 
re, hıfz ve itkān sahibi olanlar, bazan ya- 
nılsa da hadisleri genellikle sahih olan- 
lar ve çoğu zaman yanılanlar şeklinde üç 
katagoriye ayırırlar. Râvilerin bu şekilde 
gruplandırılması, adâlet gibi zabtın da 
değişken bir nitelik olduğunu gösterir. 
Bu değişkenlik râviler arasında olabile- 


ceği gibi bir râvinin hayatının farklı dev- 
relerinde bunama ve yaşlılık gibi sebep- 
lere bağlı olarak da meydana gelebilir. 
Râvinin zabtının değişmesiyle rivayet et- 
tiği hadisin sıhhat derecesi de değişmek- 
te ve ona göre adlandırılmaktadır. Sehâ- 
vi, “hasen lizâtihi” olan hadisin râvilerin- 
deki zabtın sahih hadis râvilerindeki 
zabttan eksik olduğunu, bundan başka 
arada bir fark bulunmadığını ifade et- 
miştir (ayrıca bk. ZABT). 


C) Râvinin Kusurları. İbn Hacer, râvinin 
cerhine sebep olan kusurları beşi adâ- 
let, beşi de zabt sıfatıyla ilgili olmak üze- 
re on grupta toplamış ve bunları kusu- 
run ehemmiyet derecesine göre sırala- 
mıştır. Adâlet sıfatıyla ilgili kusurlardan 
olan yalancılık, râvinin uydurduğu bir ha- 
disi Hz. Peygamber'e isnat etmesidir. 
Hadis rivayetinde kasıtlı olarak yalan söy- 
lemek râvinin adâletini yok eden en ağır 
cerh sebebidir. Yalancılığı tesbit edilen 
râvinin rivayeti bu suçtan tövbe etse bi- 
le bir daha kabul edilmez. Hz. Peygam- 
ber'e yalan isnat ettiği kesin şekilde bi- 
linmemekle birlikte genel olarak yalan- 
cılıkla itham edilen râvinin rivayeti de 
terkedilir (bk. KİZB). Büyük günah işle- 
mek veya küçük günah işlemekte ısrar 
etmek suretiyle Allah'ın emirlerine uy- 
mamak (fısk) ve yalancılığı mubah saya- 
rak mezhebinin propagandasını yapacak 
şekilde bid'atçı olmak râvinin adâlet sı- 
fatıyla ilgili kusurlardandır. Râvinin şah- 
sının veya halinin bilinmemesi de bir ku- 
surdur (bk. CEHÂLET). 


Zabt sıfatıyla ilgili kusurlardan biri râ- 
vinin çok yanılmasıdır (bk. GALAT). Mü- 
nekkitler kasıtlı olmayan ve aşırılığa kaç- 
mayan hataları hoş görüyle karşılamış- 
lar, ancak hatada ısrar etmeyi hatadan 
daha büyük bir cerh sebebi sayarak böy- 
le bir râvinin bütün rivayetlerinin geçer- 
siz olduğunu ve artık hadisinin yazıla- 
mayacağını belirtmişlerdir. Rivayet etti- 
ği kitapta yanlışlık olduğunu söyleyen- 
lere hemen inanmak ve kendisine em- 
poze edilen hadisi alıp yazmak (gaflet*), 
“tahdis” kurallarını bilmemekten dolayı 
farklı derece ve mertebedeki rivayetleri 
veya râvileri birbirine karıştırmak (ve- 
him?) zabtın yetersiz olduğunu gösterir. 


Zayıf bir râvinin sika râvilere veya sika 
bir râvinin kendisinden daha sika olan 
râvilerin rivayetlerine aykırı hadis nak- 
letmesi (muhalefet” ), sika olarak bilinen 
bir râvinin akıl ve hâfızasında meydana 
gelen bozukluk sebebiyle rivayetlerinde 
çok hataya düşmesi de (süü'l-hıfz*) rã- 
vi için cerh sebebi sayılır. 


CERH ve TA’ DİL 


D) Cerh ve Ta'dil Sebebinin Açıklanma- 
sı. Râviler hakkındaki cerh ve ta'diller, 
gerekçelerinin açıklanıp açıklanmaması 
bakımından ikiye ayrılır. Ehli tarafından 
yapılan ve geçerli sebeplere dayanan cerh 
ve tadillerin kabulünde ihtilâf yoktur. 
Gerekçeleri açıklanmayan, “müphem cerh 
ve tadil” diye adlandırılan tenkitlerin 
kabul edilip edilmeyeceği konusunda ise 
şu görüşler ileri sürülmüştür: 1. İslâm 
âlimlerinin çoğuna göre, gerekli şartları 
taşıyan münekkidin gerekçesini belirt- 
mediği ta'dil makbul olmakla beraber 
böyle bir cerh makbul değildir. Buna gö- 
re râvinin adâletini gösteren sebeple- 
ri teker teker saymak zor olduğundan 
mücmel ta'dilin kabul edilmesi gerekir. 
Halbuki cerh için bir tek sebep söyle- 
mek kolay ve yeterlidir. Ayrıca cerh se- 
bebi sayılabilecek davranışlar konusun- 
da münekkitlerin aynı fikirde olmayıp 
bazılarınca cerh sebebi kabul edilen bir 
davranışın diğerlerince cerh sebebi sa- 
yılmaması, cerhin gerekçesini açıklama 
zaruretini ortaya çıkarmaktadır. 2. Yay- 
gın görüşün aksine ta'dil sebebini açık- 
lamak gerekir, cerh sebebinin açıklan- 
ması gerekli değildir. Çünkü genellikle 
dış durumuna bakılarak ta'dil edilen râ- 
vide ta'dil sebebinin yapmacık davra- 
nışlara dayanması ihtimalinden dolayı 
ta'dil gerekçesinin açıklanmasına ihti- 
yaç vardır. İmâmü"i-Haremeyn el-Cüvey- 
ni, Gazzâli ve Fahreddin er-Râzi bu gö- 
rüştedir. 3. Münekkidin aslında cerh ve- 
ya ta'dili gerektirmeyen bir sebebe da- 
yanarak râviyi cerh veya ta'dil etmesi 
mümkün olduğu için hem cerhin hem de 
ta'dilin gerekçesi açıklanmalıdır. Hatib 
el-Bağdâdi ve usulcüler bu görüşü ka- 
bul etmişlerdir. 4. Cerh ve ta'dil sebep- 
lerini iyi bilen, basiretli, itikadı sağlam 
bir münekkidin cerh ve ta'dilin gerekçe- 
sini açıklaması şart değildir. Hatib el- 
Bağdâdi, Bâkıllâni, Zeynüddin el-Irâki ve 
Ömer b. Raslân el-Bulkini gibi âlimler bu 
görüşü benimsemişlerdir. 

E) Cerh ve Ta'dilin Teâruzu. Bir râvi hak- 
kında bağdaştırılamayacak tarzda hem 
cerh hem de ta'dil bulunabilir. Böyle bir 
durum (teâruz”), ya aynı münekkidin ve- 
ya ayrı münekkitlerin tenkitlerinden kay- 
naklanabilir. Aynı münekkidin tenkitle- 
rinde teâruz olması halinde ictinadında 
değişiklik söz konusu olduğu için son- 
raki tenkidine göre hüküm verilir. Farklı 
münekkitlerin bir râvi hakkındaki ten- 
kitlerinde teğruz varsa yaygın görüşe gö- 
re ta'dil edenler sayıca çok olsa bile ge- 
rekçesi açıklanan cerh, gerekçesi belir- 
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tilmeyen ta'dile tercih edilir. Ta'dil eden- 
lerin cerhedenlerden fazla olması halin- 
de muaddillerin çokluğu ta'dilin doğru- 
luğunu, cârihlerin azlığı ise cerhin zayıf- 
lığını göstereceği için ta'dilin tercih edi- 
leceğini söyleyenler de olmuştur. Bazı- 
ları da teâruz halindeki cerh ve ta'dilden 
hangisinin tercih edileceğinin tercihe im- 
kân veren bir sebeple anlaşılabileceğini 
ileri sürmüşlerdir. 


Öte yandan bir muhaddisin rivayet et- 
tiği hadisle amel edip fetva vermesi, o 
hadisin sahih, râvilerinin de âdil olduğu- 
nu göstermeyeceği gibi amel ve fetva- 
sının rivayetine aykırı olması da söz ko- 
nusu hadisin sahih ve râvilerinin âdil ol- 
madığı anlamına gelmez. Çünkü muhad- 
disin bir hadisle amel edip fetva verme- 
si ihtiyat için olabileceği gibi rivayetine 
uygun düşen icmâ ve kıyas gibi başka 
bir delile veya tergib ve terhib”e dair 
hadislerle ameli câiz görmesine dayana- 
bilir, Râvinin, kendi rivayetiyle amel et- 
meyip fetva vermemesi de teâruz veya 
nesih gibi amele mâni bir halin, yahut 
naklettiği habere aykırı olan başka bir 
haberin bulunması gibi bir durumdan 
kaynaklanabilir. 


Râvilerin rivayet ettikleri hadisleri unut- 
kanlık, yanılma veya yalanlama gibi se- 
beplerle inkâr ettikleri de olmuştur. Ho- 
canın talebesine yaptığı rivayeti inkâr 
etmesi demek olan bu durumun râvinin 
adâletini etkileyip etkilemeyeceği tartı- 
şılmıştır. Hoca ve talebenin her ikisinin 
de sika olması şartıyla hoca rivayetini 
kesin bir dille inkâr ederse iki kesin ifa- 
de çatışmış olur. Bu durumda asıl olan 
hocanın sözü dikkate alınarak fer' konu- 
mundaki râvinin rivayeti terkedilir. An- 
cak bu durum râvinin cerhini ve diğer 
rivayetlerinin reddini gerektirmez. 


Cerh ve Ta'dil Lafızları. Münekkitler, 
cerh ve ta'dil ilminin kurallarına göre 
tenkit ettikleri kimselerin rivayetlerinin 
kabulünü veya reddini gerektiren icti- 
hadi hükümleri ifade etmek üzere bazı 
tabirler kullanmışlardır. Bilindiği kada- 
rıyla bu tabirleri ilk defa derleyen ve ifa- 
de ettikleri hükümlere göre sınıflandıran 
müellif İbn Ebü Hâtim er-Râzi'dir. Onun 
tasnifi daha sonraki müelliflerin taksi- 
mine de esas teşkil etmiş, Hatib el-Bağ- 
dâdi, İbnü's-Salâh ve Nevevi gibi mu- 
haddisler bu tasnifi olduğu gibi alırken 
Zehebi, Zeynüddin el-irâki, İbn Hacer 
el-Askalâni, Sehâvi ve Süyüti bu lafız- 
ları daha ayrıntılı bir şekilde tasnif et- 
mişlerdir. Bunların içinde en ayrıntılı tas- 
nif Sehâvi, Süyüti ve Sindi'nin İbn Ha- 


cer'i esas alarak yaptıkları aşağıdaki tak- 
simdir: 

A) Ta'dil Lafızları. Birinci mertebe. “Ev- 
seku'n-nâs” (insanların en güveniliridir), “es- 
betü'n-nâs” (insanların en sağlamıdır), “iley- 
hi'l-müntehâ fi't-tesebbüt” (sağlamlığın 
zirvesindedir), “lâ ahade esbete minh” (on- 
dan daha sağlamı yoktur), “men mislü fü- 
lân” (onun gibisi var mı?), “fülânün lâ 
yüs'elü anh” (falan râvi nasıldır diye sorul- 
maz), “lâ a'rifü lehü naziran fi'd-dünyâ" 
(dünyada bir benzerini tanımıyorum), “fülâ- 
nün asdeku men edrektü mine'|-beşer” 
(falanca, insanlar içinde karşılaştığım en doğ- 
ru sözlü râvidir). 

İkinci mertebe. “Sikatün sikatün” (çok 
güvenilirdir), “sikatün sebtün” (güvenilir 
ve sağlamdır), “sikatün hüccetün” (Kkendi- 
si güvenilir, hadisi delildir), “sikatün hâfi- 
zun” (sağlam bir hadis hâfızıdır), “sebtün 
hüccetün” (sağlamdır ve hadisi delildir), “si- 
katün mutkınün” (güvenilir ve sağlamdır), 
“sikatün me'münün", “sebtün hüccetün”, 
“sâhibü hadisin” (çok güvenilir, sağlam ve 
rivayeti delil olarak kullanılan bir hadisçidir) 
gibi râvinin tam anlamıyla sağlam ve gü- 
venilirliğini gösteren aynı veya farklı ta'- 
dil lafızlarının tekrar edilmesi İbn Ha- 
cer'e göre ikinci, Zehebi'ye göre birinci 
derece ta'dil ifadeleridir. 

Üçüncü mertebe. “Sikatün”, “sebtün”, 
“keennehü mushafün” (mushaf gibi sağ- 
lamdır), “hüccetün”, “mutkınün”, “adlün 
nâfizun”, “adlün zâbitün”, “imâmün” (ha- 
diste liderdir), “mizânün” (hadisin sağlamlı- 
ğını terazi gibi tartar), “kabbânün” (hadisin 
sıhhatini kantar gibi tartar), “cihbizün” (ha- 
dis uzmanıdır), “fârisü'!- hadis” (hadiste 
müâhirdir) gibi râvinin adâlet ve zabtının 
tam olduğunu gösteren lafızlardır. 

Dördüncü mertebe. “Sadükun” (doğru 
sözlüdür), “lâ be'se bih” veya “leyse bihi 
be's” (Zararı yok), “hıyârun” (çok iyi bir in- 
sandır), “hıyârü'l-halk”, “hayyirun” (çok 
iyi bir insandır). Râvinin tam anlamıyla zabt 
sahibi olmadığını gösteren bu lafızlar Ze- 
hebi ve Irâki'nin sıralamasında üçüncü, 
Sehâvi'ninkinde ise beşinci mertebede 
yer alır. 

Beşinci mertebe. “Mahallühü es-sıdk” 
(böylesine sâdık denebilir), “şeyhun” (riva- 
yeti terkedilmez, fakat tek başına da delil 
olmaz), “ile's-sıdkı mâ hüve” (hadisi sıh- 
hatten uzak değildir), “ceyyidü'l-hadis” (ha- 
disi sahih hadise yakındır), “mukâribü'| - ha- 
dis” veya “mukârebü'l-hadis” (hadisi şâz 
ve münker değildir), “sadükun lehü evhâm” 
(yanlışları çok bir sadüktur), “sadükun ye- 
himü” (yanılır bir sadüktur), “vasatun” ve- 
ya “şeyhun vasatun” (orta halli bir râvidir). 


Altıncı mertebe. “Sâlihu'l- hadis” (hadi- 
si delil olarak kullanılabilir), “sadükun inşâ- 
allah” (doğru sözlü olduğunu sanırım), “er- 
cü ennehü lâ be'se bih” (umarım ki bir za- 
rarı yok), “mâ a'lemü bihi be'sen” (bir sa- 
kıncası olduğunu bilmiyorum), “leyse bi- bai- 
din mine's-savâb” (hadisi sahih olmaktan 
uzak değildir), “suveylinun” (hadisi delil ola- 
bilir), “makbülün” (hadisi kabul edilebilir), 
“yurvâ hadisüh” (hadisi rivayet edilebilir), 
“yüktebü hadisüh” (hadisi itibar” için ya- 
zılabilir), “yu'teberu bih” (hadisi itibar için 
alınabilir) gibi en hafif cerh lafızlarına ya- 
kın ta'dil ifadeleridir. 


Bu tasnifte beşinci ve altıncı merte- 
bedeki ta'dil fafızlarını Zehebi ve irâki 
dördüncü mertebede, Sehâvi ise altıncı 
mertebede birleştirmişlerdir. 


Sehâvi ta'dil mertebelerinin hükmü- 
nü şöyle açıklamıştır: “İlk dört merte- 
bedeki lafızlarla ta'dil edilen râvilerin ha- 
disleri delildir. Beşinci mertebede yer 
alan, râvinin zabtına işaret etmeyen la- 
fızlarla ta'dil edilenlerin rivayetleri tek 
başına delil olamaz; hadisleri i'tibar için 
yazılabilir. Haklarında altıncı mertebede- 
ki ta'dil lafızları kullanılan râvilerin hük- 
mü beşinci mertebenin de altındadır, 
bazılarının hadisi itibar için yazılabilir”. 
Ahmed Muhammed Şâkir de bu lafizla- 
rı başka bir açıdan değerlendirmiş, ilk 
üç mertebedeki lafızlarla ta'dil edilen 
râvilerin hadislerinin birinci derecede sa- 
hih olup çoğunun Şahihayn'da bulun- 
duğunu, dördüncü mertebedeki lafizlar- 
la ta'dil edilen râvilere ait hadislerin Tir- 
mizi'nin “hasen” dediği ikinci derecede 
sahih olduğunu, beşinci ve altıncı merte- 
be lafızlarıyla ta'dil edilenlerin hadisle- 
rinin başka tariklerden takviye edilme- 
dikçe merdud sayıldığını, fakat başka 
tariklerden desteklenirse “hasen li- gay- 
rihi” derecesine yükseleceğini söylemiştir. 

B) Cerh Lafızları. Birinci mertebe. “Fi- 
hi makâlün” (hakkında söz edilmiştir), “fi- 
hi da'fün” (biraz zayıftır), “fi hadisihi da'- 
Tün” (hadisinde zayıflık vardır), “ta'rifü ve 
tünkiru” (bir bakarsın ma'ruf, bir bakarsın 
münker hadis rivayet eder), “leyse bizâke'!- 
kaviy” (pek kuvvetli değildir) veya “leyse 
bi'l-metin” yahut “leyse bi'l-kaviy” (kuv- 
vetli değildir), “leyse bi-hüccetin” (hadisi 
delil olmaz), “leyse bi-umdetin” (hadisine 
güvenilmez), “leyse bi'i-mardiy” (hadisleri 
hoş değil), “fihi hulfün” (güvenilirliğinde ih- 
tilâf vardır), “taanü fih” veya “tekellemü 
fih” (hakkında tenkit vardır), “leyse bi-me'- 
münin” (güvenilir değildir), “li'd-da'fi mâ 
hüve” (zayıflıktan uzak değildir), “seyyiü'l- 
hıfz” (hdfızası iyi değildir), “leyse yahme- 
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dünehü” (onu övmüyorlar), “leyse bi'l-hâ- 
fiz" (hadis hâfızı değildir), “fi hadisihi şey'- 
ün” (hadisinde hafif bir kusur vardır), “fihi 
cehâletün” (kendisinde meçhultük vardır), 
“fihi ednâ makalün” (hakkında hafif bir 
cerh vardır), “gayruhü evseku minh” (baş- 
kaları ondan daha güvenilirdir), “mechülün” 
(bilinmeyen bir râvidir), “lâ edri mâ hüve” 
(kim olduğunu bilmiyorum). “Leyse min ibi- 
lľl-kabbâb”, “leyse min cimâli'l-mehâmil” 
veya “leyse min cemmâzâti'l-mehâmil” 
(pek sağlam ve güvenilir değildir) ifadele- 
riyle “fihi nazarun” (durumu şüphelidir) ve 
“seketü anh” (münekkitler hakkında her- 
hangi bir şey söylememiştir) lafızları, ayrı- 
ca “leyyinü'l-hadis” veya “fihi lin” (hadi- 
sinde gevşeklik vardır) tabirleri en hafif 
cerh ifadeleridir. Ancak Buhâri “fihi na- 
zar” ve “seketü anh” lafızlarını hadisleri 
terkedilen kimseler hakkında kullanır. 
Dârekutni ise “leyyinü'!- hadis” ve “fihi 
fin” tabirleriyle râvinin adâletini yok et- 
meyecek çok hafif bir cerhi kasteder. 

İkinci mertebe. “Fülânün daîfün” (fa- 
lan râvi zayıftır), “da"'afühü” (münekkitler 
onun Zayıf olduğunu söylemişlerdir), “ha- 
disuhü münkerun” (hadisi münkerdir), “le- 
hü mâ yünkeru” veya “lehü menâkiru” 
(münker bazı hadisleri vardır), “muztari- 
bü'i-hadis” (hadislerinde dengesizlik vardır), 
“vâhin” (zayıf bir râvidir), “lâ yuhteccü bih” 
(hadisi delil olmaz). 

Üçüncü mertebe. “Rudde hadisüh”, 
“merdüdü"!-hadis”, “reddü hadiseh”, “ta- 
rahü hadiseh”, “muttarahu'I-hadis” ve- 
ya “matrühu'i-hadis” (hadisini terkettiler), 
“irmi bih” (kaldır at), “lâ şey'e” veya “ley- 
se bi-şey'in” (hiçbir şey değil), “la yüsâvi 
felsen” (bir para etmez), “lâ yüsâvi felseyn” 
(iki para etmez), “lâ yüsâvi nevâten” (bir 
çekirdek etmez), “lâ yüsâvi ba'raten” (bir 
tezek bile etmez), “tâlifün” (helâk olmuş- 
tur), “vâhin bi -merre” (büsbütün zayıftır), 
“lâ yüktebü hadisüh” (hadisi hiçbir şekilde 
yazılmaz), “lâ tahillü'r-rivâyetü anh” (on- 
dan hadis almak helâl değildir), “lâ tahillü 
kitâbetü hadisih” (ondan hadis yazmak he- 
lâl değildir) lafızları ve ayrıca Buhâri'ye 
göre “münkerü'l-hadis” lafzı üçüncü de- 
recede cerh ifade eder. 


Dördüncü mertebe. “Müttehemün bi’l- 
kizb” (yalancılıkla itham edilmiştir), “müt- 
tehemün bi'l-vaz'” (hadis uydurmakla it- 
ham edilmiştir), “yesriku'i-hadis” (bir ho- 
cadan almadığı hadisi ondan almış gibi riva- 
yet eder), “hâlikün”, “sâkitün” veya “zâ- 
hibü'l-hadis” (hadisi terkedilmiştir), “tere- 
kühü" veya “metrükü'l-hadis” (hadisi ter- 
kedilmiştir), “mücmaun alâ terkih” (itti- 
fakla terkedilmiştir), “müdin” (helâk olmuş- 


tur), “hüve alâ yedey adl” (mahvolmuştur), 
“gayru sikatin velâ me'münin” veya “ley- 
se bi-sikatin” (güvenilir değildir), “lâ yu te- 
beru bih” veya “lâ yu'teberu bi-hadisih” 
(hadisi i'tibar için bile yazılmaz) ve -Buhâ- 
riye göre- “fihi nazar” (durumu şüphelidir), 
“seketü anh” (hakkında herhangi bir şey 
söylenmemiştir). 

Beşinci mertebe. “Kezzâb”, “vazzâ”, 
“deccâl” veya “effâk” (yalancı ve iftiracı- 
dır), “yekzibü” (yalan söyler), “yüsebbicü"!- 
hadis”, “yedau'ı-hadis”, “yahteliku'l-ha- 
dis” veya “yefteilü'l-hadis” (hadis uydu- 
rur), “vadaa hadisen” (bir hadis uydurmuş- 
tur), “yezrifü fi'l-hadis” veya “yezidü fi'r- 
rakm” (hadise ilâvede bulunur), “lehü be- 


Pe 


lâyâ” (baş belâsı rivayetleri vardır). 


Altıncı mertebe. “Ekzebü'n-nâs” (in- 
sanların en yalancısıdır), “ileyhi'l-müntehâ 
fil-vaz'” (uydurmacılığın zirvesindedir), “rük- 
nün min erkâni'l-kezib” (yalancılığın ele- 
başısıdır), “menbau'!-kizb” veya “ma'di- 
nü'l-kizb” (yalan kaynağıdır), “fülânün mim- 
men yudrabü'l-meselü bi-kizbih” (yalan- 
cılığı darbımesel olmuştur), “cirâbü'l-kizb” 
(yalan torbasıdır), “cebelün fi'l-kizb” veya 
“kezzâbün cebelün” (büyük yalancıdır). Bu 
altı cerh mertebesinin son dördünde bu- 
lunan lafızlarla cerhedilen râvilerden hiç- 
birinin hadisi delil değeri taşımayacağı 
gibi itibar ve istişhâd için de kullanıla- 
maz. İlk iki mertebe lafızlarıyla tenkit 
edilen râvilerin hadisleri ise i'tibar için 
kullanılabilir. 

Râvilerin tenkidinde kullanılan yuka- 
rıdaki ifadeler dışında münekkitler ba- 
zan ağız, baş, el ve yüz hareketleriyle râ- 
viler hakkındaki hoşnutsuzluklarını be- 
lirtmişler, bazan da “ittekı hayyâte Sel- 
min lâ-telseüke” (Selm'in yılanlarından sa- 
kın, seni ısırmasınlar), “hâtıbü leyl” (gece 
oduncusu), “hammâletü'!- hatab” (odun 
hamalı), “lehü evâbid” veya “lehü tâm- 
mât” (baş belâsı, felâket rivayetleri vardır), 
“tayrün taree aleynâ” (tepemizde bir kuş 
belirdi), “feslün” (rezil, alçak), “fi dâri fü- 
lânin şecerün yahmilü'!-hadis” (falanca- 
nın evinde hadis ağacı var), “mâ eşbehe ha- 
disuhü bi-siyâbi Nisâbür” (hadisi ne ka- 
dar da Nisâbür elbisesine benziyor) gibi ağır 
cerhten kinaye ifadeler de kullanmışlar- 
dır. 

Bazı münekkitler cerh ve ta'dil lafız- 
larının bir kısmına genel kullanışın dışı- 
na çıkarak özel anlam vermişlerdir. Me- 
selâ İbn Main, “leyse bi-şey'in” tabirini 
Zayıf râviler hakkında kullandığı gibi ba- 
zan da rivayeti az olanlar hakkında kul- 
lanmıştır. “Leyse bihi be's” ve “lâ be'se 
bih” lafızları âlimlerin çoğunluğuna gö- 
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re orta derecede ta'dil ifade ederken İbn 
Main ve Nesâl'ye göre râvinin sika oldu- 
ğunu gösterir. Buhâri “seketü anh”, “fi- 
hi nazar” ve “münkerü'l-hadis” tabirle- 
rini yalancı ve hadis uyduranlar hakkın- 
da “hadisi terkedilir” anlamında, Müslim 
de “üktüb anh” ifadesini sika râviler için 
kullanmıştır. Dârekutini ise “leyyinü'l-ha- 
dis” ve “fihi lin” lafızları ile, râvinin adâ- 
letini yok etmeyen ve rivayetinin terkini 
gerektirmeyen hafif bir cerh kasteder. 


Cerh ve Ta'dil Literatürü. Hadis tedvini 
Hz. Peygamber'in hayatında başlamak- 
la beraber cerh ve ta'dil ile ilgili eserle- 
rin telifi I1. (VII) yüzyılın sonlarına Ka- 
dar gecikmiştir. Bunun en önemli sebe- 
bi, konu ve malzeme yönünden henüz 
berraklaşmayan tenkitçiliğin sözlü ola- 
rak yürütülmesidir. Başlangıçta talebe- 
lerin hocalarından, râvi ve rivayetiyle il- 
gili olarak duydukları ve rivayetlerin ke- 
narına yazdıkları notlarla tamamlama 
ve düzeltme şeklindeki bilgiler, genel 
olarak hadis ilminin olduğu gibi cerh ve 
ta'dil ilminin de ilk yazılı kaynaklarıdır. 
Daha çok hocalardan nakledilegelen bu 
bilgiler talebeler tarafından hocaları adı- 
na tedvin edilmiştir. 

Zehebi'nin verdiği bilgiye göre cerh 
ve ta'dil konusunda ilk eser yazan Yah- 
yâ b. Said el-Kattân olmakla birlikte bu 
ilmin günümüze ulaşabilen ilk örnekle- 
ri, hadis tasnifinin olduğu gibi cerh ve 
ta'dilin de altın çağı sayılan II. (IX.) yüz- 
yılda kaleme alınmıştır. Il. (VIIL) yüzyı- 
ln sonlarıyla II. (1X.) yüzyılın başlarında 
müsnedler, câmi'ler ve sünenlerin yanın- 
da cerh ve ta'dile, tarihe dair eserler ya- 
zılarak “sütun gibi sağlam râvilerle fes- 
leğen otu gibi gevşek ve zayıf râvilerin” 
durumları açıklanmıştır (Zehebi, Mizânü'!- 
itidal, 1, 1). Cerh ve ta'dile dair eserler 
büyük ölçüde Il. (IX.) yüzyılda kaleme 
alınmakla beraber bu ilmin kuralları müs- 
takil olarak çok daha sonra tedvin edil- 
miştir. Elde mevcut ilk hadis usulü ki- 
tabı olarak bilinen Râmhürmüzi'nin (6. 
360/ 970-71) el-Muhaddisü'!-fâşıl adlı 
eseri bile IV. (X.) yüzyıl ortalarında yazıl- 
masına rağmen müstakil bir hadis ilmi 
olarak cerh ve ta'dile yer vermemiştir. 
Tesbitlere göre bu ilmi ayrı bir bölüm 
halinde ele alıp kısaca tanıtan ilk mü- 
elif Hâkim en-Nisâbüri'dir. Daha sonra 
usule dair eser yazanlar cerh ve ta'dil il- 
mine gereken önemi vermişlerdir. Bu- 
nunla birlikte bu ilme ait müstakil usul 
eserlerinin yeterli sayıda olduğu da söy- 
lenemez. Bilindiği kadarıyla konu hak- 
kında müstakil olarak yazılan ilk usul ki- 
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tabı, Tâceddin es-Sübki'nin (6. 771/ 1369- 
70) Ka ide fi'l-cerh ve't-ta “dil adh kü- 
çük risâlesidir. Aynı müellifin Tabaka- 
tü'ş- Şâfi 'iyyeti'1- kübrâ adlı kitabının 
Ii. cildinde de yer alan bu risâle, Abdül- 
Tettâh Ebü Gudde'nin tahkiki ve açıkla- 
malarıyla neşredilmiştir (Beyrut 1388/ 
1968, 1400/ 1980; Kahire 1398/ 1978). 

Dar muhtevasına rağmen bu alanda 
önemli bir ihtiyacı karşılayan eserler- 
den biri, Hindistanlı âlim Muhammed Ab- 
dülhay el-Leknevi'nin (6. 1304/1886- 
87) cerh ve ta'dilin çeşitli meselelerini 
ele alan er-Ref' ve't-tekmil fi'l-cerh 
ve't-ta “dil adlı kitabıdır. Eser yine Ebü 
Gudde'nin tahkiki, açıklamaları ve üçün- 
cü baskısından (Beyrut 1987) itibaren 
yaptığı ilâvelerle yayımlanmıştır. Cemâ- 
leddin el-Kâsımi'nin de (6. 1914) bid'at- 
çılardan rivayeti konu alan e/-Cerh ve't- 
ta “dil adlı küçük bir risâlesi vardır (Bey- 
rut 1985; Kahire, ts.). İlk bakışta cerh ve 
ta'dil ilmine dair müstakil bir eser sa- 
nılsa da aslında bir hadis usulü kitabı 
niteliği taşıyan Nüreddin Itr'ın Menhe- 
cü'n-nakd fi “ulümi'1- hadis adlı eseri 
(Dımaşk 1985) bu alanda bir özellik taşı- 
mamakta, sadece bu ilmin bazı konula- 
rını özet halinde ihtiva etmektedir. Mu- 
hammed Mustafa el-A'zami, genel ola- 
rak hadis tenkit metodunu ele aldığı 
Menhecü'n-nakd “inde'l-muhaddisin 
adlı eserinde (Riyad 1982) cerh ve ta'dil 
konularına fazla temas etmemiş, tarih 
tenkitçiliği metotlarına kıyasla genel ha- 
dis tenkitçiliği üzerinde durmuş ve şar- 
kiyatçıların bu husustaki iddialarını ce- 
vaplandırmıştır. Muhammed Ziyâürrah- 
man el-A'zami'nin de ders kitabı niteli- 
ğinde Dirâsât fi'l-cerh ve't-ta'dil adlı 
bir eseri mevcuttur (Naris 1403 / 1983). 

Ahmed Naim'in Tecrid Tercemesi'ne 
yazdığı hadis usulü ile ilgili mukaddi- 
mede cerh ve ta'dil ilminin meseleleri 
hakkında verdiği bilgiler, bu alanda Türk- 
çe'de yapılan ilk çalışma olarak emsal- 
lerinden geri kalmayacak niteliktedir. 

Kâsım Ali Sa'd, Mebâhis fi “ilmi'l-cerh 
ve't-ta'dil adlı eserinde (Beyrut 1988) 
bu ilmin öneminden, lafızlarından, mü- 
nekkidde bulunması gereken şartlardan 
ve râvi tenkidiyle uğraşan münekkitler- 
den bahsetmiştir. 

Cerh ve ta'dil lafizlarıyla ilgili müsta- 
kil çalışmalar da yapılmıştır. Bunlardan 
biri, Yüsuf Muhammed Siddik'ın 103 cerh 
ve ta'dil lafzını açıkladığı eş- Şerh ve't- 
ta'iil li-elfâzi'l-cerh ve't-ta'dil adlı 
eseridir (Küveyt 1990). Bir başka çalış- 
ma da Sa'di Hâşimi'nin, nâdir kullanılan 


altmış dört cerh lafzını tesbit edip açık- 
ladığı Şerhu elfâzi't-tecrihi'n-nâdire ev 
kalileti'l-isti “mâl adını taşıyan kitabı- 
dır (Mekke, ts.). 

Cerh ve ta'dil ilmi akademik çalışma- 
lara da konu olmuştur. Bunlardan biri, 
el-Cerh ve't-ta'dil li'r-ruvâti “inde'1- 
muhaddisin adıyla 1974 yılında Kahire 
Üniversitesi'nde Muhammed İsmâil en- 
Nedvi tarafından mastır tezi olarak ha- 
zırlanmıştır. Bir başka mastır çalışması- 
nı da Ebü Lübâbe Hüseyin yapmış ve el- 
Cerh ve't-ta “dil adıyla bastırmıştır (Ri- 
yad 1979). Yine bir mastır tezi olarak 1975 
yılında Fâruk Hamâde tarafından kale- 
me alınan el-Menhecü'-İslâmi fi'l-cerh 
ve't-ta'dil adlı eser de neşredilmiştir 
(Ribât 1989). Bu sahada Emin Âşıkkutlu 
da bir doktora çalışması yapmıştır (bk. 
bibi.). 

Cerh ve ta'dil ilminin pratiklerini ihti- 
va eden eserler, usul eserlerinin aksine 
oldukça erken bir dönemde telif edilme- 
ye başlanmıştır. Bu konuda yazılan ki- 
tapları üç gruba ayırmak mümkündür. 

A) Yalnız Zayıf Râvileri İhtiva Eden Eser- 
ler. Genellikle “Kitâbü'd-Du'afâ”” veya 
“Kitâbü'd-Du'afâ” ve'l-metrükin” adını 
taşıyan bu eserlerin büyük bir kısmı gü- 
nümüze ya hiç ulaşmamış veya eksik ola- 
rak gelmiştir (bk. DUAFAÂ ve METRÜKİN). 


B) Yalnız Sika Râvileri İhtiva Eden Eser- 
ler. Umumiyetle “Kitâbü's-Sikât” adı ve- 
rilen bu tür eserlerden günümüze ge- 
lenlerin bazıları şunlardır: 1. Kitâbü's- 
Sikat. Ebü'l-Hasan Ahmed b. Abdullah 
el-İcli'nin tabakalara göre yazdığı bu ese- 
ri Nüreddin el-Heysemi alfabetik olarak 
tertip etmiştir. İcli 2116 râviyi çok defa 
tek kelimelik ifadelerle ta'dil etmiştir. 
Eser Abdülmu'ti Emin Kal'aci'nin tahki- 
kiyle yayımlanmıştır (Beyrut 1405 / 1984). 
2. es-Sikat*. İbn Hibbân tarafından ta- 
baka esasına göre düzenlenen eserde 
alfabetik olarak tâbiin, tebeu't-tâbiin ve 
diğer tabakaların muhaddisleri ele alı- 
nır. Eser dokuz cilt halinde basılmıştır 
(Haydarâbâd 1973-1983). İbn Hibbân'ın 
yalnız meşhur sika râvileri ihtiva eden 
Meşâhiru “ulemâ 'i'1-emsâr adlı diğer 
eseri ise önce tabakalara, sonra da Hi- 
caz, Irak, Şam, Mısır, Yemen ve Hora- 
san olmak üzere bölge esasına göre ter- 
tip edilmiştir. Ashap, tâbiin ve tebeu't- 
tâbiîn nesillerinin meşhurlarına dair olan 
eser Merzük Ali İbrâhim'in tahkikiyle 
neşredilmiştir (Beyrut 1987). 3. Târihu es- 
mâ 'i's-sikat. İbn Şâhin'in bu alfabetik 
eserinde 1569 râvi kısa ifadelerle ta'dil 
edilmiştir. Kitap Abdülmu'ti Emin Kal'aci 


tarafından yayımlanmıştır (Beyrut 1406/ 
1986). 


C) Zayıf ve Sika Râvileri Birlikte İhtiva 
Eden Eserler. Bu eserlerin belli başlıları 
şunlardır: 1. et- Tabakâtü'l-kübr4”. İbn 
Sa'd'ın bu eseri günümüze ulaşan en es- 
ki tabakat kitabıdır. Eserin ilk iki cildi Hz. 
Peygamber'in hayatına, Ili. cildi Bedir 
Gazvesi'ne katılanlara ayrılmış, diğer cilt- 
lerde sahâbe, tâbiîn ve tebeu't-tâbilnin 
biyografileri ağırlıklı olmak üzere İbn 
Sa'd'ın devrine kadar gelen âlimler ele 
alınmıştır. Eser fihristiyle birlikte dokuz 
cilt halinde basılmıştır (Beyrut 1388/1968). 
2. Kitâbü't-Târih. Yahyâ b. Main tara- 
fından yazılan eseri, râvisi Düri tabaka 
esasına, sahâbeden sonra da ayrıca ṣe- 
hirlere göre düzenlemiştir. Müellifin cerh 
ve ta'dille ilgili sözlerini ihtiva eden eser, 
Ahmed Muhammed Nürseyf tarafından 
tahkik edilerek alfabetik sıraya konmuş 
ve dört cilt halinde yayımlanmıştır (Mek- 
ke 1399/1979). İbn Main'in, çoğu soru- 
cevap şeklindeki Ma “rifetü'r-ricâl adlı 
eseri ise eksik olarak günümüze ulaş- 
mış ve iki cüz halinde yayımlanmıştır (Dı- 
maşk 1985). İbn Main bazı cerh ve ta'dil 
lafızlarına özel mânalar vermiştir. 3. Ki- 
tâbü’l- “İlel" ve ma “rifeti'r- ricâl, Ahmed 
b. Hanbel'in, hadis râvilerinin hayatına 
dair çeşitli bilgiler verdikten sonra on- 
ları cerh ve ta'dil ettiği bu eseri Talat 
Koçyiğit ve İsmail Cerrahoğlu tarafından 
iki cilt halinde (I, Ankara 1963; II, İstan- 
bul 1987), Vasiyyullah b. Muhammed Ab- 
bas tarafından da dört cilt halinde (Bey- 
rut-Riyad 1408/ 1988) yayımlanmıştır. 4. 
et-Târihu'l-kebir'. Buhâri bu eserinde 
ba adlarının ilk harfine göre sıralamış, 
haklarında kısa bilgiler verdikten sonra 
kendine has tenkit üslübu ile cerh ve 
ta'dil etmiştir. Eser dört büyük cilt (se- 
kiz cüz) halinde basılmıştır (Haydarâbâd 
1361-1364). 5. el-Cerh ve't-ta'dil". En 
muhtevalı cerh ve ta'dil kitabı olan İbn 
Ebü Hâtim er-Râzi'nin bu eseri de basıl- 
mıştır (Haydarâbâd 1941-1953). 


Umumi mahiyetteki cerh ve ta'dil ki- 
tapları yanında bir veya birkaç hadis ki- 
tabındaki râvileri ihtiva eden eserler de 
kaleme alınmıştır. Ahmed b. Muham- 
med el-Kelâbâzi'nin Ricâlü Sahihi'1-Bu- 
hâri (nşr. Abdullah el-Leysi, Beyrut 1407/ 
1987) adlı eseriyle Radıyyüddin es-Sâ- 
gâni'nin e/-Cem' beyne's-Şahihayn'i 
(nşr. Eşref b. Abdülmaksüd, Beyrut 1409/ 
1989), Kütüb-i Sitte ricâline dair Abdül- 
gani el- Makdisi el-Cemmâitli'nin el-Ke- 
mâl fi ma 'rifeti'r-ricâl'i, bu eserin bi- 
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rer muhtasarı olan Mizzi'nin Tehzibü'1- 
Kemâl'i ve İbn Hacer'in 12.415 râvinin 
hal tercümesini ihtiva eden Tehzibü't- 
Tehzib'i (Haydarâbâd 1325-1327) bu tür 
eserlere örnek olarak zikredilebilir. 
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el-CERH ve't-TA'DİL 
(lalesi) 
İbn Ebü Hâtim er-Râzi'nin 
{ö. 327/938) 
hadis râvilerinin tenkidine dair eseri. k 


Cerh ve ta'dil* konusunda yazılan ilk 
eserlerden biridir. Birincisi mukaddime 
olmak üzere dokuz ciltten meydana gel- 
mektedir. Tertip bakımından Buhâri'nin 
et-Târihu'l- kebir'ini andırmaktaysa da 
muhtevasının farklı olması ve onda bulun- 
mayan binlerce biyografiyi ihtiva etmesi 
bakımından et-Târihu7- kebir'den ayrılır. 

“Takdimetü'l-ma'rife li- Kitâbi'l- Cerh 
ve't-ta'dil” adını taşıyan ve 375 sayfa- 
lık bir giriş mahiyetinde olan mukaddi- 
mede sünnetin Kur'an'ı açıklaması, râ- 
vileri tanımanın zarureti, râvilerin taba- 
kaları, dereceleri ele alınmakta ve bazı 
cerh ve ta'dil otoriteleri tanıtılmaktadır. 
İkinci cildin başında yer alan 38 sayfalık 
bir kısımda sünnetin rivayeti, râvilerin 
belli başlı özellikleri söz konusu edilmek- 
te, ardından yarı alfabetik bir sistemin 
takip edildiği esas kitaba geçilmektedir. 
Ahmed isminin ilk sırayı aldığı eserde 
daha sonra sırasıyla İbrâhim, İsmâil, İs- 
hak, Eyyüb, İdris... adları gelmektedir. 
Aynı ismi taşıyanlar baba adının ilk har- 


el-CERH ve't -TA'DİL 


fine, burada da aynılık varsa dede isim- 
lerinin ilk harfine göre sıralanmaktadır. 
Râvinin kendi adının ikinci, üçüncü... harf- 
leri göz önüne alınmamaktadır. Her is- 
min sonunda baba adları bilinmeyen râ- 
vilere, her harfin sonunda da sadece bir 
râvinin adı olan isimlere (el-esmâü'-müf- 
rede) yer verilmektedir. Bu tertip içinde 
biyografiler zikredildikten sonra baba 
adıyla tanınanlarla (IX, 315-329) künye- 
leriyle bilinen erkek ve kadın râviler (IX, 
330-367) sıralanmaktadır. 

Müellif râviler hakkındaki değerlen- 
dirmelerinde daha çok babası Ebü Hâ- 
tim er-Râzi ile münekkit Ebü Zür'a er- 
Râzi'ye dayanmakta, ayrıca Şu'be b. Hac- 
câc, Süfyân es-Sevri, Abdurrahman b. 
Mehdi, Süfyân b. Uyeyne, Yahyâ b. Said 
el- Kattân, Yahyâ b. Main, Ali b. Medini 
ve Ahmed b. Hanbel gibi münekkitlerin 
görüşlerine de yer vermektedir. Bu ara- 
da, her halde babasının hocası Muham- 
med b. Yahyâ ez-Zühli ile Buhâri arasın- 
da meydana gelen anlaşmazlık sebebiy- 
le Buhâri'nin değerlendirmelerini kita- 
bina almamıştır. Naklettiği bütün bilgi- 
leri senedleriyle aktarmakta, bu görüş- 
ler arasında farklılıklar varsa kendine gö- 
re en doğru olanına işaret etmektedir. 

16.040 râvinin cerh ve ta'dilini ihtiva 
eden eserde biyografi tekrarlarına ve 


el-Cerh ve't-ta“dil'in unvan sayfası ile ilk sayfası (Köprülü Ktp., nr. 278) 
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el-CERH ve't-TA' DİL 


daha başka hatalara rastlanmaktadır. 
Meselâ Cüneyd b. Alâ b. Ebü Dehre üç 
ayrı isimle (Cüneyd b. Alâ b. Ebü Dehre, 
Humeyd b. Ebü Dehre, Humeyd b. Alâ, bk. 
H, 527; HI, 221, 227) alınmıştır. Bazı râvi- 
lerin hocaları veya talebeleri bilinmedi- 
ği için bu hususta ileride mâlumat elde 
edilebileceği düşüncesiyle onlara ayrılan 
yer boş bırakılmıştır. 

İbn Ebü Hâtim “meçhul” terimini hem 
güvenilir olup olmadığı bilinmeyen, hem 
de uzak yörelerde bulunması sebebiy- 
le tanınmayan râviler için kullanmıştır. 
Onun bir râvi hakkındaki “meçhul” hük- 
müne eğer bir başka cerh ve ta'dil âli- 
mi iştirak etmemişse o râviyi meçhul 
saymamalıdır (Leknevi, s. 165-168). Hak- 
kında cerh ve ta'dil ile ilgili bir görüş be- 
lirtmediği râviyi İbn Ebü Hâtim'in güve- 
nilir saydığı, ayrıca bir münekkidin her- 
hangi bir râvi hakkındaki kanaatini ay- 
nen naklettiği zaman da o görüşü be- 
nimsediği kabul edilmiştir. 


Müelliften önce yaşamış cerh ve ta'dil 
otoritelerinin bu konudaki görüşlerini 
ihtiva eden eser, daha sonra yazılan cerh 
ve ta'dil kitaplarına kaynak olmuştur. Ni- 
tekim Mizzi, Tehzibü'1- Kemâl'deki cerh 
ve ta'dil ile ilgili bilgileri İbn Ebü Hâtim'in 
bu eserinden aldığını söylemiştir. 

el-Cerh ve't-ta*dil, Murad Molla Kü- 
tüphanesi (nr. 572, 1450), Köprülü Kütüp- 
hanesi (nr. 278) ve Dârü'! - kütübi'l- Mıs- 
riyye (nr. 891-892) nüshalarını esas alan 
Abdurrahman b. Yahyâ el-Muallimi el- 
Yemâni tarafından tahkik edilerek do- 
kuz cilt halinde neşredilmiştir (Haydarâ- 
bâd 1941-1953). Daha sonra bu neşirden 
birçok ofset baskı yapılmıştır. 
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el-Cerh ve't-ta'dil, Giriş; Keşfü'z-zunün, |, 
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F CERİB 


(A) 


Hz. Ömer zamanından itibaren 
İslâm dünyasında kullanılan 


alan ve hacim ölçüsü. 
Ls i 


Cerib kelimesi “vadi” anlamında olup 
belirli büyüklükte bir arazi parçası için 
kullanılmıştır; çoğulu ecribe ve cürbân- 
dır. İslâmiyet'in ilk dönemlerinde ziral 


toprakların ve emlâkin ölçülmesinde, bil- 


hassa haraç vergisinin tayininde resmi 


alan ölçü birimi olarak ceribin büyük öne- 
mi vardı. Hz. Ömer'in Sevâd (Irak) böl- 
gesindeki âmilleri haraç vergisi için top- 
rakların ölçülmesinde ceribi esas almış- 
lar ve Sevâd'ın 36 milyon cerib yüzöl- 
çümünde olduğunu tesbit etmişlerdir. 
Hulefâ-yi Râşidin, Emeviler ve Abbâsi- 
ler'in ilk dönemlerinde de haraç vergisi 
yanında özellikle halife ve emirlerin ik- 
tâ'larının miktarı da yine alan ölçüsü 
olarak cerib kullanılmak suretiyle belir- 
tilmiştir. 

Mısırtı âlim Reyyis, kaynaklarda yer alan 
çeşitli tariflere dayanarak bu ilk dönem- 
deki ceribin büyüklüğünün 1366,0416 m? 
olduğunu ortaya koymuştur. Ona göre 
cerib — 10 kasabe X 10 kasabe, kasa- 
be = 6 arşın (zirâ). cerib = 3600 arşın?'- 
dir. Miktarları değişik çeşitli arşınlar ara- 
sında “zirâu'l-melik” veya “zirâu'i-Hâşi- 
miyyeti'l-kübrâ” diye bilinen ve 61.6 cm. 
olan arşının bu cerib tarifi için esas alın- 
dığını uzun araştırması sonucunda bulan 
Reyyis, cerib = (61,6 cm. X 61,6 cm.) X 
3600 = 1366,0416 m?'yi bulmuştur. Ce- 
ribin kaynaklarda yer alan diğer tarifle- 
rinden de aynı sonuca ulaşmak suretiy- 
le yazar bulduğu bu miktarın doğrulu- 
ğunu teyit etmiştir. 

İslâm dünyasında kullanılan diğer öl- 
çü birimlerinde olduğu gibi cerib de çe- 
şitli devirlerde bölgelere göre değişik 
miktarlar ifade etmiştir. Meselâ XVH. 
yüzyılda 958 m? olan ceribin 400 m? ile 
1450 m? arasında değişen birçok ma- 
halli kullanılışına İran'da rastlanmakta- 
dır. Osmanlı Devleti'nde 10.000 arşın mu- 
rabba' araziye cerib veya hektar denilir- 
di ve bir cerib arazi 100 dönümden iba- 
retti. 

Hz. Ömer zamanından itibaren ceri- 
bin hacim (ağırlık) ölçüsü olarak da kul- 
lanıldığı görülmektedir. Halife fey” ge- 
lirlerinden müslüman olan herkese ay- 
lık iki cerib ağırlığında yiyecek verilme- 
sini kararlaştırmıştır. Cerib halk arasın- 
da bir kimsenin ölümünü istemek anla- 
mında, “Allah senin iki ceribini kessin” 
şeklinde beddualarda da kullanılmıştır 
(Belâzüri, s. 564). Reyyis hacim ölçüsü ce- 
ribin miktarını da şöyle tesbit etmiştir: 
cerib = 4 kafiz, kafiz = 12 så 
litre, cerîb = 132 litredir. Hacim ölçüsü 
ceribin 29,5 litre ile 138 litre arasında 
değişen çeşitli miktarları da hesap edil- 
miş ve bölgelere göre değişik ağırlıkları 
bulunmuştur. 


' sâ’ = 2,75 7 
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(4) 
Tunus'un güneyinde 
Kabis'ten (Gabes) 
batıya doğru Cezayir sınırına kadar 


uzanan coğrafi bölge. 
L | 


Cerid, şotu (sığ tuzlu bataklık) ve bu 
şotun kenarında Nefta, Tüzer (Tevzer), 
Üdiyân ve Hâmme vahaları ile ünlüdür. 
Cerid şotu, deniz seviyesinden 16 m. yük- 
seklikteki tuzlu araziden oluşan 4900 
km?'lik bir alanı kaplar. Bazan bir tuz 
tabakası alttaki suları örter. Cerid şo- 
tunun doğuya uzanan kısmına Fecec 
adı verilir. Yağmurun az olmasına rağ- 
men bölgede pek çok kaynak vardır. Hal- 
kın geleneksel sulama usulü sayesin- 
de kaynaklar vahalarda iyi değerlendi- 
rilmiştir. 

Cerid'in sınırları tarihçi ve coğrafyacı- 
lar tarafından farklı şekillerde belirtil- 


Cerid 
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miştir. Ya'kubi, Kastilya ismiyle zikret- 
tiği bölgeyi Tüzer, Hâmme, Takyüs ve 
Nefta vahalarıyla tanımlar. Bu tanımı 
İslâm coğrafyacılarının çoğu, özellikle 
Bekri ve Yâküt da verir. Bölgenin Bilâ- 
dülcerid (hurma ülkesi) veya kısaca Cerid 
adıyla ilk defa VIH. (XIV.) yüzyılın ortala- 
rında İbn Haldün tarafından anıldığı gö- 
rülür. İbn Haldün Bilâdülcerid'in sınırla- 
rını, kuzeyde Kafsa ve şotların güneyine 
kadar uzanan Nefzâve bölgesini kapsa- 
yacak kadar genişletirken Vezzân ez- 
Zeyyâti bu bölgeye Biskre, Kâbis ve Cer- 
be adasını da katar. Kastilya adı zaman- 
la unutulmuştur. Nitekim 1517'de Tu- 
nus'u ziyaret eden Vezzân ez-Zeyyâti 
Kastilya ismini hiç zikretmemiştir. 

Nefta Berberileri'nin oturduğu bu yer 
Romalılar zamanında bir koloni halin- 
de idi. Bizans hâkimiyetinde iken Tüzer, 
Nefta ve Hâmme'ye ulaşan ticaret yol- 
ları vardı. Bölge ilk defa 26 (647) yılın- 
da Abdullah b. Zübeyr, ikinci defa da 49'- 
da (669) Ukbe b. Nâfi' tarafından fethe- 
dildi. Emeviler ve Abbâsiler zamanında 
Cerid İfrikıyye valiliğine bağlıydı. Tunus'- 
ta Ağlebiler Devleti kurulunca (800) Ce- 
rid de onların idaresine girdi. Hârici- İbâ- 
Ziler'in Kuzey Afrika'da görülmeye baş- 
landığı bu dönemde Cerid halkı İbâziliği 
seçti. Bölgede Levâte, Züvâre ve Miknâs 
adlı Berberi kabileleriyle Bizanslılar bu- 
lunuyordu. Fâtımi dâi*si Ebü Abdullah 
298'de (910-11) Kastilya bölgesini kolay- 
ca hâkimiyeti altına aldı. X. yüzyılda Ce- 
rid ahalisinin büyük bir kısmı İbâzi mez- 
hebini benimsemişti. Bu dönemde böl- 
genin yıllık gelirinin 200.000 dinara çık- 
miş olması, halkın refah seviyesinin yük- 
sek olduğunu göstermektedir. 

Halk, bölgeye hâkim olan hânedanla- 
rın yönetimini ismen tanımakla birlikte 
muhtariyetini de muhafaza etmeye ça- 
Lışmış ve Cerid ailelerin hâkim olduğu 
meclisler tarafından yönetilmiştir. 


Cerid halkı XI. yüzyılda Ziriler'e karşı 
Hammâdiler'in himayesine sığındı, on- 
lar da mahalli meclislere dokunmadılar. 
445'te (1053) Cerid, Fâtımiler'den Abid 
b. Ebü'r-Reys idaresindeki Beni Riyâh 
tarafından tahrip edildi. Muvahhidler 
1159-1160'ta bölgeye hâkim olunca ma- 
halli meclislere son verdiler. Bu dönem- 
de göçebe kabilelerden Beni Riyâh böl- 
geye yerleşmeye başladı. Beni Süleym'e 
mensup bazı kabileler de önce Cerid'e, 
oradan da Büne'ye göç ettiler. Bölgede 
Hâricilik Vehbiyye ve Nekkâriyye adlı iki 


grup arasındaki anlaşmazlık yüzünden 
XII. yüzyıldan itibaren zayıflamaya baş- 
ladı. Bu sırada Sidi Ebü Ali en-Nefti ve 
onun yetiştirdiği süfiler İslâmiyet'i yay- 
mak için burada yoğun faaliyetlerde bu- 
lundular. Beni Gâniye Murâbıtlar Devle- 
ti'ni yeniden kurmak isteyince Cerid'i bir 
üs olarak kullandı. Bölge Xlll- XIV. yüz- 
yıllarda ismen Hafsiler'in hâkimiyeti al- 
tındaydı. Bununla beraber otorite Beni 
Yemlül ve Beni Halef gibi mahalli ailele- 
rin elinde bulunuyordu. Cerid'deki muh- 
telif kabileler XIV. yüzyıl boyunca Hafsi- 
ler'le mücadele ettiler. Ebü Fâris Abdü- 
laziz el-Hafsi, ayaklanan Tüzer ve Nefta 
üzerine zaman zaman seferler tertip etti 
(el-Hulelü's-sündüsiyye, Il, 187). XV. yüz- 
yıldaki güçlü Hafsi hükümdarları bölge- 
de tam olarak otorite tesis etmeye mu- 
vaffak oldular. Ancak zamanla gevşeyen 
Hafsi idaresi karşısında bölge kabileleri 
yeniden müstakil hareket etmeye baş- 
ladılar. 


Cerid bölgesi 982 (1574) yılında Os- 
manlı hâkimiyetine girdi. Osmanlılar kı- 
sa süre sonra buranın idaresini önce da- 
yılara, ardından da beylerin eline bırak- 
tı. 1677'de Tunus beyi tayin edilen Ali 
Bey el-Murâdi, Tüzer Kalesi'nde çıkan 
bir isyanı 1679 yılında bastırdı. Muham- 
med Bey de Tüzer'de bir mescid yaptır- 
dı. Hüseyin b. Ali ise Nefta'da bir med- 
rese inşa ettirdi (1705). Daha sonraki dö- 
nemlerde beyler Akdeniz ülkeleriyle, özel- 
likle de Fransa ile ticari ilişkiye girdiler. 
Tunus 1881'den itibaren Fransızlar tara- 
fından işgal edildi. Bu işgal döneminde 
verimli toprakların halkın elinden alınıp 
Fransa'dan getirilen göçmenlere veril- 
mesi, geleneksel tarım şeklinin bozul- 
ması, uygulamaya konan yeni tarım bi- 
çimine yerlilerin ayak uyduramaması, 
sanayinin köylüleri şehirlere çekmesi ve 
el sanatlarının yavaş yavaş terkedilme- 
si sonucunda bölge giderek fakirleşti. 
Fransız sömürge yönetimi 1956'da son 
buldu. 


Cerid halkı bugün Mâliki ve Hanbeli 
mezhebine mensuptur. Nefta'da Rah- 
mâniyye, Tüzer'de Ticâniyye tarikatının 
etkileri görülür. Neftalı muhaddisler- 
den Ebü Abdullah Muhammed b. Hasan 
(6. 294/906) meşhur olup kabri Nefta'- 
dadır. 1850 yılında Nefta'da doğan ve 
1880-1888 yıllarında burada müftülük 
yapan Rahmâniyye şeyhi İbn Azzüz Mu- 
hammed Mekki (6. 1916), son devir Tu- 
nus âlimleri arasında önemli bir yer iş- 
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gal eder. Tüzer müftülüğü yapan Bü Be- 
kir b. Sâdık ise (6. 1907) Ticâni tarikatı- 
nın şeyhiydi. 

BİBLİYOGRAFYA : 
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tî), Tahran 1970, s. 195; İbn Haldün, el-“İber, 
VI, 192-197, 244, 248, 320, 344, 350-351; Kal- 
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246, 257, 340; Ali Yahyâ Muammer, el-İbâzıy- 
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dülcerid”, ÍA, Il, 609-610; a.mlf., “Kastiliya”, 
a.e., VI, 403-404; J. Despois, “Djarid", E}? (İng.), 
Il, 462-464; M. Talbi, “Kastiliya”, a.e., IV, 739- 
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II. Meşrutiyet döneminde 
1908-1909 yıllarında 
İstanbul'da yayımlanan 
haftalık siyasi ve edebi mecmua. 


20 Ramazan 1326 — 1 Şâban 1327 (15 
Ekim 1908 — 18 Ağustos 1909) tarihleri 
arasında birinci yıl otuz sekiz, ikinci yıl 
kırk sekiz olmak üzere toplam seksen al- 
tı sayı yayımlanan mecmua, Abdülhak 
Şinasi Hisar'ın babası Mahmud Celâled- 
din Bey tarafından çıkarılmıştır. Cerf- 
de, II. Meşrutiyet'in ilânı ile ortaya çi- 
kan hürriyet havası içinde peş peşe neş- 
redilen mecmualardan biridir. Bu de- 
vir gazete ve dergilerinin hemen hemen 
hepsi gibi Ceride de başlığının etrafını, 
yukarıda “hürriyet”, sağda “adalet”, sol- 
da “müsâvat” kelimeleriyle çerçevele- 
miştir. 

Mecmua, ilk sayının birinci sayfasın- 
da “Mukarrer Meslek” başlıklı makale- 
de takip edeceği yolu şu şekilde açıkla- 
maktadır: “Hürriyet, müsâvat, adalet 
dairesinde menâfi-i mülk ü millete hiz- 
met etmek, şahsiyattan âzâde kalmak, 
matbuatla tevaggul etmeyen ekâbir ve 
meşâhiri hayırlı neşriyata alıştırmak, Os- 
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manlı gazetelerinin münderecâtından fik- 
rimizce de pek fâideli kısmını ber - vech-i 
ihtisâr tekrar etmek, ecnebi matbuatın- 
dan ve bazı memâlik gazetelerinden Os- 
manlılar aleyhine neşriyyât-ı muzırra ve 
müşevvişe vukuu görülür veya haber ve- 
rilir ise ilel ve esbâbı hakkıyla anlayıp 
ızhâr mâ fi'z-zamire çabalamak ola— 
caktır.” 

Gazetenin sahibi ve baş muharriri Mah- 
mud Celâleddin Bey Nâmık Kemal'in ya- 
kın dostlarındandır. 11. Abdülhamid dev- 
rinde Jön Türk olarak faaliyet göster- 
miş, takibata uğramış ve yazı yayımla- 
ması yasaklanmıştır. Kendisini, ilk çıkar- 
dığı dergi olan aylık Hazine-i Evrâk'la 
(1297-1298r./ 1881-1882) tanıtmıştır. Da- 
ha sonra kadınlara mahsus aylık İnsâ- 
niyet (1329h./1327r./1911) adlı mec- 
muayı sadece iki sayı çıkarabilmiş, Ab- 
dülkadir Kâmi Bey'in on dokuz sayı ya- 
yımladığı haftalık Fen dergisinin (1329h./ 
1327r./1911) yazı heyetinde de bulun- 
muştur. 

Ceride'nin yazı işleri müdürlüğünü 
Hasan Bedri Paşa (İşkodra askeri valisi) 
yapmıştır. Yazı kadrosunda Abdülhak Hâ- 
mid, Ali Ekrem (Bolayır), Nigâr Hanım, 


Nasühi Bey (şair), Rızâ Han Dâniş (şair), 
Recâizâde Ekrem, Sâmipaşazâde Sezâi, 
Abdurrahman Âdil, Abdullah Bey (Aydın 
mebusu), Hasan Bey (Basra valisi), Faik 
Rüşdü, Şair Eşref ve Sâmih Bey gibi dev- 
rin tanınmış yazarları toplanmıştı. Mec- 
muada Mahmud Celâleddin Bey'in im- 
zalı ve “M. C.” rumuzlu makaleleri, Ha- 
san Bedri Paşa'nın “H. B.” rumuzlu as- 
kerliğe dair ve ilk Türk elektrik mühen- 
disi Mehmed Refik Bey'in fenne dair ya- 
zıları, devrin iç ve dış meseleleriyle ilgili 
Ali Nihad Bey'in “Sakınalım” başlığı al- 
tındaki ikaz makaleleri değerli yazılar- 
dır. Said Paşa'nın (sadrazam) “Gazeteci 
Lisanı” adlı eseri de yine burada tefrika 
edilmiştir (11-45. sayılar), Mecmuada ya- 
yımlanan ve belge mahiyetinde olan, Hü- 
seyin Hüsnü Paşa imzalı “Hareket Ordu- 
su Beyannâmesi” (sy. 3) ve “H. Meşruti- 
yet'in Matbuat Kanunu” da (sy. 46) önem- 
li yazılardandır. 


Ceride'nin idarehanesi, İstanbul'da 
bugünkü Ebüssuud caddesinin Ankara 
caddesi girişinde, sağ sırada Asaduryan 
Matbaası'nın üstünde idi. Mecmua yayın 
hayatı boyunca başlangıçta çizdiği yol- 
dan hiçbir şekilde ayrılmamıştır. 
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Ceride adını taşıyan diğer bir yayın 
organı da Pehlivanzâde Ahmed Fâik Bey 
tarafından 1890-1891 yıllarında Edir- 
ne'de yayımlanmıştır. Aynı adı taşıma- 
sından dolayı bazan birbirine karıştırı- 
lan bu iki yayın organından ikincisi, iki 
yıla yakın bir süre içinde haftada iki gün 
(pazartesi ve perşembe) olmak üzere 266 
sayı yayımlanan mahalli bir gazetedir. 
Tam bir koleksiyonu Edirne Selimiye Kü- 
tüphanesi'nde bulunmaktadır (nr. 2658). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Hasan Duman, Katalog, s. 55, 56; Necmet- 
tin Türinay, Abdülhak Şinasi Hisar, Ankara 


1988, s. 22-24, 28-37; Adnan Önelçin, Trakya 
Basını, İstanbul 1972, s. 16. 


m Ziyan EBÜZZİYA 
ği CERİDE-i ADLİYYE E 
(Mes) 


Osmanlı Devleti 
Adliye Nezâreti tarafından çıkarılan 
ve Cumhuriyet döneminde 
Adalet Bakanlığı'nca değişik adlarla 


ayımı sürdürülen dergi. 
in yay gi Ki 


Adliye Nezâreti tarafından haftalık ola- 
rak çıkarılan Ceride-i Mehâkim-i Ad- 
liyye (bk. CERİDE-i MEHÂKİM,, Il. Meşru- 
tiyet'in ilânınından sonra yerini yine İs- 
tanbul'da on beş günde bir çıkmaya baş- 
layan Ceride-i Adliyye'ye bırakmıştır. 
Başlangıçta otuz iki sayfa olarak yayım- 
lanan derginin ilk sayısı 5 Kânunuevwvel 
1325 (18 Aralık 1909) tarihinde çıkmış, 
daha sonra sayfa adedi altmış dörde yük- 
selmiştir. Ceride-i Adliyye'nin ilk sayı- 
sının bazı nüshaları üzerinde 1 Kânunu- 
evvel 1325 tarihi vardır. Bazı kaynaklar- 
da da derginin ilk sayısının tarihi olarak 
bu tarih verilmektedir (bk. Yılmaz-Çağlar, 
s. 3). Ancak doğru tarihin 5 Kânunuevvel 
tarihi olduğu sanılmaktadır. Zira her iki 
nüsha üzerinde de cumartesi günü yazı- 
lıdır. Bu gün ise 5 Kânunuewel 1325'e 
denk düşmektedir. Ayrıca ikinci sayının 
üzerindeki 19 Kânunuevvel 1325 tarihi 
de Ceride-i Adliyye'nin on beş günde 
bir yayımlandığı göz önüne alınırsa bu 
kanaati kuvvetlendirmektedir. Ceride-i 
Adliyye'nin sayfa numaraları baştan 149. 
sayıya kadar müteselsil olarak devam et- 
miş, bu sayıda tekrar birden başlamış- 
tır. Derginin Adliye Nezâreti tarafından 
yayımlanan son nüshası, Mondros Mü- 
tarekesi'nin ardından çıkarılan 177, 178, 
179. sayıların ortak nüshasıdır (Aralık 

1918 - Ocak-Şubat 1919). Daha sonra Ce- 
ride-i Adliyye bu defa Ankara'da Kâ- 
nunuevvel 1338'de (Aralık 1922) Adliye 
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Vekâleti tarafından kırk sekiz sayfa ve 
aylık olarak tekrar neşredilmeye başlan- 
mıştır. Üzerindeki “sayı: 1, sekizinci se- 
ne” ifadesinden önceki derginin bir de- 
vamı olarak kabul edildiği anlaşılmak- 
tadır. Ancak bir sonraki sayıdan itiba- 
ren “sekizinci sene" ifadesi terkedilerek 
“birinci sene” ibaresi konmuştur. Bu se- 
ride sayfalar birden başlayarak devam 
etmiştir. 76. sayıya kadar (yedinci sene: 
Teşrinisâni / Kasım 1928) Arap harfleriy- 
le yayımlanan dergi, 77. sayıdan itiba- 
ren Latin harfleriyle çıkmaya başladı. 
Derginin adı 1930'da (85. sayıdan itiba- 
ren) Adliye Ceridesi, 1944'te Adliye 
Dergisi, 1946'da da Adalet Dergisi ol- 
muştur. Derginin Ankara'da çıkarıldığı 
dönemlerde sayılar önce müteselsil ola- 
rak devam etmiş ve bu durum 149. sa- 
yıya kadar (Aralık 1934) sürmüştür. Ocak 
1935'ten itibaren dergi yeni bir şekille 
ve her yıl sayılar birden başlamak üze- 
re çıkmaya başlamıştır. 1975 yılına ka- 
dar aylık olarak çıkarılan Adalet Dergi- 
si bu yıldan itibaren iki aylık olarak ya- 
yımlanmıştır. Halen bu isim ve bu peri- 
yotla çıkmaya devam etmektedir. 
Ceride-i Adliyye'nin muhtevası “res- 
mî” ve “gayri resmi” olmak üzere iki kıs- 
ma ayrılmıştır. Resmi kısımda Temyiz 
Mahkemesi'nin kanun tefsiriyle ilgili ka- 
rarları, ilâmları, idari ve kanuni tebliğ- 
leri, tayinler, esbâb-ı mücibe lâyihaları, 
Şürâ-yı Devlet mazbataları, adliye mü- 
fettiş raporları, kanunlar, tamimler, ad- 
li istatistikler vb. bulunmaktadır. Gayri 
resmi kısımda ise ilmi makaleler, huku- 
ki mütalaa ve tefsirler, yabancı ilmi ve 
hukuki müesseseler hakkında bilgiler, 
yabancı kanunların tercümeleri yer al- 
maktadır. Özellikle Cumhuriyet'in ilk yıl- 
larında çıkan Ceride-i Adliyye'lerde bu 
dönemde hazırlanan kanunlara ışık tut- 
mak üzere birçok yabancı kanunun ter- 
cümesine yer verilmiştir (meselâ İsviç- 
re Me'mürin Kanunu”, sy. 29-36; "Alman 
Ceza Kanunu", sy. 25, 27, 29; "Alman 
Usül-i Muhâkemât-ı Cezâiyye Kanunu", 
sy. 32, 34-36). Yine bu dönemin ilk sayı- 
larında, kurulan kanun komisyonları, 
bunların çalışma esasları ve hazırlanan 
tasarılar hakkında bilgiler mevcut olup 
bunlar özellikle hukuk tarihi bakımın- 
dan son derece önemlidir (meselâ “Me- 
celle Komisyonunca Kitâbü'l- Büyü'un 
Tâdilâtına Dair İhzar Olunan Lâyiha-i 
Kânüniyye ile Esbâb-ı Mücibesi”, sy. 2- 
6, 10, 25). 1935 yılından itibaren yeni bir 
şekille çıkan dergide hukuki inceleme- 
ler yine önemli bir yer tutmaktadır. Ay- 
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rıca ilk defa tatbikatçılara kolaylık sağ- 
lamak üzere mahkeme kararları ve İs- 
viçre Federal Mahkemesi kararları ya- 
yımlanmaya başlanmıştır. Adalet Bakan- 
lığı Mart 1966'da Resmi Kararlar Der- 
gisi adıyla bir dergi çıkarınca Adalet 
Dergisi'nde mahkeme kararlarının ya- 
yımlanmasına son verilmiştir. Ancak 
1979 yılından itibaren az da olsa tekrar 
Yargıtay kararları ve İsviçre Federal Mah- 
kemesi kararları neşredilmiştir. Bundan 
başka genelgeler, tayinler, hukuki eser 
ve dergiler, mevzuat hakkındaki bilgi- 
ler derginin diğer içeriğini oluşturmak- 
tadır. 

Ceride-i Adliyye'de çıkan yazılarla 
ilgili genel fihristler yayımlanmıştır. Bun- 
lar Ceride-i Adliyye'nin Bidâyet-i Te- 
essüsünden 1326 Senesi Gayesine Ka- 
dar Tarih Sırasıyla Fihrist-i Umümi- 
si, Ceride-i Adliyye'nin 1327 Senesi 
Mart'ından 1328 Senesi Bidâyetine Ka- 
dar Tarih Sırasıyla Fihrist-i Umümi- 
si, 1328 Sene-i Rümiyyesine Mahsus 
Ceride-i Adliyye'ye Ait Fihrist-i Hecâi, 
1329 Sene-i Rümiyyesine Mahsus Ce- 
ride-i Adliyye'nin Fihrist-i Hecâisi baş- 
lıklı fihristlerdir. Ayrıca Ağustos, Eylül, 
Teşrinievvel 1341 tarihli 37, 38, 39. sa- 
yıların birlikte yayımlandığı nüshanın baş 
tarafında “Üçüncü Seri Ceride-i Adliy- 
ye'nin Umumi Fihristi” adıyla 25. sayı- 
dan 36. sayıya kadar yer alan yazıların 
fihristi neşredilmiştir. 
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Öte yandan Ankara'da yayımlanan ilk 
149 sayının fihristi Sevda Kutengin (Ad- 
liye Ceridesi Alfabetik Arama Cetveli Sa- 
yı 1-149, Ankara 1936), 1935-1979 yılları 
arasındaki sayıların fihristi de Ejder Yıl- 
maz — Tacer Çağlar (Dizin 1935-1979, 
Adalet Dergisi, Ankara 1980) tarafından 
yayımlanmıştır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Ceride-i Adliyye (muhtelif sayıları) Ceride-i 
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62; 1328 Sene-i Rümiyyesine Mahsus Ceride-i 
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yokl, s. 1-40; 1329 Sene-i Rümiyyesine Mah- 
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kı yeri ve yılı yokl, s. 1-53; 1333-1334 Sene-i 
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reli Yayınlar Kataloğu, Ankara 1987, s. 3; "An- 
kara'da Ceride-i Adliyye", Muhâmât, sy. 5- 
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ken", Adliye Dergisi, XXXV/1 (1944), s. 1-3; 
Ejder Yılmaz — Tacer Çağlar, “Dizin 1935-1979", 
Adalet Dergisi, Ankara 1980, s. 3-5. 
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CERİDE-i HAVÂDİS 


pF Q TR =] 
CERIDE-i HAVADİS 
(Sip) 
Osmanlı Devleti sınırları içinde 
ir çıkarılan ilk özel gazete. 


Vekayi-i Mısriyye (1244 / 1828) ve Tak- 
vim-i Vekâyi'den (1247/1831) sonra 
üçüncü Türkçe gazete olan Ceride-i Ha- 
vâdis, 1 Cemâziyelâhir 1256'dan (31 Tem- 
muz 1840) 24 Rebiülâhir 1281'e (26 Ey- 
lü) 1864) kadar başlangıçta on günde bir, 
139. sayısından itibaren (1259 / 1843) haf- 
talık olarak toplam 1212 sayı neşredil- 
miştir. 40 X 27 cm. ölçüsünde ikişer sü- 
tunlu dört sayfa olarak yayıma başla- 
yan gazetenin sütun sayısı 329. sayıdan 
(1263/ 1847) itibaren üçe çıkmıştır. 

Gazetenin sahibi, 1815 yılında İzmir'e 
gelip yerleşen, daha sonra İstanbul'a gi- 
derek Amerika Birleşik Devletleri Sefâre- 
ti'nde kâtiplik yapan (1831-1833) ve ticaret- 
le meşgul olan İngiliz William Churchill- 
dir. Churchill, İstanbul'un yabancıların 
oturmasına izin verilen semtlerinden Mo- 
da'da (Kadıköy) avlanırken bir çocuğu ya- 
ralayınca tutuklanmış, bunun üzerine İn- 
giliz büyükelçisi Ponsonby kapitülasyon 
haklarına dayanarak bir İngiliz'in suçlu 
bile olsa tutuklanamayacağını ileri sü- 
rerek Osmanlı Devleti'ne bir nota vermiş- 
ti (18 Mayıs 1836). Konuya diğer Avrupa 
devletleri de karışınca olay siyasi bir ma- 
hiyet kazanmış, artan baskılar üzerine 
Churchill serbest bırakılmıştı. Ardından 
devrin Hariciye Nâzırı Âkif Paşa hastalı- 
ğı öne sürülerek görevinden azledilmiş, 
Churchill'den özür dilenerek tutukluluk 
tazminatı olarak kendisine pırlantalı ni- 
Şan, zeytinyağı ihraç izni veren bir fer- 
man ve gazete yayımlama imtiyazı ve- 
rilmişti. Elindeki fermanı 3500 altına bir 
başkasına devreden Churchill, Âkif Pa- 
şa gözden düşüp sürgüne gönderilince 
(1840) gazete yayımlama imtiyazını kul- 
lanıp Ceride-i Havâdis adlı bir gazete 
çıkarmaya karar verdi. Devletin resmi 
gazetesi Takvim-i Vekayi'in azınlıkla- 
rın yayımladıkları gazetelerin seviyesi- 
ne ulaşamaması, Sultan Abdülmecid'i 
Churchill'in çıkaracağı gazeteyi destek- 
lemeye yöneltti. Takvimhâne (Takvim-i 
Vekâyi' Matbaası) Müdürlüğü'ne Ceride-i 
Havâdis'e yardım edilmesi için emir ver- 
di. Gazetenin hurufatı ve diğer malze- 
meleriyle musahhihleri Takvimhâne ida- 
resi tarafından temin edildi. 

İlk sayısı 1 Cemâziyelâhir 1256'da (31 
Temmuz 1840), Bahçekapı'da Hamidiye 
Türbesi karşısında kiralanan bir yerde 


kurulan matbaada basılan Ceride-i Ha- 
vâdis özel elemanlar tarafından nezâret- 
lere, sefârethânelere, kıraathanelere ve 
abonelere dağıtılmış, ayrıca ilgilenen- 
lere tanıtım amacıyla ücretsiz verilmiş- 
tir. 1840 yılının sonuna kadar yirmi İki, 
1841'de elli, 1842'de elli bir sayı çıkmış, 
satışının 150'yi aşmaması üzerine 13 
Rebiülâhir 1259 (13 Mayıs 1843) tarihli 
138. sayısında kapanmıştır. Sultan Ab- 
dülmecid'in diğer Osmanlı gazetelerine 
olduğu gibi kendisine de 3000 kuruş (30 
altın) maaş bağlatması üzerine Churchill 
gazeteyi, Çifte Saraylar (bugünkü İstan- 
bul Lisesi) karşısındaki karakolun yakını- 
na taşıdığı matbaasında bastığı 18 Ra- 
mazan 1259 (12 Ekim 1843) tarihli 139. 
sayısıyla yeniden neşretmeye başlamış, 
ölümünden sonra (Ekim 1846) Ceride-i 
Havâdis'in yayımı oğlu Alfred Churchill 
tarafından sürdürülmüş ve adı 1212. sa- 
yısından sonra Rüznâme-i Ceride-i Ha- 
vâdis olmuştur. Ceride-i Havâdis'in 
satışı yeni dönemin ilk yıllarında yine 
150'yi aşmamıştır. 

Osmanlı basınında “gazete” kelimesi- 
nin ilk defa kullanıldığı Ceride-i Havâ- 
dis'in 1. sayısının mukaddimesinde ga- 
zetenin halkın bilgisini arttırdığı, diğer 


ülkelerde olup bitenlerin nakledilerek 
halkta merak hisleri uyandırdığı ve bu 
yolla meslek ve ticaret hayatının gelişti- 
rilmesine yardımcı olduğu belirtilmiştir. 
Gazetenin ilk yıllarına ait sayıları Tak- 
vimhâne mensupları tarafından çıkaril- 
dığından tertip olarak Takvim-i Vekâ- 
yi'e benzer. Yazı ve haberler üç bölüm- 
de ve üç başlık altında verilmiştir. “Ha- 
vâdisât-ı Dâhiliyye” bölümünde önce ira- 
deler ve resmi haberler, ardından İstan- 
bul ve yurt haberleri verilmiş daha son- 
ra padişahın cülüs ve doğum yıl dönümü 
veya seyahatleri münasebetiyle yazılan 
methiyeler, düşürülen tarihler ve kasi- 
deler yayımlanmıştır. Devletin resmi ga- 
zetesi Takvim-i Vekayi'in düzenli ola- 
rak haftada bir yayımlanması sağlana- 
madığından idari haberler Ceride-i Ha- 
vâdis'e verilmeye başlanmış, bunlar da 
“Havâdisât-ı Dâhiliyye” bölümünde yer 
almıştır. Bu tür resmi yazıları yayımla- 
ması ve devletten maddi yardım görme- 
si Ceride-i Havâdis'e yarı resmi bir hü- 
viyet kazandırmış, gazete bundan dolayı 
bazı kaynaklarda yarı resmi gazete ola- 
rak gösterilmiştir. Ceride-i Havâdis'te 
hükümet ve resmi dairelerle ilgili haber- 
ler hiçbir yorum yapılmadan yayımlan- 
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mıştır. Gazetenin “Havâdisât-ı Hâriciyye” 
bölümünde dış haberler yabancı gazete- 
lerden tercüme edilerek verilmiştir. İlân 
bölümünde ise gayri menkul satışları, it- 
hal ilâçlar ve ülkede henüz bilinmeyen 
eşya ve makine ilânları yer almıştır. 

Yazı ve haberlerde noktalama işaret- 
leri ve başlık kullanılmamış, haberler bir- 
birinden iki üç satırlık boşluklarla ayrıl- 
mıştır. İlk iki yılda son derece ağdalı olan 
gazetenin dili sonraları biraz sadeleşti- 
rilmiştir. 

Ceride-i Havâdis, Mısır Valisi Meh- 
med Ali Paşa'nın isyanı sırasında ilk yirmi 
sayısında birer sayfalık ilâve vermiş, Kı- 
rım Harbi dolayısıyla yeniden ilâve çıkar- 
mıştır (28 Muharrem 1270/31 Ekim 1853). 
Şinâsi ve Âgâh Efendi Tercümân-ı Ah- 
vâl'i yayımlamaya başlayınca (6 Rebiülâ- 
hir 1277/22 Ekim 1860) Ceride-i Havâ- 
dis de Rüznâme adlı günlük bir ilâve 
vermeye başlamıştır (16 Rebiülâhir 1277 / 
l Kasım 1860). İZİ sayı neşredildikten 
sonra (10 Şevval 1277/21 Nisan 1861) adı 
Rüznâme-i Ceride-i Havâdis olarak 
değiştirilen bu ilâve, 1212. sayısında ar- 
tık çıkarılmayacağı ilân edilen Ceride-i 
Havâdis ile beraber yayımını durdurmuş- 
tur (24 Rebiülâhir 1281/26 Eylül 1864). 
Alfred Churchill daha sonra her ikisinin 
yerine Rüznâme-i Ceride-i Havâdis ad- 
lı 5804 sayı yayımlanan yeni bir gazete 
çıkarmıştır (1294 / 1877). 


Ceride-i Havâdis, Osmanlı basının- 
da birçok yeniliği uygulayan ilk Türkçe 
gazetedir. İlk defa muhabir gönderme- 
si (İskenderiye, 1840), ilk ilâve neşri, Ga- 
lata'da Naum Tiyatrosu'nda oynanan pi- 
yeslerin Türkçe tercümelerinin verilme- 
si, hastalıklar hakkında açıklayıcı ve ko- 
ruyucu bilgiler, ansiklopedik mâlumat, 
ölüm ilânı ve ölümlerde biyografi (1844), 
kitap şekline gelebilecek tefrika (Südan 
Seyahatnâmesi, 1846), okuyucu mektup- 
ları yayımlaması, savaş muhabirliği (Kı- 
rım Harbi, 1854) Ceride-i Havddis'in Os- 
manlı gazeteciliğine getirdiği yenilikler- 
dir. 

Ceride-i Havâdis'te yayımlanan ya- 
zılarda Münif (Paşa) imzası dışında baş- 
ka isim bulunmadığından yazı kadro- 
sunda çalışan kişiler, kısmen o devri ya- 
şayanların makale ve hâtıralarıyla biyog- 
rafilerden ve bunlardan bazılarının dev- 
let memuriyetine tayinleri dolayısıyla neş- 
rettikleri veda ilânlarından öğrenilmek- 
tedir. Ceride-i Havâdis'in ilk yıllarında 
çalışmış oldukları tesbit edilen yazarlar 
şunlardır: Ahmed Tevfik (Suriye mektup- 
çusu, Kudüs mutasarrıfı, Harem-i şerif mü- 
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dürü), Emin Firdevsi, İsmet Bey, Râmiz- 
paşazâde Mehmed İzzet Bey (Akkâ mu- 
tasarrıfı, Harem-i şerif müdürü, Harita-i Ka- 
pudânân-ı Deryâ adlı eserin yazarı), Kar- 
sizâde Cemâleddin (Âyine-i Zurefâ [Os- 
manlı Târih ve Müverrihleri) müellifi), Ah- 
med Nazif Efendi, Sahaflar Tekkesi Şey- 
hizâde (musahhih, Takvimhâne nâzır veki- 
li, Kudüs kadısı), Münif Bey (Paşa, Maarif 
nâzırı), Said Bey (Sadrazam Küçük Said 
Paşa), Sâlin Bey (şair, İşkodra vilâyet mek- 
tupçusu). Daha sonraki yıllarda Ahmed 
Râsim, Ahmed Zarifi, Enderunlu Âli (şair, 
meşhur şeyh Kuşadalı İbrâhim Efendi'nin 
müridi), Ebüzziyâ Tevfik (gazeteci-yazar, 
Şürâ-yı Devlet âzası, Konya mebusu), Emin 
Hâfız Müşfik, Manastırlı Emirzâde, Hâ- 
let Bey (vilâyet mektupçusu, ilk devlet sal- 
nâmesini çıkaran şair ve yazar), Hüseyin 
Siret Bey, Nüzhet Efendi, Rızâ Bey (Paşa), 
Süreyyâ Bey (başmuharrir, Sicill-i Osmâ- 
ni müellifi) gazetede yazar olarak çalış- 
mışlardır. Ceride-i Havâdis'in tercüme 
işlerinde çalışan Hariciye Nezâreti Ter- 
cüme Kalemi'nin azınlık mensubu me- 
murlarından sadece Bohor ve Haçadur 
Oskanyan efendilerin adları bilinmek- 
tedir. 
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Bâb-ı Meşihat tarafından 


, 1914-1922 yılları arasında 
İstanbul'da yayımlanan dergi. 


È 
Osmanlı Devleti'nin dinî ve idarî ku- 
rumlarından biri olan Bâb-ı Meşihat ile 


buna bağlı kuruluşlardan Fetvahâne ve 
şer'i mahkemelerin dini meselelerle il- 
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CERİDE-i İLMİYYE 


gili fetva, hüküm ve kararlarının, med- 
rese ve tekkelerle Dârü'i-hikmeti'l-İslâ- 
miyye gibi dini kuruluşlara âit tâlimat, 
nizamnâme ve haberlerin duyurulması 
maksadıyla yayımlanmıştır. 


Ii Meşrutiyet döneminde şeyhülislâm- 
lik yapan Mustafa Hayri'nin (Ürgüplü) te- 
şebbüsüyle yayımına başlanan Ceride-i 
İlmiyye'nin ilk sayısı, Regaib kandiline 
rastlayan 3 Receb 1332 (28 Mayıs 1914) 
tarihinde çıkarılmıştır. Dergi I. Dünya Sa- 
vaşı, Milli Mücadele ve Mütareke yılları 
içinde, Osmanlı Devleti'nin dokuz yıllık 
zor döneminde toplam yetmiş dokuz sa- 
yı yayımlanmıştır. İlgili yer ve kuruluşla- 
ra dağıtıldığı gibi satışa da sunulan Ce- 
ride-i İlmiyye, başlığının altındaki “Me- 
şihat-ı İslâmiyye'nin ceride-i resmiyye- 
sidir” ibaresinden de anlaşılacağı üzere, 
adı geçen kurumun resmi yayın organı 
olarak mesleki bir dergi hüviyetindedir. 
Bu özelliğini sonuna kadar koruyan der- 
gi, ilk sayısında yer alan “İfâde-i Mahsü- 
sa”dan anlaşıldığına göre meşihatın ida- 
ri ve ilmi faaliyetlerinin yayın organı ola- 
cak, bu sebeple ilgili devlet memurları 
ile ilim adamlarına ve halka faydalı neş- 
riyat yapacaktır. Neşriyat idaresi bakı- 
mından iki safhada ele alınabilecek der- 
gi birinci devrede (nr. 1-44) yayına “me- 
şihat-i ulyâ mektupçuluğu" tarafından 
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hazırlanmış, 1918'de Dârü'l-hikmeti'! - 
İslâmiyye'nin kuruluşundan Sonra İse 
yayımı buranın baş kitâbeti tarafından 
yürütülmüştür. Dârü'l-hikmeti'l-İslâmiy- 
ye'nin kuruluşuyla birlikte başkâtipliğe 
tayin edilen Mehmed Âkif (Ersoy) dergi- 
nin yayım sorumluluğunu üstlenmiş ve 
bu sıfatla Dârü'l-hikme'nin kararlarıyla 
beyannâmelerini de kaleme almıştır. Da- 
ha sonra üyeliğe de kabul edilen Meh- 
med Âkif, 1920 Mayısında Milli Müca- 
dele'ye katılmak üzere Anadolu'ya ge- 
çinceye kadar bu görevi sürdürmüştür. 


Yayın politikası ve muhteva bakımın- 
dan da iki devrede incelenebilecek olan 
Ceride-i İlmiyye'nin 41. sayıya kadar 
devam eden birinci döneminde meşiha- 
ta bağlı kuruluşları ilgilendiren resmi 
ve idari konulardaki yazılarla fetvalar 
yayımlanırken Dârü'l- hikmeti! - İslâmiy- 
ye'nin kuruluşundan sonra burayı ilgilen- 
diren benzeri yazılar da neşredilmiştir. 
41. sayıdan itibaren ayrıca Dârü'l-hikme- 
ti'l-İslâmiyye'nin çeşitli ilmi encümenle- 
rinin görüşlerini aksettiren yazı ve rapor- 
larla encümen üyelerinin imzalarını taşı- 
yan ilmi ve fikri makalelere de yer veril- 
miştir. Böylece dergi, dini irşad ve tebliğ 
faaliyetinin devrindeki ciddi ve güvenilir 
bir neşir organı durumuna gelmiştir. 

Aylık olarak ve 74-75, 76-77, 78-79. 
sayıları bir arada yayımlanan derginin 
ayrıca 5 ile 6. sayıları arasında, “Islâh-ı 
Medârise Dair Nüsha-i Fevkalâde” adını 
taşıyan ve son devir Türk eğitim tarihi 
için değerli bilgiler ihtiva eden bir özel 
sayısı da çıkarılmıştır (20 Zilkade 1332 / 
10 Ekim 1914). Yedi cilt tutan nüshala- 
rın ilk beş cildinin muhtevası için yıllık 
genel fihristler hazırlandığı halde diğer 
sayıların toplu fihristi yapılmamıştır. Sal- 
tanatın ilgası üzerine (1 Kasım 1922) is- 
tifa eden Tevfik Paşa hükümetiyle bir- 
likte Şeyhülislâm Medeni Mehmed Nû- 
ri Efendi'nin idaresindeki Bâb-ı Meşihat 
da ortadan kalkmış ve mecmuanın ya- 
yımı 79. sayıdan (1 Safer 1341/23 Eylül 
1922) sonra durmuştur. 

İstanbul'da Evkâf-ı İslâmiyye Matbaa- 
sı'nda basılan Ceride-i İlmiyye'de, mem- 
leketin o sırada içinde bulunduğu I. Dün- 
ya ve İstiklâl harpleri dolayısıyla zaman 
zaman Arapça, Farsça, Urduca ve Tatar- 
ca metinlerle fetva ve beyannâmeler de 
yayımlanmıştır. Kesin rakamı bilinme- 
mekle beraber yayın hedefi ve şeyhülis- 
lâmlık kurumunun ülke içindeki geniş 
teşkilâtı dolayısıyla önemli bir tiraja sa- 
hip olduğu tahmin edilmektedir. Her sa- 
yıda değişmeden yer alan “İrâde-i Seniy- 
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ye”, “Fetâvâ -yı Şerife”, “Kavânin ve Nizâ- 
mât”, “Ecvibe-i Şer'iyye”, “Fetvâhâne-i 
Âlfnin Mukarrerât-ı Nakziyyesi”, “Tebli- 
gat-ı Umümiyye”, “Nasb ve Tayin Haber- 
leri”, “Tezâkir-i Âliyye”, “Meclis-i Tedki- 
kat-ı Şer'iyye Mukarrerâtı”, “Tebligât-ı 
İlmiyye” gibi konu başlıkları derginin res- 
mi muhtevası hakkında bir fikir vermek- 
tedir. 41. sayıdan sonra bunlara “Dârü'|- 
hikme Mukarrerâtı” ve “Dârü'l-hikme 
Neşriyatı” ana başlıkları altında yayım- 
lanan yazılar da eklenmiştir. Bunlardan 
birinci başlık altında, adı geçen kurulu- 
şun fıkıh, kelâm ve ahlâk komisyonla- 
rının çeşitli kararları yayımlandığı gibi 
toplumu ilgilendiren dini, ahlâki ve sos- 
yal meseleler hakkındaki görüşleri, ay- 
rıca devrin yayın organlarında çıkan ya- 
zılara verilmiş cevaplar da yer almakta- 
dır. “Dârü'l-hikme Neşriyatı” adı altın- 
daki yazılar, ilgili komisyon üyelerinin bir 
anlamda komisyonun görüşlerini de ak- 
settiren imzalı ilmi makaleleri özelliği- 
ni taşımaktadır. Daha sonraki sayılarda 
zaman zaman rastlanan bir başka baş- 
lık ise “Neşriyyât-ı Husüsiyye"dir. Bura- 
da gerek komisyon üyelerinin gerekse 
diğer ilim adamlarının dini konularda 
yazdıkları ilmi ve fikri yazılar görülmek- 
tedir. Son sayılarında Dârü'!- hikmeti"! - 
İslâmiyye'ye sorulan sorulara verilmiş 
cevapların da yayımlandığı derginin ikin- 
ci devresinde yazıları bulunan ilim adam- 
ları arasında İzmirli İsmâil Hakkı, Seyyid 
Nesib, Ferid Bey, Ali Rızâ Bey, Şerif Sâ- 
deddin Efendi, Rebii Molla, Arapkirli Hü- 
seyin Avni, Hâfız İsmâil Efendi, Cevdet 
Efendi, Hamdi Efendi, Şevketi Efendi, 
Ahmed Râsim Avni Efendi gibi isimler yer 
almaktadır. 

Ceride-i İlmiyye'de günün dini, ilmi 
ve sosyal meselelerine ışık tutan maka- 
leler yazan müelliflerden, hemen her sa- 
yıda bir veya birkaç yazısı bulunan İz- 
mirli İsmâil Hakkı'nın kaleme aldıkları 
dikkat çekici mahiyettedir. “Hikmet-i Be- 
liğa: Hikmet-i Teşri veya Mehâsin-i Şe- 
râyi'” başlıklı seri makalesi (nr. 41-44, 47- 
50), “İslâm Mütefekkirleri: Gazzâli” baş- 
lıklı yazı dizisi (nr. 51-70, 72, 74-79) ile 
“Devlet-i İslâmiyye'nin Binası” (nr. 42), 
“Devlet-i İslâmiyye'nin Takip Ettiği Ta- 
rik” (nr. 45) adlı makaleleri bunlar ara- 
sında Zikredilebilir. Cevdet Efendi'nin 
Ahlâk Encümeni adına kaleme aldığı “Ve- 
zâif-i İnsâniyye” başlıklı yazı dizisi (nr. 
41-45); Seyyid Nesib Efendi'nin “Keşfü'l- 
hicâb” başlıklı tesettüre dair uzunca bir 
makalesi (nr. 49) ile “Dindar ile Dinsizin 
Cem'iyyet-i Beşeriyyedeki Mevkileri” ad- 


lı yazısı (nr. 61-66) ve Hz. İsâ'nın doğu- 
mu konusunda gazetelerde çıkan yazı- 
lar üzerine meseleyi ilmi olarak incele- 
yen “Din-i İslâm'da Milâd-ı İsâ Mesele- 
si” başlıklı makalesi (nr. 73-79); Şevketi 
Efendi'nin “Din ve Dinsizlik” (nr. 43, 45- 
46, 52, 56); Kelâm Encümeni âzası Arap- 
kirli Hüseyin Avni Efendi'nin “İlm-i Ke- 
lâm” (nr. 44, 45, 47-51, 54-59, 68-70, 72- 
79) adlı yazıları özellikle belirtilmesi ge- 
rekli olanlardır. Ayrıca Dârü'l-hikme'ye 
sorulan çeşitli sorulara verilen cevaplar- 
la gerek basında gerekse toplum haya- 
tında ortaya çıkan bazı meseleler karşı- 
sında kurumun görüşlerinin aktarıldığı 
beyannâme ve kararlar da bu konular- 
daki dini tavrı göstermesi bakımından 
önemlidir. 

Ceride-i İlmiyye, yayımlandığı devir 
bakımından şer'i esaslara göre idare 
edildiği kabul edilen Osmanlı Devleti'nin 
yok olma sürecine girerek ortadan kalk- 
tığı son yılları içinde, asırlarca devlete 
yön vermiş köklü bir müessese olan Bâb-ı 
Meşihat ve bağlı kuruluşların yapısı, teş- 
kilâtı, bunlarla ilgili kanun, nizamnâme, 
tâlimat ve tebliğlerle dinin ve dini kuru- 
luşların cemiyette meydana gelen çeşit- 
li değişiklikler karşısındaki durumunu, 
hatta mücadelesini ortaya koyan değer- 
li bir belge niteliğindedir. 
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al Nesimi Yazıcı 


CERİDE-i MEHÂKİM E 


(çöle it a ) 


Osmanlı Devleti 
Adliye Nezâreti'nin yayın organı. 


Adliye Nezâreti tarafından ilk defa Ma- 
yis (7) 1873 tarihinde haftalık olarak ya- 
yımlanmaya başlanmıştır. 29 Cemâziye- 
lâhir 1319 (13 Ekim 1901) tarihine kadar 
devam eden bu dönemi ikiye ayırmak 
gerekir. Kuruluşundan 12 Receb 1296'ya 
(2 Temmuz 1879) kadar pazartesi günleri 
on altı sayfa, bu tarihten itibaren tekrar 
1. sayıdan başlayarak sekiz sayfa halinde 
salı günleri çıkarılmıştır. Dergi 30 Zilkade 
1301 (21 Eylül 1884) tarihli 266. sayısın- 
dan itibaren tekrar on altı sayfaya çık- 
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mıştır. Bu yeni numaralama ile Ceride-i 
Mehâkim, 22 Cemâziyelâhir 1319 (6 
Ekim 1901) tarihine kadar 1154 sayı ya- 
yımlanmıştır. Adliye Nezâreti bir sonraki 
sayıdan itibaren (29 Cemâziyelâhir 1319 / 
13 Ekim 1901) dergiyi Ceride-i Mehâ- 
kim-i Adliyye adıyla neşretmiştir. Bu 
üçüncü dönemde dergi çarşamba ve cu- 
martesi günleri olmak üzere haftada iki 
defa ve dört sayfa olarak çıkmaya baş- 
lamıştır. Ceride-i Mehâkim-i Adliy- 
ye'nin bugün bulunabilen son sayısı, 4 
Receb 1326 (2 Ağustos 1908) tarihli 698. 
sayısıdır. Muhtemelen bu tarihte yayın 
hayatı sona eren derginin yerini Ceride-i 
Adliyye* almıştır. 

Kanunların maksat ve hükümlerini, ay- 
rıntılarla ilgili meseleleri açıklığa kavuş- 
turmak, hükümlerin uygulanışını göster- 
mek, bunlarla ilgili açıklayıcı bilgiler ver- 
mek, Temyiz Mahkemesi ilâmlarını, Ad- 
liye Nezâreti'nin genel yazışmalarını, teb- 
liğ ve tamimlerini, bazı kanuni mütala- 
aları yayımlamak amacıyla çıkarılan Ce- 
ride-i Mehâkim, özellikle Tanzimat son- 
rasında yeni kurulan nizâmiye mahke- 
meleri hâkimlerine yardımcı olmayı he- 
def almış ve bunda da başarılı olmuş- 
tur. Ceride-i Mehâkim adıyla çıkarıldı- 
ğı dönemlerde dergi “resmi” ve “gayri 
resmi" kısım olarak iki bölüme ayrılmış, 
gayri resmi bölümde ilmi yazılara da yer 


Ceride-i Mehâkim'in 12 Receb 1296 (19 Haziran 1295 r.) 
tarihli 1. sayısının ilk sayfası 
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verilmişken Ceride-i Mehâkim-i Adliy- 
ye'de ise bu bölüm kaldırılarak sadece 
resmi kısım muhafaza edilmiştir. 

Tam bir takımı kütüphanelerde pek 
bulunmayan Ceride-i Mehâkim'in 1154 
sayılık ikinci döneminin ilk 435 sayısın- 
da yer alan yazıların fihristi Abdurrah- 
man Hakkı tarafından Rehber-i Kavâ- 
nin Lâhikası adıyla yayımlanmıştır (İs- 
tanbul 1301, 1305). 
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VI, bk. İndeks. 
m ial HuLrûsi Yavuz 
i A ` zZ 
CERİDE MUHASEBESİ 
ik (bk. CERİDE NEZÂRETİ). S 
R J 
CERÎDE NEZÂRETİ 

1831 yılında Osmanlı Devleti’nde 

maliye, nüfus ve istatistik işlerine 
bakmak üzere kurulan daire. j 


Cerîde sözlükte “defter; zabıtnâme, 
tutanak; gazete” anlamlarına gelir. Es- 
kiden haraç tahsildarlarının arazilerin 
yüzölçümlerini yazdıkları defterlere ce- 
ride denilmiş ve kelime bu şekilde ma- 
liye diline girmiştir. Zamanla ceridele- 
re mali cetveller yanında günlük olay- 
lar, ölüm ve doğum kayıtları da eklen- 
miştir. Özel olarak hazırlanan bu defter- 
lere kapsadığı alana göre ceride-i haraç, 
ceride-i nüfus gibi adlar da verilmiştir. 
Defterhâne'de ceridenin karşılığı rüz- 
nâme idi. Anadolu ve Rumeli defterdar- 
lıklarında günlük işlemlerin kaydedildi- 
ği benzer defterlere rüznâmçe denilirdi. 
Bu işleri yapan memura da rüznâmçeci 
veya rüznâmeci adı verilirdi. Defterdar- 
lık'ta günlük işlerin defterlerinin tutul- 
duğu dairenin yetki alanı zamanla ge- 
nişletilerek buraya Ceride Muhasebesi, 
başkanlığına da Ceride Muhasebeciliği 
denildi. 


1826'da Yeniçeri Ocağı'nın kaldırılma- 
sından sonra yeni ordu kurma çalışma- 
ları başlayınca memleketin vergi ve in- 
san potansiyelinin tesbit edilmesi gere- 
ği ortaya çıktı. 1830'da bütün memle- 
ket sathında nüfus sayımı ve emlâk tes- 
biti yapılması kararlaştırılarak derhal 
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CERİDE NEZÂRETİ 


uygulamaya geçildi. Sayım memurları- 
nın gittikleri yerlerden gönderdikleri is- 
tatistiki bilgiler İstanbul'da toplanmaya 
başladı. Nüfus ve emlâk tesbitiyle ilgili 
bu defterleri korumak, buradaki kayıt- 
lara göre vergileri yeniden hesaplamak 
ve nüfus değişikliklerini tesbit etmekle 
görevli bir dairenin kurulması ihtiyacı 
ortaya çıktı. Ceride Muhasebesi yeniden 
teşkilâtlandırılarak 1831'de Ceride Ne- 
zâreti kuruldu. Bâb-ı Defteri Mektupçu- 
su Said Efendi 7500 kuruş aylıkla Ceri- 
de nâzırı tayin edildi. Maiyetine de bir 
başkâtip, bir münşi, bir defteri ve yeter- 
li sayıda memur verildi. Bu daire bir an- 
lamda devletin genel istatistik bilgileri- 
ni toplamak ve değerlendirmekle görev- 
liydi. Maliyede günlük gelir ve giderleri 
kaydetmek ve hesap etmekle yükümlü 
olan Ceride nâzırı, Evkaf Nezâreti'nin ku- 
rulmasından önce vakıfların idare ve he- 
sabına bakmakla da yükümlüydü. 

Bütün Osmanlı Devleti'nde yaşayan 
erkek nüfusun yazılarak her üç ayda bir 
vukuat defterlerinin İstanbul'daki Ceri- 
de Nezâreti'ne gönderilmesi karar altı- 
na alındı. Fakat uygulamada bazı zorluk- 
larla karşılaşıldığı için sancaklarda bu 
yerlerin ileri gelenlerinden “nüfus nâzı- 
ri” adıyla müstakil bir memur tayin edi- 
lerek her altı ayda bir vukuat jurnalle- 
rinin İstanbul'a gönderilip kayıtlarının 
düzeltilmesi kararlaştırıldı. Kazalara nü- 
fus memurları, nahiyelere de mukayyid- 
ler tayin edilerek ölüm doğum gibi nü- 
fusla ilgili Kayıtlar düzenli bir şekilde tu- 
tulmaya çalışıldıysa da istenilen sonuç 
alınamadı. 


28 Şubat 1838 tarihinde defterdarlık 
tabirinin kullanılması yasaklanarak Ma- 
liye Nezâreti kurulurken Bâb-ı Defter- 
dâri'nin çeşitli kalemleri de yeniden dü- 
zenlendi. Birbirleriyle yakından ilgili olan 
daireler birleştirildi. Defterdarlık zama- 
nındaki Ceride ve Mevkufat kalemleri 
de birleştirilerek Ceride Muhasebesi ye- 
niden kuruldu, Ceride muhasebeciliğine 
de Süleyman Fâik Efendi tayin edildi. 
Ceride Muhasebesi Tanzimat'a kadar 
(1839) bu şekilde devam etti. 1840'ta 
maliye kalemleri birleştirilip Muhâsebe-i 
Ümümiyye Müdürlüğü'nün kurulmasıy- 
la Ceride Muhasebesi lağvedildi, Ceride 
Nâzırlığı da bütün personeliyle birlikte 
Vâridat Muhasebeciliği'ne bağlandı. Ce- 
ride-i Nüfüs Nezâreti'nin taşra teşkilâ- 
tı önce Tahrir-i Emlâk idarelerine, kısa 
bir süre sonra da Ahz-ı Asker idarele- 
rine bağlanarak asıl fonksiyonunu kay- 
betti. 


409 


CERİDE NEZÂRETİ 


1868'de Meclis-i Vâlâ'nın yerine ku- 
rulan iki yeni meclisten biri olan Şürâ- 
yı Devlet'e nüfusla ilgili konuları düzen- 
leme yetkisi de verildi. Şürâ-yı Devlet 
1874 yılında yayımladığı üç nizamnâmey- 
le sayım yönetimini, yeni kayıt sistemini 
ve nüfus memurlarının görevlerini tes- 
bit etti. Fakat iç ve dış olaylar yüzünden 
bunlar uygulamaya konulamadı. 1881'- 
de yine Şürâ-yı Devlet tarafından 1874 
nizamnâmeleri esas alınarak sicill-i nü- 
fus nizamnâmesi hazırlandı ve Sicill-i 
Nüfüs İdaresi kuruldu. Ayrıca sicile ya- 
zılan herkese bir nüfus tezkeresi veril- 
di. Böylece Osmanlı Devleti ilk defa ge- 
nel ve güvenilir bir nüfus bilgisine sahip 
olabildi. 1881 nizamnâmesi, daha son- 
ra görülen aksaklıklar düzeltilerek im- 
paratorluğun sonuna kadar yürürlükte 
kaldı. 
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ilânından sonra yayımlanan 

dini -tasavvufi dergi. E 
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Cumhuriyet'ten önce yayımlanan ta- 
savvuf ağırlıklı dergilerin en uzun ömür- 
lüsü olan Ceride-i Süfiyye 6 Mart 1325'- 
te (19 Mart 1909) haftalık olarak yayın 
hayatına başlamış, 49. sayıdan (3 Hazi- 
ran 1329/16 Haziran 1913) itibaren iki 
haftada bir yayımlanmış, 133. sayıdan 
sonra (22 Kasım 1334 / 22 Kasım 1918) tek- 
rar haftalık olmuştur. Dergi 1 Eylül 1335 
(1 Eylül 1919) tarihine kadar 161 sayı 
çıkabilmiştir. Derginin başlığında önce- 
leri “Rehber-i şeriat-ı Muhammediyye, 
kefil-i hukük-i Osmâniyye, hâdim-i mil- 
let-i İslâmiyye” yer almaktayken sonra- 
ki sayılarda bunun yerine “Tasavvufi, di- 
ni, siyasi, ahlâki, edebi Türk ceride-i İs- 
lâmiyyesi'dir” ibaresi konulmuş, 108- 
119. sayılarda “Organe Turc Panislami- 
gue” ifadesi ilâve edilmiştir. 29-31 Tem- 
muz 1330 (11-13 Ağustos 1914) tarihle- 
rinde “Ceride-i Süfiyye'nin yevmi ve si- 
yasi nüshasıdır” başlığıyla günlük gaze- 


te şeklinde yayımlanan dergi tasavvuf 
başta olmak üzere dini, ahlâki. edebi ko- 
nulara yer vermiştir. Ceride-i Süfiyye'- 
nin Sebilürreşâd, Beyânülhak gibi dini 
dergilerden en belirgin farkı tarikat me- 
selelerine daha geniş yer vermiş olma- 
sıdır. Tarikat ve tasavvuf dünyasının se- 
viyesini olumsuz yönde etkileyen “beşik 
şeyhliği"nin mahzurları üzerinde duran 
derginin başlatıp da sonuçlandıramadı- 
ğı en önemli faaliyet tekke şeyhlerine 
yönelttiği sorulardı. Bu tasarıya göre 
her şeyh poştnişini olduğu tekkenin ta- 
rihini yazıp gönderecek, Ceride-i Süfiy- 
ye de bu bilgileri değerlendirip yayım- 
layacaktı. Dergide eski Nâfia nâzırı Hu- 
lüsi'nin “İslâmiyet'te Sosyalizm Var mı?”, 
Abdülbâki Efendi'nin “Âlem-i İslâm'da 
Kadınlar” gibi değişik konularda ilginç 
makalelerine de yer verilmiştir. 57. sa- 
yıdan itibaren “Şuünat” ve “Siyasi” baş- 
lığını taşıyan sütunlarda iç ve dış siyasi 
olaylarla ilgili değerlendirme yazıları ya- 
yımlanmıştır. 

Sorumlu müdürlüğünü Hasan Kâzım'ın, 
başyazarlığını Ali Fuad'ın yaptığı Ceri- 
de-i Süfiyye'de yazısı yayımlanan bazı 
yazar ve süfiler şunlardır: Sâdık Vicdâ- 
ni, İbnülemin Mahmud Kemal, Veled Çe- 
lebi, Ferid (Kam), Hocazâde Ahmed Hil- 
mi, İsmail Hakkı (İzmirli), Ahmed Remzi 


Ceride-i Süfiyye'nin 19 Receb 1330 (4 Temmuz 1912) 
tarihli nüshasının kapağı 


(Akyürek), Mustafa Fevzi (Gümüşhaneli'nin 
halifesi) Mehmed Gülşen, Bursalı Meh- 
med Tâhir, Tâhirülmevlevi, Abdülbâki, 
Muallim Vahyi, Hamâmizâde İhsan, Rızâ 
Tevfik, Hüseyin Vassâf, Mehmed Ziyâ. 
Ceride-i Süfiyye ile aynı yıllarda yayım- 
lanan tasavvuf ağırlıklı diğer dergiler ise 
şunlardır: Tasavvuf, Muhibbân, Hik- 
met ve Mihrab. 
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m MusTAFA Kara 
( r q 
CERİME 
(bk. SUÇ). 


CERİR b. ABDULLAH 
(abe ya) 
Ebü Amr Cerir b. Abdillâh 
b. Câbir el-Beceli 
(6. 51/671) 


i Kumandan sahâbî. E 


Yemenli Becile kabilesinin reisi olan 
Cerir'in İslâmiyet'i kabul etmeden önce- 
ki hayatı hakkında fazla bilgi yoktur. Ya- 
hudi bir tâcirle Hz. Müsâ, Tevrat ve di- 
ğer peygamberler üzerine yaptığı sohbet 
İslâm dinine ilgi duymasını sağlamış, 
Mekke'nin fethinden önce kendi araş- 
tırmaları sonunda Hz. Peygamber'in Al- 
lah elçisi olduğunu anlayarak ona iman 
etmiş, Becile kabilesini de müslüman ol- 
maya ve Medine'ye bir heyet gönderme- 
ye ikna etmiştir. Onun 150 kişiyle bir- 
likte hicretin 10. yılı Ramazan ayında Me- 
dine'ye geldiği kabul edilmektedir. İbn 
Hacer el-Askalâni, Cerir'in Vedâ haccına 
katıldığını belirten Buhâri ve Müslim” 
deki hadisleri (Buhâri, “Meğâzi", 77; Müs- 
lim, “İmân”, 118) delil göstererek onun 
Hz. Peygamber'in vefatından kırk gün 
önce müslüman olduğuna dair rivayeti 
reddetmektedir. Cerir Hz. Peygamber'- 
le ilk görüşmesinde, Necran bölgesinde 
Müslümanlığın kabul edildiğini, ancak 
Has'amlılar'ın yurdundaki Zülhalesa Ta- 
pınağı'nın henüz yıktırılmadığını söyle- 
di. Câhiliye döneminde Kâbe'ye “Şam Kâ- 
besi”, Zülhalesa'ya da “Yemen Kâbesi” 
denilerek onun Beytullah'a denk ve ra- 
kip gösterilmesinden daima huzursuzluk 
duymuş olan Hz. Peygamber bu tapına- 
ği yıkmak üzere bir seriyye hazırladı. Ce- 
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riri de seriyye kumandanı olarak görev- 
lendirdi. Cerir Hz. Peygamber'in verdiği 
sancağı alarak kabilesinin bir kolu olan 
Ahmesliler'den meydana gelen 150 ve- 
ya 200 kişiyle yola çıktı. Zülhalesa'yı tah- 
rip ettikten başka bu kabilenin bir he- 
yetle Hz. Peygamber'e giderek müslü- 
man olmasını da sağladı. Daha sonra HZ. 
Peygamber'in emriyle Himyeriler'in emi- 
ri Zülkelâ' ile yahudi olduğu rivayet edi- 
len Züamr'ı İslâmiyet'e davet etti. Her 
ikisi de müslüman olmayı kabul ederek 
Medine'ye gidip Hz. Peygamber'i ziyare- 
te karar verdiler. Fakat Hz. Peygamber'in 
vefatı üzerine bu ziyareti gerçekleştire- 
mediler. 


Hz. Ebü Bekir, Resül-i Ekrem'in vefa- 
tından sonra irtidad eden Has'am ve Be- 
cile kabileleri üzerine Cerir'i gönderdi 
ve isyanları bastırdıktan sonra yeni bir 
emir alıncaya kadar Necran'da bekleme- 
sini söyledi. Cerir'in irtidad hareketleri- 
nin bastırılmasında büyük rolü oldu. Ka- 
bilesi Becile'den irtidad edenler onun 
uyarısı üzerine tekrar müslüman oldu- 
lar. Cerir ayrıca irtidad olaylarını bastır- 
mak üzere Muhâcir b. Ebü Ümeyye ku- 
mandası altında Yemen'in çeşitli bölge- 
lerinde savaştı. Onun Hz. Ebü Bekir dev- 
rinde Sâsâniler'e karşı Irak cephesi fe- 
tihlerine katıldığı şüphelidir. Bazı râviler 
Cerir'in bu bölgedeki fetihlere Hz. Ömer 
zamanında iştirak ettiğini ileri sürerler. 
Ebü Mihnef el-Ezdi ve Vâkıdi ise Irak'a 
iki defa gittiğini naklederler. Buna gö- 
re Hz. Ebü Bekir onu, kendisinden yar- 
dım isteyen Hâlid b. Velid'in emrinde sa- 
vaşmak Üzere Yemâme'ye göndermiştir. 


Hz. Ömer halife olunca Cerir'i Sevâd'a 
gönderdi (14 / 635). Cerir kabilesinin ba- 
şında çarpışarak Nuhayle Savaşı'nı ka- 
zandı. 16 (637) yılındaki Celülâ Savaşı'- 
na katıldıktan sonra kuvvetli bir süvari 
birliğiyle Celülâ'ya yerleşerek Sâsâniler'- 
le müslümanlar arasında tampon vazi- 
fesi gördü. Daha sonra Irak cephesi baş- 
kumandanı Sa'd b. Ebü Vakkâs'ın gön- 
derdiği 3000 kişilik bir yardımcı birlikle 
Hulvân üzerine yürüdü. Hulvân'a yakla- 
şınca son Sâsâni kisrâsı Il. Yezdicerd İs- 
fahan'a doğru kaçmaya başladı. Cerir 
halkına dokunulmaması şartıyla Hulvân'ı 
barış yoluyla aldı. Daha sonra Dinever 
üzerine yürüdü; ancak şehri fethedeme- 
di. Bu arada Râmhürmüz'ü ve Karmisin'i 
de savaş yapmadan İslâm topraklarına 
kattı. Sonra Hulvân'a döndü ve Ammâr 
b. Yâsir'in Küfe'ye vali tayin edilmesine 


kadar orayı yönetti. Hz. Ömer'in emri 
üzerine Ebü Müsâ el-Eş'ariye yardıma 
giderek onunla birlikte Şüster'in fethi- 
ne katıldı. 

Cerir'in Hz. Ömer'in yanında büyük bir 
itibarı olduğu anlaşılmaktadır. Halife Ni- 
hâvend Savaşı'nda kumandan Nu'mân 
b. Mukarrin'in öldürülmesi halinde yeri- 
ne Huzeyfe b. Yemân'ın, ondan sonra da 
Cerir'in kumandan olmasını istemiştir. 
Cerir bu savaşta da büyük kahraman- 
lıklar gösterdi. Ammâr'dan sonra Küfe 
valisi olan Mugire b. Şu'be onu Heme- 
dan üzerine gönderdi. Cerir bu ilk sefe- 
rinde şehri fethedemediği gibi savaşta 
bir gözünü de kaybetti. Fakat 23 (644) 
yılı sonlarında şehri yeniden kuşattı ve 
24 (645) yılında Hemedan'ı İslâm toprak- 
larına kattı. 

Cerir Hz. Osman devrinde Küfe Valisi 
Mugire'ye bağlı olarak bir süre Heme- 
dan valiliği yaptı. Daha sonra Said b. Âs 
kumandasında Azerbaycan fetihlerine 
katıldı. Hz. Osman Fırat kenarındaki sa- 
vâfi” topraklarından bir kısmını ona ik- 
tâ* etti. 

Hz. Ali Cemel Vak'ası'ndan sonra 36 
(656) yılında Cerir'i, kendisine biata da- 
vet etmesi için Muâviye'ye gönderdi. Mu- 
âviye ve Amr b. Âs ile yaptığı görüşme- 
lerden sonra HZ. Ali'nin yanına döndü; 
halifeye “lâ ilâhe illallah” diyenlerle sa- 
vaşmayacağını bildirerek iki tarafa da 
katılmadan Cezire'deki Karkisiye'de uz- 
lete çekildi. Mugire b. Şu'be 50'de (670) 
vefat edince yerine Küfe valiliğine Cerir'i 
vekil bıraktığı rivayet edilir. Cerir 51 (671) 
yılında Karkisiye'de vefat etti; 54'te (674) 
öldüğü de söylenmektedir. 

Cerir b. Abdullah el-Beceli uzun boy- 
lu, son derece yakışıklı bir kişiydi. Hz. 
Ömer onun bu ümmetin Yüsuf'u olduğu- 
nu söylerdi. İyi bir kabile reisi ve kahra- 
man bir kumandandı. Şairliği de vardı. 
Müslüman olmasından itibaren Hz. Pey- 
gamber'in kendisini huzuruna girmek- 
ten hiç menetmediğini ve her gördüğün- 
de tebessüm ettiğini söylemiştir. Cerir'- 
den mükerrerleriyle birlikte 100 kadar 
hadis rivayet edilmiştir. Bunlardan onu 
Şahih-i Buhâri'de, on dördü Şahih-i 
Müslim'dedir. Bu hadisler Ahmed b. 
Hanbel'in e/- Müsned'inde de yer almak- 
tadır (IV, 357-366). Cerir bunların bir kıs- 
mını doğrudan Hz. Peygamber'den, bir 
kısmını da Hz. Ömer ve Muâviye'den ri- 
vayet etmiştir. Ondan hadis rivayet eden- 
ler arasında dört oğlu İbrâhim, Münzir, 
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Ubeydullah ve Eyyüb ile Enes b. Mâlik, 
Kays b. Ebü Hâzim, Şa'bi, Ebü İshâk es- 
Sebi'i ve başkaları zikredilebilir. Büyük 
oğlu Amr'ın ise kendisinden rivayeti yok- 
tur; ancak onun oğlu Ebü Zür'a dede- 
sinden hadis rivayet etmiştir. 

Meşhur mutasavvıf - şair Ahmed-i Câ- 
mi Cerir b. Abdullah'ın soyundan gelmek- 
tedir. 
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CERÎR b. ABDÜLHAMÎD 
(seli a) 
Ebü Abdillâh Cerir b. Abdilhamid 
b. Cerir (Yezid) ed-Dabbi er-Râzt 
(6. 188/804) 


Hadis hâfızı. 
E J 


110da (728) İsfahan'a bağlı Âbe ka- 
sabasında (veya Rey'e bağlı Eyye köyün- 
de) doğdu. 107'de (725) Küfe'de doğ- 
duğu da rivayet edilir. Öğrenim çağın- 
dayken Bağdat ve Mekke'ye gitti. Küfe'- 
de uzunca bir süre kaldıktan sonra Rey'e 
yerleşti ve orada hadis rivayetine başla- 
dı. Hocaları arasında Mansür b. Mu te- 
mir, Âsım el-Ahvel, Hişâm b. Urve, Yah- 
yâ b. Said el-Ensâri ve A'meş gibi mu- 
haddisler vardır. Kendisinden de Abdul- 
lah b. Mübârek, Yahyâ b. Main, Ali b. Me- 
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dini, İshak b. Râhüye, Ahmed b. Hanbel 
ve Ebü Bekir b. Ebü Şeybe gibi âlimler 
rivayette bulunmuştur. Cerir duyduğu 
hadisleri hemen yazar, yanında kitabı 
yokken onları rivayet etmezdi. Birçok 
muhaddis aşırı olmayan bid'at ehlinden 
hadis almayı câiz gördüğü halde Cerir 
ehl-i bid'attan kabul ettiği hocalardan 
rivayette bulunmazdı. Câbir el-Cu'fi, İbn 
Ebü Necih ve İbn Cüreyc'in rivayetlerine 
bu sebeple iltifat etmemiştir. 

Birçok hadis talebesinin uzak ülkeler- 
den gelerek kendisinden hadis öğrendi- 
ği Cerir'in güvenilirliği konusunda âlim- 
ler ittifak etmişlerdir. Ahmed b. Hanbel 
ise onu hadiste otorite olarak görmez. 
Cerir'in Şilliğe meyli olduğu hususunda- 
ki iddianın bir dayanağı yoktur. es-Sü- 
nenü'l-kübrâ'sında Cerir'den otuz ka- 
dar hadis rivayet eden Beyhaki ömrünün 
sonlarına doğru onun hâfızasının zayıf- 
ladığını kaydeder; ancak İbn Hacer bu 
tesbitin doğru olmadığını, Beyhaki'nin 
onu Cerir b. Hâzim'le karıştırdığını be- 
lirtir. 

Kıraat ilmini kırâat-i seb'a* imamla- 
rından Hamza b. Habib ile A'meş'ten öğ- 
renen Cerir'in bu ilimlere dair görüşleri, 
Ebü Ya'küb Yüsuf b. Müsâ el-Kattân ve 
Ahmed b. Cübeyr el-Antâki tarafından 
nakledilmiştir. 

Zühd ve takvâsı ile tanınan Cerir Rey'- 
de vefat etmiştir. 
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al SELMAN BAŞARAN 


CERİR b. ATIYYE 1 


(ez) 
Cerir b. Atıyye b. el-Hatafâ 
(Huzeyfe) et-Temimi 
(ë. 110/728 [?]) 
Emeviler devrinde 
eski üslûbu devam ettiren 
K üç büyük hiciv şairinden biri. 
Yemâme'de (Necid) 30 (650-51) yılın- 
da doğduğu tahmin edilmektedir. An- 
nesinin ona hamile iken gördüğü bir rü- 
ya üzerine “ip” anlamına gelen Cerir adı- 
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nı verdiği rivayet edilir (Ebü'l-Ferec el-İs- 
fahâni, VIII, 49). Temim kabilesinin Yer- 
bü' koluna mensup olduğu için Temimi 
ve Yerbül nisbelerini almıştır. Fakir bir 
ailenin çocuğu olan Cerir çocukluk ve 
gençlik yıllarını bedeviler arasında ço- 
banlık yaparak sıkıntı içerisinde geçirdi; 
buna rağmen şiirlerinde ailesiyle hep 
övünmüştür. Bu arada kabilesinden ba- 
zılarının yerleştiği Basra'ya gidip gelir- 
ken kendisi gibi Temimli olan Ferezdak'- 
la arkadaş oldu; onun, şiiri sayesinde 
kabilesi arasında ne kadar büyük bir iti- 
bar ve servet sahibi olduğunu gördü. Bu 
sıralarda Ferezdak'la aralarında nazire 
şeklinde başlayan, daha sonra nekâiz 
(aynı vezin ve kafiyedeki atışma şiirleri) ola- 
rak gelişen atışmalarının sebebi, her iki 
şairin aileleri arasında eskiden beri mev- 
cut olan rekabet ve anlaşmazlıktır. Bu 
konuda Ferezdak'ın ailesi şair Gassân 
b. Züheyl'den destek istemiş, Gassân da 
Cerir'in ailesini hicvetmişti. O zamana 
kadar şiir yazmamış olan Cerir durumu 
öğrenince bir recezle Gassân'ı hicvetti. 
Daha sonra şair Bais el- Mücâşi'nin Gas- 
sân'a yardım etmesi, Ferezdak'ın da onu 
desteklemesi üzerine bu defa Cerir Fe- 
rezdak'ı hicvetti ve böylece Ferezdak'la 
aralarında yıllarca sürecek olan hiciv ya- 
rışı başlamış oldu. 


Cerir, Emeviler'le Abdullah b. Zübeyr 
arasında çıkan ihtilâfta İbn Zübeyr ta- 
rafını tutunca bu defa diğer şairlerle kar- 
şılıklı olarak birbirlerini hicvetmeye baş- 
ladılar. Çölde bedevilerin içinde varlık 
gösteremeyeceğini anlayan Cerir, kabi- 
lesinin de arzusuna uyarak ilmi, edebi 
ve siyasi hareketlerin merkezi olan Bas- 
ra'ya yerleşti. Irak umumi valisi Haccâc 
vasıtasıyla Halife Abdülmelik b. Mervân'ın 
(685-705) sarayına girdi. Halifeyi kıskan- 
dıracak derecede övdüğü Haccâc'ın tak- 
dir ve iltifatlarına mazhar oldu. Bu ara- 
da Ferezdak şairlere maddi menfaat te- 
min ederek onları Cerir aleyhine tahrik 
etti. Fakat kendisiyle Ahtal'dan başka 
hiçbir şair Cerir ile yarışamadı. Emevi fe- 
tihlerine dair şiirleriyle Abdülmelik hak- 
kında birçok kasidesi bulunan Cerir'in 
Abdülmelik'in oğulları Velid, Süleyman, 
Yezid ve Hişâm ile devrinin diğer Emevi 
halifeleri için de methiyeleri vardır. Din- 
darlığı, iffet ve dürüstlüğü ile tanınan 
Halife Ömer b. Abdülaziz'e de (717-720) 
methiyeler yazdı ve onun teveccühünü 
kazandı. Hakkında methiye söylediği kim- 
selerden kendisinden önce vefat eden- 
lerin çoğu için, hatta rakibi Ferezdak için 
dahi divanında samimi mersiyeleri mev- 
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cuttur. Cerir, Ferezdak'tan kırk veya sek- 
sen gün yahut altı ay sonra 110 (728) 
veya 114 (732) yılında Yemâme'de ve- 
fat etti. Kabri burada bulunmaktadır. 


Cerir genellikle methettiğini hicvetme- 
yen, hicvettiğini de methetmeyen, zarif, 
dindar, aynı zamanda mağrur ve müca- 
deleyi seven bir şairdi. Kolaylıkla ve ir- 
ticâlen söylediği lirik şiirlerinde edebi 
sanatları rahat kullanırdı. Üslübu Sağ- 
lam, dili açık, tekellüften uzak ve âhenk- 
li olduğundan şiirleri kolayca ezberlenir 
ve dillerden düşmezdi. İnsanın estetik 
duygusunu tatmin eden, duygu, düşün- 
ce ve lirizmin iç içe örüldüğü nesib, ga- 
zel ve mersiyeleri çok başarılıdır. Hiciv- 
leri ise hakaret dolu, kaba ve serttir. Bu 
yüzden devrinin diğer şairleriyle arasın- 
da birçok hadise cereyan etmiştir. Bu 
türden olan bazı beyit ve kıtaları divanı- 
nın neşrine alınmamıştır. Buna karşılık 
gazelleri son derece nezih, methiyeleri 
dine aykırı düşmeyecek mahiyettedir. 
Esasen Cerir İslâm şairlerinin önde ge- 
len simalarındandır. Zira o İslâmi devir- 
de doğup yetişmiş, Kur'ân-ı Kerim'den 
çok etkilenmiş, her vesile ile İslâmi de- 
ğerleri yüceltmiş, başta içki olmak üze- 
re İslâmiyet'e aykırı olan şeyleri ve bazı 
kavramları sadece hiciv maksadıyla kul- 
lanmıştır. Cerir'in öfkeli anlarında söy- 
lediği şiirlerin en başarılı şiirleri olduğu 
nakledilir. Emeviler devrinin diğer bü- 
yük şairleriyle mukayese edildiğinde Ce- 
ririn hiciv ve mersiyede, Ferezdak'ın fahr 
ve gazelde, Ahtal'ın da mersiye ve içki 
tasvirinde daha başarılı oldukları görü- 
lür. Ferezdak şiirlerinde kendini yücel- 
tir, hasmını yererdi. Cerir ise hasmının 
kusurlarını bir bir sayar, kusur bulamaz- 
sa icat ve isnat ederdi. Hicivleri nezih 
olan Ahtal ise hasmını ayıplar fakat ha- 
karet etmezdi. Ebü'l-Alâ el-Maarri Ah- 
tal'ı Nâbiga'ya, Ferezdak'ı Züheyr'e, Ce- 
rini A'şâ'ya benzetmiştir. Cerir'in en- 
sâb* ilmini diğer iki şairden daha iyi 
bildiği de kaydedilmektedir. Onun diva- 
nına değer kazandıran şiirleri daha zi- 
yade bazı duygulu gazelleri, içli mersi- 
yeleri, hicivleri ve büyüleyici tasvirleri- 
dir. En duygulu ve en samimi gazeli, ha- 
nımı Hâlide hakkında yazdığı “Kaside- 
tü'n-nüniyye”sidir. Ayrıca onun ölümü 
üzerine yazdığı mersiye de son derece 
duygulu ve etkileyicidir. 

Cerir'in divanı, kavminin başarıları ile 
düşmanlarının yenilgileri hususunda ta- 
rihi bir belge niteliğindedir. Cerir, devri- 
nin önemli şahsiyetlerini, başarılı ve ba- 
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şarısız simalarını, öldürülen ve esir edi- 
len kimseleri anlatır; ayrıca bu dönemle 
ilgili sosyal ve ahlâki hadiselerden, hi- 
lâfet idaresinden ve diğer içtimai olay- 
lardan bahseder. Divanında az da olsa 
Fars dili ve kültürüne ait unsurlar bu- 
lunmakta ve Farslar'ı bazı meziyetleriy- 
le övmektedir. Divanının çeşitli baskıları 
vardır (nşr. Muhammed Abdülmün'im eş- 
Şevâribi, 1-11, Kahire 1313; Muhammed es- 
Sâvi'nin şerhi ve Muhammed b. Habib'in 
notları ile, Kahire 1354; nşr. Kerem el-Bus- 
tâni, Beyrut 1379 / 1960; nşr. Nu'mân M. 
Emin Tâhâ, I-V, Kahire 1389-1391 / 1969- 
1971). H. Merdem Bek'in de işaret etti- 
ği gibi (bk. MMİADm., XXX, 531) kırktan 
fazla şairle nekāiz şeklinde atışmaları 
bulunan Cerir'in, bu şairlerinkiyle birlik- 
te kendi nakizaları toplanabilseydi her- 
halde Arap şiirinin en büyük divanı mey- 
dana gelirdi. Fakat bunlardan sadece Fe- 
rezdak ve Ahtal ile olan atışmaları top- 
lanabilmiş ve Nekâ'izu Cerir ve'l- Fe- 
rezdak (nşr. A. A. Bevan, I-II, Leiden 1905- 
1912; Kahire 1353 / 1935), Nekâ'izu Ce- 
rir ve'l-Ahtal (nşr. Anton Sâlhâni el-Ye- 
sül, Beyrut 1922) adlarıyla neşredilmiştir. 
Nekâ'izu Cerir ve'1- Ahtal her ne ka- 
dar Ebü Temmâm'a nisbetle neşredilmiş- 
se de İbnü'n-Nedim eserin Asmai tarafin- 
dan derlenip bir araya getirildiğini söy- 
lemektedir (e/-Fihrist, s. 253). 
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CERİR el-MÜTELEMMİS 
(bk. MÜTELEMMİS). 


CERİRİ 
(bk. EBÜ MUHAMMED el-CERİRİ). 


CERİRİYYE 
(22) 


Zeydiyye'den 
Süleyman b. Cerir'in 
(6. h. İL. yüzyılın ortaları) 
görüşlerini benimseyenlere verilen ad 
(bk. SÜLEYMAN b. CERİR). 


CERMİ 


(A) 
Ebü Ömer Sâlih b. İshâk el-Cermi 
(6. 225/840) 


Basra dil mektebinin 


önde gelen âlimlerinden. 
L -J 


Ailesi ve doğum tarihi hakkında bilgi 
bulunmamaktadır. Cermi nisbesini ne- 
reden aldığı hususunda kaynaklarda ke- 
sin bilgi yoksa da öyle anlaşılıyor ki ara- 
larında yaşadığı Yemen'deki Cerm b. Rab- 
bân kabilesinden dolayı umumiyetle el- 
Cermi diye tanınmış, himayelerini gör- 
düğü yine Yemen kabilelerinden Becile'- 
ye bağlanmak suretiyle bazan el-Beceli 
diye de anılmıştır. 


Dil ve edebiyatı Yünus b. Habib, Ah- 
feş el-Evsat, Ebü Ubeyde Ma'mer b. Mü- 
sennâ, Ebü Zeyd el-Ensâri, Asmai gibi 
devrinin büyük âlimlerinden tahsil et- 
miştir. Sibeveyhi'ye yetişememiş, fakat 
onun meşhur el-Kitâb'ını, kendisinden 
çok faydalandığı hocası Ahfeş el-Evsat'- 
tan ehliyetle ve derin bir vukufla ilk ri- 
vayet edenlerden olmuştur. Daha sonra 
da onu aralarında Müberred, Ebü Os- 
man el- Mâzini gibi tanınmış şahsiyetle- 
rin de bulunduğu pek çok kimseye okut- 
muştur. Nitekim Müberred, hocası Cer- 
mi'nin, Sibeveyhi'nin sistemini en iyi bi- 
len nahivci ve el-Kitâb'ı en iyi anlayan 
güvenilir bir kimse olduğunu söyleyerek 
herhalde onu diğer hocaları olan Ebü Hâ- 
tim es-Sicistâni ve Mâzini ile mukaye- 
se etmek istemiştir. Ayrıca Cermi'nin fi- 
kıh, hadis ve ahbâr sahalarında da söz 
sahibi bir âlim olduğu kaydedilmekte- 
dir. 

Kaynakların bildirdiğine göre bir hac 
dönüşü kendisiyle birlikte İsfahan'a git- 
tiği Feyz b. Muhammed onu 20.000 dir- 


CERMİ 


hemle taltif etmiş, ayrıca nahiv ve lugat 
sahalarında dersler okutması karşılığın- 
da ona yıllık 12.000 dirhem gelir tahsis 
etmiştir. Cermi'nin Bağdat'a gittiği, ora- 
da Yahyâ b. Ziyâd el-Ferrâ ile araların- 
da ilmi bir münazara cereyan ettiği ve 
bu münazarada Ferrâ'ya galip geldiği bi- 
linmektedir (bk. Hatib, XIV, 153). Ancak 
birgün Asmai'nin meclisinde Cermi ken- 
disinin nahvi en iyi bilen kimse olduğu- 
nu söyleyince Asmai bir beyitte geçen bir 
kelimeyi sormuş yanlış cevap alınca da 
-alay ederek- “evet sen nahvi iyi biliyor- 
sun” diye karşılık vermiştir. Böyle tar- 
tışmalardan çok hoşlandığı ve münazara 
esnasında yüksek sesle konuştuğu için 
kendisine “sesini yükselten” anlamın- 
da “en-nebbâc” lakabı verilmiştir. 225 
(840) yılında vefat eden Cermi'nin âlim, 
fâzıl, dindar ve şahsiyet sahibi bir ki- 
şi olduğunda kaynaklar ittifak etmiş- 
lerdir. 


Eserleri. Filolojik meselelerin ve dini 
ilimlerin büyük gelişme gösterdiği bir 
zaman ve muhitte yetişen, dolayısıyla 
dil, edebiyat ve dini ilimlerde temayüz 
eden Cermi, başta sarf ve nahiv olmak 
üzere çeşitli sahalarda eserler yazmış- 
tır. Ancak bunlardan günümüze kadar 
gelebilen olmamıştır. Kaynaklarda zik- 
redilen başlıca eserleri ise şunlardır: 1. 
el-Ferh. Sibeveyhi'nin el- Kitâb'ının muh- 
tasarı olduğu için eserine “yavru” anla- 
mında: bu adı vermiştir. el-Kitâb'daki 
1050 beyitten sadece ellisinin kime ait 
olduğunu tesbit edememiştir (Zübey- 
di, s. 75). Ebü Hâtim'in beğenmediği ve 
hakkında, “Kendisi bir kitap yazsaydı da- 
ha iyi olurdu” dediği eseri nahiv âlimle- 
rinden Muğfâ en- Nehrevâni Şerhu Muh- 
tasari'1- Cermi adıyla şerhetmiştir (Sez- 
gin, IX, 193). el-Ferk'in başka şerhle- 
rinin bulunduğu da kaydedilmektedir. 
Cermi nahve dair başka eser yazmadı- 
ğını bizzat ifade ettiğine göre (Zübeydi, 
s. 74) ona nisbet edilen Muhtaşaru nah- 
vi'l-müte“allimîn, el -Ferh'in bir baş- 
ka adı olmalıdır. 2. es-Sire. İbnü'l-Kıfti'- 
ye göre siretü'n-nebi konusundaki nâ- 
dir eserlerden biridir. 3. Tefsiru ebniye- 
til-Kitâb. el-Ebniye diye de bilinen bu 
eserin Sibeveyhi'nin el-Kitâb'ında ge- 
çen kelimelerin yapısına dair olduğu an- 
laşılmaktadır. 4. Tefsiru garibi Sibevey- 
hi. Garibü Sibeveyhi diye de kaydedi- 
len eser el- Kitâb'da geçen nâdir keli- 
melerin izahına dair olmalıdır. Cermi'- 
nin ayrıca el-“Arüz, et-Tenbih ve et- 
Tesniye ve'l-cem“ adlı eserlerinden de 
bahsedilmektedir. 
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CERRÂH b. ABDULLAH 
(ae ehe) 
Ebü Ukbe Cerrâh b. Abdillâh el-Hakemi 
(ö. 112/730) 


Emeviler devri kumandan ve 


L valilerinden. E 


Aslen Dımaşklı olup daha sonra Bas- 
ra ve Küfe'ye yerleşti. İlk askeri ve idari 
bilgi ve tecrübelerini Haccâc'ın himaye- 
sinde kazandı. Abdurrahman b. Muham- 
med b. Eş'as ile Haccâc arasında cere- 
yan eden Deyrülcemâcim Savaşı'na birlik 
kumandanı olarak katıldı, ancak büyük 
bir başarı kazanamadı. 87 (706) yılında 
Haccâc tarafından Basra âmilliğine ta- 
yin edildi ve Halife Velid'in ölümüne (715) 
kadar bu görevde kaldı. Daha sonra geti- 
rildiği Vâsıt âmilliği Ömer b. Abdülaziz'in 
halife olmasına kadar devam etti. Yeni 
halife Yezid b. Mühelleb'i Horasan valili- 
ğinden azledip hapsedince ondan boşa- 
lan yere Cerrâh'ı tayin etti (99/717-18). 
Fakat Cerrâh Horasan'ın kılıç ve kırbaçla 
idare edilebileceği fikrinde olduğu için 
valiliği uzun sürmedi ve aynı yıl azledile- 
rek yerine Abdurrahman b. Nuaym el- 
Gamidi getirildi. Cerrâh, Il. Yezid'in hilâ- 
fete geçmesi üzerine hapisten kaçarak 


isyan eden Yezid b. Mühelleb” e Karsı ön- 
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derilen Mesleme b. Abdülmelik'in ku- 
mandasında Akr Savaşı'na katıldı. 


Cerrâh b. Abdullah'ın hayatının ikinci 
dönemini Hazarlar'la yaptığı savaşlar teş- 
kil etmektedir. Nitekim 104 (722-23) yı- 
lında Sübeyt en-Nehrânf'nin mağlüp ol- 
ması üzerine Halife Il. Yezid, Hazarlar'ı 
durdurmak ve Sübeyt'in intikamını al- 
mak için Cerrâh b. Abdullah kumanda- 
sında büyük bir orduyu yola çıkardı. Cer- 
râh'ın hareketini öğrenen Hazarlar Der- 
bend'e çekilerek savunma tedbirleri al- 
maya başladılar. Cerrâh ise Berdea'ya 
varıp birkaç gün ordusunu dinlendirdik- 
ten ve Hazarlar'ı aldatmak için bir müd- 
det Berdea'da kalacağını etrafa yaydık- 
tan sonra geceleyin Derbend'e yarım fer- 
sahlık bir mesafede bulunan Bâbülci- 
hâd'a vardı. Hazarlar ise Cerrâh'ın söz- 
lerine aldanarak gerekli tedbirleri alma- 
mışlardı. Cerrâh ertesi gün iki kuman- 
danını ganimet toplamak ve Hazar or- 
dusu hakkında bilgi edinmek için gön- 
derdi; kendisi de 25.000 kişilik ordu- 
suyla Derbend'e 6 fersahlık uzaklıkta- 
ki Nehrürrân'da karargâh kurdu. Hazar 
ordusu başlarında hakanın oğlu olduğu 
halde İslâm ordusu ile karşılaştı. Cer- 
râh'ın bir nutkuyla başlayan savaşta Ha- 
zarlar mağlüp oldular. Onları takip eden 
Cerrâh yol üzerindeki bazı kaleleri zap- 
tettikten sonra Belencer önlerine gelip 
şehri kuşattı. Muhasara sırasında iki ta- 
raf da ağır kayıplar verdiler. Nihayet Cer- 
râh'ın birlikleri Rebiülevvel 104'te (Ağus- 
tos -Eylül 722) Belencer'e girmeyi başar- 
dılar. Cerrâh, kışın yaklaşması ve Hazar- 
lar'ın karşı taarruz için hazırlandıklarını 
öğrenmesi üzerine kışlamak üzere geri 
çekildi ve halifeden yardım istedi. 


105 (723-24) yılında hücum sırası Ha- 
zarlar'da idi. Bir önceki yıl uğradıkları 
yenilginin öcünü almak için hareket eden 
Hazar ordusu Derbend'i geçerek İrmini- 
ye'ye bir akın yaptı. Cerrâh b. Abdullah 
mukabil harekete geçip Hazar ordusu- 
nu mağlüp etti ve bazı şehirleri ele ge- 
çirdi. Ertesi yıl Cerrâh'ın Hazarlar'a kar- 
şı başarılı bir seferi daha vuku bulduy- 
sa da kaynaklarda bu hususta ayrıntılı 
bilgi bulunmamaktadır. 


107 (725-26) yılında Halife Hişâm b. 
Abdülmelik Cerrâh b. Abdullah'a yardım- 
cı kuwetler göndererek tekrar Hazarlar'a 
karşı sefere çıkmasını emretti. Cerrâh 
muhtelif istikametlere birlikler gönder- 
mek suretiyle Hazarlar'ı yıpratmak is- 
tiyordu. Müslümanların bu devamlı akın- 
larına Karşı Hazar hakanı komşu hüküm- 
darlardan yardım istedi. Hazar ordusu 


aldığı yardımcı kuvvetlerle beraber ha- 
kanın oğlu Barcık kumandasında Cer- 
râh'a karşı harekete geçti. İslâm ordu- 
su dağınık bir durumda olduğu için Ha- 
zarlar'a mukavemet edemiyordu. Hazar- 
lar Mugan'a kadar ilerleyip burasını da 
ele geçirdiler. Cerrâh Hazar ordusunun 
kuvvetini dikkate almadan ve Suriye'den 
gelmekte olan yardımcı kuvvetleri bek- 
lemeden savaşa girdi. Yapılan savaşta 
Cerrâh ağır bir yenilgiye uğradı ve bu 
yenilgi onun azline sebep oldu. 

Halife Hişâm 111 (729-30) yılında kar- 
deşi Mesleme'nin yerine Cerrâh b. Ab- 
dullah'ı tekrar İrminiye ve Azerbaycan 
valiliğine tayin ederek Hazarlar'a karşı 
cihada memur etti. Cerrâh aynı yılın ya- 
zında Tiflis üzerinden Belencer'e yürü- 
yüp orayı aldıktan sonra Hazarlar'ın baş- 
şehri olan Beyzâ'yı kuşatarak zaptetti. 

Cerrâh b. Abdullah'ın kışı geçirmek 
için Azerbaycan'a dönmesinden istifade 
eden Hazarlar karşı hücuma geçtiler. 112 
yılının başlarında (730 ortaları) Erdebil'e 
kadar ilerleyen Hazar ordusu bu şehrin 
yanında yapılan savaşı kazandılar. Cer- 
râh ve askerlerinin büyük bir kısmı sa- 
vaş meydanında hayatlarını kaybettiler. 
Erdebil'i işgal eden Hazarlar akınlarına 
devam ederek Musul civarına kadar iler- 
lediler. 


Cerrâh b. Abdullah Hazarlar ile yaptı- 
ği savaşlarda gösterdiği kahramanlık- 
larla tanınmış ve İslâm kaynaklarında 
“Batalü'l-İslâm” (İslâm kahramanı) ve “Fâ- 
risü ehli'ş-Şâm” (Suriyeliler'in cengâveri) 
unvanlarıyla anılmıştır. İbn Sirin'den ha- 
dis nakletmiş, Safvân b. Amr, Yahyâ b. 
Utayye ve Rebia b. Fedâle de kendisin- 
den rivayette bulunmuşlardır. 
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CERRAH MEHMED PAŞA 
(6. 1013/1604) 


Osmanlı sadrazamı. 
L Sİ 


Aslen devşirmedir. Enderun'da yetişti 
ve Has Oda'da cerrahlık görevinde bu- 
lundu. Daha sonra yeniçeri ağası oldu. 
1578'de Kaptanıderyâ Piyâle Paşa'dan 
dul kalan Hâce Gevheri Memlük Sultan'- 
la evlendi. 1579'da beylerbeyiliğe tayin 
edildi. 1581'de Rumeli beylerbeyi, Mart 
1582'de de Boyalı Mehmed Paşa'nın ye- 
rine dördüncü vezir oldu. Bu görevde 
iken IlI. Murad'ın oğlu Şehzade Mehmed'i 
(HI. Mehmed) sünnet etti. Bu sebeple bun- 
dan sonra “cerrah” lakabıyla anıldı. 1584'- 
te üçüncü vezir oldu; Şubat 1587'de az- 
ledilmesine rağmen aynı yılın haziran 
ayında yeniden vezirliğe tayin edildi. An- 
cak 1589'da Gence seferi sonrasında, 
100 dirhem gümüşten 500 akçe kesil- 
mesi gerekirken 2000 adet ayarı düşük 
akçe kesilmesi ve bunun üzerine sipahi- 
lerin ayaklanması sonucu Sadrazam Si- 
yavuş Paşa, Şeyhülislâm Şeyhi Efendi 
ve Vezir İbrâhim Paşa ile birlikte azle- 
dildi. 29 Ocak 1593'te yeniden dördüncü 
, Vvezirliğe tayin edilen Cerrah Mehmed Pa- 
şa bir yıl sonra üçüncü vezir oldu. 1596'- 
da Eğri seferi dolayısıyla Belgrad'da bu- 
lunan ordunun zahiresini temine memur 
edildi. 4 Mart 1596'da sefere çıktı ve Eğ- 
ri Kalesi kuşatmasına katıldı. Bundan 
sonra ikinci vezir ve sadâret kaymaka- 
mı oldu. 9 Nisan 1598'de Hadım Hasan 
Paşa'nın azli üzerine sadârete getirildi. 
Ancak hastalığı sebebiyle Divân-ı Hümâ- 
yun'a gelemediği ve devlet işlerini nişan- 
cı vasıtasıyla sarayından yürüttüğü için 
6 Ocak 1599'da azledildi, yerine Damad 
İbrâhim Paşa getirildi. 7 Şâban 1012 (10 
Ocak 1604) tarihinde vefat etti ve yap- 
tırdığı caminin haziresindeki türbeye gö- 
müldü. 


İstanbul'da Aksaray'dan Kocamusta- 
fapaşa'ya giden yol üzerinde ve Cerrah- 


Cerrah 
Mehmed 
Paşa'nın 
türbesi - 
Cerrahpaşa / 
İstanbul 


paşa adıyla meşhur olan semtte Mimar 
Dâvud Ağa'ya bir cami (1002 / 1593-94), 
türbe, medrese (Cerrah Mehmed Paşa 
Sultânisi veya Gevher Han Sultan Medre- 
sesi), mektep, dershane, sebil, çeşme, 
şadırvan ve çifte hamam yaptırmıştır. 
Hamam 1908'de kapanmış, daha sonra 
da bakımsızlıktan yıkılmıştır. Caminin 
köşesinde yer alan çeşme de harap du- 
rumdadır. 
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CERRAHHÂNE-i ÂMİRE 
(bk. MEKTEB-i TIBBİYYE). 


mi 


CERRÂHİLER 
(zl) 
Filistin, Belka ve 
Kuzey Arabistan'da yaşayan ve 


IV-V. (X-XI) yüzyıllarda bu bölgede 
önemli rol oynayan bir aile. 


Cerrâhiler, Arabistan'da Ecâ (t+!) ve 
Selmâ dağları arasında bulunan anayurt- 
larını terkeden Kahtâni Tay kabilesine 
mensupturlar. Bu kabile önce Halep ve 
çevresine yerleşmiş, daha sonra Ürdün 
sınırları içerisindeki Belka, Havran ve Dı- 
maşk'a göç etmiştir. Kaynaklar bu ka- 
bileden cömert, güçlü ve yardım sever 
bir Arap kabilesi olarak bahsederler. 

Filistin'de Remle'yi merkez edinen Cer- 
râhiler Mısır yolu üzerinde bulunan mev- 
kilerinin stratejik önemi sebebiyle Mısır'a 
hâkim olan Fâtımiler'le Suriye'de hüküm 
süren hânedanlar arasında cereyan eden 
olaylara karışmışlardır. 360 (971) yılın- 
da Karmatiler Remle'yi istilâ edince Ebü 
Muhammed Abdullah el-Haseni ile be- 
raber Dağfel b. Cerrâh et-Tâl'yi burada 
bırakmışlardı. Dağfel'in yanında İhşidi- 
ler'den bir grup bulunmaktaydı. 

Karmatiler 974 yılında Mısır'ı ikinci 
defa istilâya kalkıştıklarında Fâtımi Ha- 
lifesi Muiz-Lidinillâh, Hassân b. Cerrâh'a 
100.000 dinar vererek onu Karmatiler'- 
den ayrılmaya ikna etti. Sonuçta Karma- 
üler çok sayıda ölü ve yaralı bırakarak 
Mısır'ı terketmek zorunda kaldılar. Cer- 


CERRÂHİLER 


râhiler'in, kendilerine verilen para kar- 
şılığında müttefiklerine ihanet etmeleri 
belirgin bir vasıfları gibi görünmektedir. 
975 yılında da Dağfel b. Cerrâh et-Tâl, 
Fâtımi Halifesi Aziz -Billâh ile 100.000 
dinar karşılığında anlaştıktan sonra müt- 
tefiki olan Türk emiri Alp Tegin'i (Alf Te- 
kin) ona teslim etmiştir (977). Bu olay- 
dan sonra Fâtımi Halifesi Aziz-Billâh 
979'da onun Remle üzerindeki hâkimi- 
yetini tanıdı ve idareyi Müferric b. Dağ- 
fel et-Tâi'ye bırakarak onu mükâğfatlan- 
dırdı. Müferric zalimane bir idare kur- 
muş, ayni zamanda Fâtımiler'e bağlılık 
göstermeye devam ederek çok mal top- 
lamış ve Filistin'in güney tarafının bü- 
yük bir kısmını idaresi altına almıştır. Fâ- 
tımiler'in bu duruma karşı çıkmadıkları 
anlaşılmaktadır. Çünkü Cerrâhiler, Kar- 
matler ve Hamdâniler'in Dımaşk'ı istilâ 
etmek için 980 yılında başlayan hücum- 
ları karşısında tampon vazifesi görüyor- 
lardı. 

Müferric, Hamdâniler'den Ebü Tağlib'i 
yenilgiye uğratarak öldürdükten sonra 
Remle'ye döndü ve halka çok zulmetti. 
Makrizi, İbnü'l-Cerrâh'ın ülkeye hâkim 
olduğunu, Tay kabilesinin oraya gelme- 
siyle ziraatın tamamen durduğunu söy- 
lemektedir. Cerrâhiler savaşlar ve diğer 
karışıklıklarla uğraştıkları için ziraat ya- 
pılamamıştır. Savaşlar yüzünden bölge 
halkı açlıkla karşı karşıya kalmıştı. 

Müferric Fâtımiler'e karşı samimi de- 
ğildi. Fırsat buldukça onların aleyhinde 
başkalarıyla iş birliği yapıyordu. Onun 
ülkeyi tahrip etme ve karışıklıklar çıkar- 
ma hususunda aşırı gitmesi üzerine Fâ- 
tımiler ona karşı Türk emir Yeltegin ku- 
mandasında bir ordu sevketmiştir (982). 
Yeltegin'e mağlüp olan Müferric önce 
Antakya'ya, ardından da Humus'a kaçtı. 
Bizans'ın Antakya valisinden yardım is- 
tediyse de bir sonuç alamadı. Daha son- 
ra tekrar Hamdâniler'e katıldı. Fâtımi 
Veziri İbn Killis Müferric'in tehlikeli bir 
adam olduğunu bildiği için Halife Aziz'e 
onu kesinlikle affetmemesini ve kendi- 
siyle iş birliği yapmamasını söyledi. Fa- 
kat buna rağmen 380 (990-91) yılında 
Fâtımiler'le Müferric arasında bir ittifak 
yapıldığı anlaşılmaktadır. Bu ittifakın, 
Abböâsi halifesiyle haberleşmek ve onun- 
la iş birliği yapmakla suçlanan Dımaşk 
Valisi Münir el-Hâdim'in ortadan kaldırıl- 
ması için yapılmış olması da muhtemel- 
dir. Nitekim Fâtımiler 381'de (991-92) 
Emir Mengü Tegin ve Cerrâhiler'le bir- 
likte Münir el-Hâdim'i yenilgiye uğrattı- 
lar. Dımaşk'ın yeni valisi Ceyş b. Samsa- 
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ma 997'de Remle'yi geri almak isteyen 
Müferric'e hücum ederek onu Tay dağ- 
larına çekilmek zorunda bıraktı. Fakat 
daha sonra Müferric'i affedip kendisini 
yeniden Remle'ye vali tayin ettiler. Bu- 
na rağmen Müferric Fâtımiler'in zayıf 
bir anını yakalamak için fırsat kolluyor- 
du. Fâtımi halifesi, Müferric'in oğulları 
Ali, Hassân ve Mahmüd'u 1005-1006 yıl- 
ları arasında Kahire'de karşılamış, onlar 
da Fâtımi halifesi için 16.000 asker top- 
ladıktan sonra Mısır'da Fâtımi varlığını 
tehdit eden ve Emevi Halifesi Hişâm b. 
Abdülmelik'in soyundan gelen Ebü Rik- 
ve el-Velid'in ortadan kaldırılması konu- 
sunda kendisine yardımcı olmuşlardır. 


Ancak bu dostluk da uzun süre devam 
etmedi. Halife Kudüs'teki Kıyâme Kili- 
sesi'nin yıkılmasını emrettiğinde Müfer- 
ric hıristiyanların desteğini sağlamak 
için kilise binasının yeniden yapılmasına 
yardım ettiği gibi Hassân da babası, iki 
kardeşi ve amcası öldürülünce Fâtımi 
halifesinden korkup kaçan vezir Ebü'l- 
Kâsım Hüseyin b. Ali el- Mağribi'yi hi- 
maye etmiştir. Fâtımi halifesi daha son- 
ra hediyeler göndererek Hassân'ın gön- 
lünü almış ve Suriye orduları kumanda- 
nı ve Dımaşk Valisi Yârüh'a karşı ondan 
yardım istemiş, o da bu isteği kabul et- 
miştir. 

Ebü'!-Kâsım Hüseyin b. Ali, Cerrâhi- 
ler'i, Fâtımiler'e karşı Ebü'l-Fütüh el-Mü- 
sevi adıyla tanınan Mekke Emiri Şerif 
Hasan b. Ca'fer el-Alevi'ye biat etmeye 
teşvik etti. Ebü'l-Fütüh Eylül 1012'de 
Remle'ye geldi ve emirlik binasına indi. 
Cuma günü emir, at üzerinde Müferric, 
oğulları ve Tay kabilesinin diğer emirle- 
ri de yaya olarak mescide kadar gitti- 
ler. Biat merasimi orada tamamlandı 
ve Mekke emirine Râşid-Lidinillâh laka- 
bi verilerek adına para bastırıldı. 


Fâtımi halifesi bu durumdan son de- 
rece rahatsız oldu. Fakat Cerrâhiler'in 
soyguncu, kaypak ve saldırgan oldukla- 
rını bildiği için ona göre davranmayı ve 
onları para ile kazanma yollarını aramayı 
tercih etti. Bu şekilde Müferric'in oğul- 
larından Mahmüd ve Ali'ye 50'şer bin 
dinar ve çeşitli hediyeler vererek onla- 
rın yeni halifeyi desteklemesine engel 
oldu. Fâtımi halifesi Hassân'a da çeşitli 
yerleri iktâ* etti. Halife Hâkim - Biemril- 
lâh 1013 yılında Cerrâhiler'i tehdide baş- 
ladı. Aynı yıl Müferric ölünce Ali ile Mah- 
müd Fâtımiler'e itaat arzettiler. Hassân 
da annesini halifenin kız kardeşi Sittül- 
mülk'e gönderip af diledi; halife Filistin'i 
ona iktâ etti. Müferric'in ölümünden son- 


ra Fâtımiler'in duruma hâkim olmasına 
kadar bölgede karışıklıklar ve yağmalar 
devam etti. Müferric'in oğlu Hassân da- 
ha çok barıştan yanaydı. 1016 yılında Fâ- 
tmiler'in Halep'i kuşatmasında onlara 
yardımcı oldu. Fakat bu barış uzun sür- 
medi. Hassân 411 (1020-21) tarihinde 
Fâtımiler'e isyan edip Suriye'nin güne- 
yindeki büyük bir sahayı istilâ etti, Kilâb 
ve Kelb kabileleriyle anlaşarak Suriye'yi 
aralarında paylaştılar. Filistin ve çevresi 
Hassân b. Müferric'e, Dımaşk ve çevresi 
Sinân el-Kelbi'ye, Halep ve çevresi de Sâ- 
lih b. Mirdâs el-Kilâbi'ye verildi. 

Kaynaklar bu anlaşmanın Fâtımiler'in 
sonu demek olduğunu kaydetmektedir- 
ler. Daha sonra bu üç müttefik Bizans 
İmparatoru ll. Basileios ile görüşüp Fâtı- 
miler'e karşı ondan yardım istediler. An- 
cak Bizans'la Fâtımiler arasındaki dost- 
luk bağları Bizans'ın bu teklifi kabul et- 
mesine engel oldu. Fakat bu ittifak uzun 
sürmedi ve Sinân b. Uleyyân el-Kelbi'nin 
1028 yılında ölümünden sonra bozuldu. 
Kelb kabilesinin yeni emiri Fâtımi Hali- 
fesi Zâhir ile birleşti, Hassân ve bera- 
berindekiler ise Bizans hâkimiyetindeki 
topraklara kaçtılar ve 1031'deki Efâmi- 
ye kuşatmasında onlara katıldılar. 


Cerrâhiler Remle'ye ancak Fâtımi Emi- 
ri Anuş Tegin ed-Dizberi'nin 1041'de 
ölümünden sonra dönebildiler. O sırada 
Suriye'de karışıklıklar hüküm sürüyor- 
du. Hassân b. Müferric et-Tâi Remle'ye 
döndü ve Filistin'i istilâ etti. 

Bu tarihten sonra kaynaklarda Cer- 
râhiler hakkında bilgi bulunmamakta- 
dır. Ancak yıllar sonra Hassân'ın yeğen- 
leri Humeyd b. Mahmüd ile Hâzim b. Ali 
Kahire'de yakalanıp hapsedilmiştir. Cer- 
râhiler'in emirliği uzun süre devam et- 
medi. Zira bulundukları bölge 1071'de 
Selçuklu Emiri Atsız b. Uvak'ın idaresi- 
ne geçti. 

İlk Tâi Emirliği ortadan kaldırıldıktan 
sonra VI. (XII.) yüzyılda Müferric'in ah- 
fâdından Fazi b. Rebřa, Şerât ve Belkâ 
bölgesinde yeni bir sülâle tesis etti. Zü- 
beyd, Kelb, Mezhic ve Hüzeyl gibi bazı 
kabileler de ona katıldı. Kaynaklar Âl-i 
Rebla'nın Haçlı seferleri sırasında milis 
kuvvetleri veya nizami ordular halinde 
müslüman hükümdarların emrinde sa- 
vaştıklarını kaydederler. 

501'de (1107-1108) Suriye'ye gelerek 
Selçuklular'ın hizmetine giren Fazl b. Re- 
bi'a kaypak davranışları yüzünden Atabeg 
Tuğtegin tarafından Dimaşk'tan uzak- 
laştırıldı. Fazl'ın soyundan gelen emirler 


VIH. (XIV.) yüzyıl sonlarına kadar varlık- 
larını sürdürdüler. Bunların meşhur si- 
maları şunlardır: Emirü'i-Arab Mâni' b. 
Hadise (6. 630/ 1233), Sultânü'l-Arab İsâ 
b. Mühennâ b. Mâni' (6. 683 / 1284), Ah- 
med b. Hicci b. Yezid (6. 680/ 1281'den 
sonra), Mühennâ b. İsâ (6. 735/1335), 
Hıyâr b. Mühennâ (6. 7176/1374) ve Mu- 
hammed b. Nuayr b. Hıyâr (ö. 808/ 1405). 
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MUHAMMED ABDÜLKADİR HUREYSÂT 


CERRÂHİYYE È 


(sl) 


Halvetiyye - Ramazâniyye tarikatının 
Nüreddin Cerrâhi'ye 
(6. 1133/1721) 


nisbet edilen bir kolu. 
ia J 


Nûreddin Cerrâhi'nin tarikat silsilesi, 
şeyhi Alâeddin Ali Köstendili (6. 1143/ 
1730-31), Ali Lofçavi, Debbâğ Ali Rümi, 
Mestçizâde İbrâhim Rümi, Mestçi Ali Rü- 
mi vasıtasıyla Ramazâniyye'nin kurucusu 
Şeyh Ramazan Mahfi'ye (6. 1025/1616), 
daha sonra Muhyiddin Karahisâri, Ka- 
sım Çelebi ve İzzeddin Ali Karamâni ile 
Halvetiyye'nin dört ana kolundan biri 
olan Ahmediyye'nin kurucusu Yiğitbaşı 
Ahmed Şemseddin'e (6. 910/7 1504) ulaşır. 

Tarikatın kurucusunun sahâbeden Ebü 
Ubeyde b. Cerrâh neslinden geldiği ve- 
ya İstanbul'un Cerrahpaşa semtinde doğ- 
duğu için “Cerrâhi” nisbesini aldığı ve 
tarikatına da Cerrâhiyye denildiği şeklin- 
deki rivayetlerden ikincisinin doğru ol- 
duğu kabul edilir. 

Nüreddin Cerrâhi hilâfet aldıktan sonra 
İstanbul Karagümrük'te Canfedâ Hatun 
Camii'nin yanında Bakkal İsmâil Efendi 
adlı bir kişi tarafından kendisi için yap- 
tırılan konakta bir süre ibadet ve irşad- 
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la meşgul olmuş, daha sonra aynı yerde 
III. Ahmed'in inşa ettirdiği dergâha ta- 
şınarak tarikat faaliyetlerini burada sür- 
dürmüştür (Hüseyin Vassâtf, V, 42). 
Dergâhın açıldığı 1115 (1703) yılı, ta- 
rikatın kuruluş tarihi olarak kabul edi- 
lebilir. Cerrâhiyye bu tarihten itibaren 
Nüreddin Cerrâhi ile İstanbul ve dışında 
faaliyet gösteren halifeleri tarafından 
yayılmaya başlamıştır. Tarikatın Nüred- 
din Cerrâhi'den başlayarak biri Serta- 
rikzâde Mehmed Emin Efendi (6. 1173/ 
1759-60) ile devam edip Muhzırzâde Ali 
Ziyâeddin'e (6. 1335/1917) kadar geldi- 
ği tesbit edilen, diğeri İğci Mehmed Hü- 
sâmeddin (6. 1169/1755), Abdurrahman 
Hilmi (6. 1215/1800), Mehmed Ârif De- 
de (6. 1238/1823), Abdülaziz Zihni (6. 
1270/1854), Mehmed Rızâeddin Yaşar 
(6. 1331/1913), İbrahim Fahreddin ((Eren- 
den], ö. 1966) ve onun halifeleri Muzaf- 
fer Ozak (6. 1985) ile Sefer Dal vasıtasıy- 
la günümüze ulaşan iki silsilesi vardır. 


Şeyh Sertarikzâde Emin Efendi, Cer- 
râhiyye'nin özellikle İstanbul'da yayıl- 
masında önemli rol oynamış ve bu se- 
beple kendisine “pir-i sâni” denilmiştir. 
Nüreddin Cerrâhi'nin diğer halifesi Şeyh 
Yahyâ Moravi (6. 1184/1770) memur ola- 
rak gittiği Mora'da tarikatı yaymıştır. 
Şeyh Yahyâ Moravi'nin hâcegân”dan ol- 
ması ve devlet ricâlini iyi tanıması tari- 
katın itibarını arttırmış ve büyük mik- 
tarda maddi yardımlar yapılmasına yol 
açmıştır. Meselâ Cerrâhi kaynaklarında, 
HI. Mustafa döneminde (1757-1774) sad- 
razam olan Muhsinzâde Mehmed Paşa'- 
nın Cerrâhi dervişi olduğu ve Nüreddin 
Cerrâhi'nin hal tercümesini kaleme aldı- 
ğı iftiharla anlatılmaktadır. Cerrâhi şeyh- 
leri daha sonraki dönemlerde de devlet 
ricâliyle ilişkilerini devam ettirmişlerdir. 
Nitekim yine Cerrâhi kaynaklarında, H. 
Mahmud'un Rumelihisarı'ndaki Kara- 
baş Tekkesi postnişini, “Çöp Atlamaz” la- 
kabıyla tanınan Şeyh Mehmed Âtıf'a (6. 
1251/1835) büyük saygı gösterdiği söy- 
lenmektedir. 

XVIII. yüzyıldan zamanımıza kadar Cer- 
râhiyye tarikatına ait olduğu bilinen yir- 
mi dokuz tekkeden yirmi dördü İstan- 
bul'da bulunmaktaydı. Nüreddin Cerrâ- 
hi'nin halifelerinden Şeyh Ziyâeddin Meh- 
med Çelebi'nin Edirne'de, Tekirdağlı Şeyh 
Mustafa'nın Tekirdağ'da ve Musullu Şeyh 
Seyyid Yünus'un Musul'da açtıkları tek- 
keler, kurucularının ölümünden sonra 
başka tarikatların eline geçmiştir. Yah- 
yâ Moravi'nin Mora'da bulunduğu sıra- 
da Anabolu (Nauplia) ve Tripolis'te açtığı 
iki tekkeden sonuncusunun 1820-1821'e 
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kadar Cerrâhiyye'nin elinde bulunduğu 
bilinmektedir. 


XVII. yüzyılın ilk yarısında, İstanbul'- 
da Karagümrük'teki Nüreddin Cerrâhi 
Âsitânesi'nin yanı sıra Şeyh Sertarikzâ- 
de Mehmed Emin, Fatih Kumrulu Mes- 
cid civarında ve Eyüp Nişancılar'da Ser- 
tarikzâde adıyla bilinen tekkeleri, Şeyh 
İğci Mehmed Hüsâmeddin de Fatih Ot- 
lukçu Yokuşu'nda Hâcegi Mescidi Tek- 
kesi'ni kurmuştur. Bu sonuncusuna İğci 
(İplikçi) Mehmed Hüsâmeddin Tekkesi 
de denilmektedir. Bunlara aynı yüzyılın 
ikinci yarısında on tekke daha ilâve edi- 
lerek tekke sayısı on dörde yükselmiştir. 
Bunlardan, önce Rumelihisarı'ndaki Dur- 
muş Dede Tekkesi Sertarikzâde'nin ha- 
lifelerinden Şeyh Mehmed Sâdık'ın (6. 
1176/ 1762-63) eline geçmiş, Şeyh Halil Ni- 
zâmi Efendi ile (6. 1189 / 1775) ordu şey- 
hi Hâfız Mustafa Efendi (6. 1209/1794) 
kendi adlarıyla anılan birer dergâh aç- 
mışlardır. Yine Sertarikzâde'nin halife- 
lerinden Şeyh İbrâhim Efendi (6. 1194/ 
1780) Eyüp'teki Tamışvar Tekkesi post- 
nişini olmuştur. Şeyh Yahyâ Moravi'nin 
halifesi Zerdecizâde Hüseyin Efendi (6. 
1201/1786-87) Silivrikapı'daki Karagöz 
Tekkesi'ne şeyh olmuş, bunlara ilâveten 
Üsküdar'da Şeyh Hâfız İsmâil ile Feyzul- 
lah Efendi tekkeleri Cerrâhiler'e intikal 
etmiştir. Bunlardan ilki 1820'ye, ikinci- 
si 1850'lere kadar Cerrâhiler'de kalmış- 
tır. Feyzullah Efendi Tekkesi bu tarih- 
ten sonra Şâbâniyye'ye geçmiştir. Ayrı- 
ca kısa bir müddet Cerrâhiler'in elinde 
kaldıktan sonra şeyhlerinin ölümü veya 
başka tekke postnişinliğine tayinleriy- 
le diğer tarikatlara geçen birkaç tekke 
daha mevcuttur. Bunlardan Yavuzselim'- 
deki Saçlı Mustafa Efendi Tekkesi, Nü- 
reddin Cerrâhi'nin halifelerinden Şeyh 
Süleyman Veliyyüddin'in müridi Şeyh Saç- 
lı Mustafa (ö. 1173/1759-60) tarafından 
kurulmuş, onun vefatından sonra Rifâ- 
iyye'ye geçmiştir. Diğer tekkeler, Şehza- 
debaşı'ndaki Şeyh Helvai ile Topkapı'da- 
ki Hariri Mehmed Efendi tekkeleridir. 
Şeyh Helvai Tekkesi Cerrâhiyye şeyhi 
Mustafa Bedestâni'nin (6. 1208/1793-94) 
uhdesinde iken vefatı üzerine Rifâiyye'ye, 
Hariri Mehmed Efendi Tekkesi ise şey- 
hi Mehmed Efendi'nin ölümüyle (1218/ 
1803) Sinâniyye'ye intikal etmiştir. 

XIX. yüzyılda Fatih'teki Nişancı, Seyyid 
Vilâyet ve Hamzazâde tekkeleriyle Kü- 
çükmustafapaşa'daki Sirkeci Dede Tek- 
kesi kısa bir zaman için Cerrâhiyye'ye 
geçmiştir. Bandırmalızâde bunlara ilâ- 
veten beş tekkeyi daha Cerrâhi tekke- 
leri arasında sayar. Bunlar Üsküdar'da 
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Yağcızâde ve Ârif Dede, Eyüp Otakçılar'- 
da Şeyh Ali Efendi, Bahçekapı'da Yıldız 
Dede ve Nuruosmaniye'de Çaylakzâde 
tekkeleridir. 

S. Anderson, 1921'de İstanbul'da on 
Cerrâhi tekkesi bulunduğundan söz eder. 
Tekke ve zâviyelerin kapatıldığı 1925 yı- 
lında yalnız beş Cerrâhi tekkesinin fa- 
aliyette olduğu görülmektedir. Bunlar 
Cerrâhi Âsitânesi, her iki Sertarikzâde, 
İğci Mehmed Hüsâmeddin ve Karagöz 
tekkeleridir. 

Cumhuriyet devrinin güç şartları al- 
tında Cerrâhi Âsitânesi'nin dışındaki tek- 
keler faaliyetlerini sürdürememişlerdir. 
Nüreddin Cerrâhi'nin Halvetiyye'nin âdâb 
ve erkânına getirdiği yenilikler kendisin- 
den sonraki şeyhler tarafından gelişti- 
rilmiş, bu durum Cerrâhiyye'nin tasav- 
vuf gelenekleri açısından son derece zen- 
gin bir tarikat olmasını sağlamıştır. 

Nüreddin Cerrâhi Mürşid-i Dervişân 
adlı risâlesinde, şeyhin biat etmek iste- 
yen kişinin halini “ilhâm-ı ilâhi” yoluy- 
la bildiğini söylerken son dönemde is- 
tihâreye başvurulmuştur. Tarikata inti- 
sap etmek isteyen kişi bir Cerrâhi der- 
vişi vasıtasıyla durumu sertarik veya aş- 
çıya söyler, o da şeyhe bildirir. Biat sı- 
rasında şeyh efendi tevhidhânede der- 
viş adayına tarikatla ilgili tavsiyelerde 
bulunduktan sonra biat gülbangi çekilir. 
Nüreddin Cerrâhi'nin tertip ettiği “vird-i 
kebir” okunur; ardından cemaatle sabah 
namazı kılınır ve zikir halkası teşkil edi- 
lir. Sonraki dönemlerde biat merasimi 
herhangi bir vakitte yapılmaya başlan- 
mıştır. Zikirden sonra diğer dervişler tev- 
hidhâneden dışarı çıkarlar. Meydancı de- 
de adayı şeyhin huzuruna götürür. Şeyh 
efendi üç defa istiğfar ettirip “âmen- 
tü'yü okuttuktan sonra kendisi de töv- 
be ve biatla ilgili âyetleri okur ve dua 
eder. Sabah namazının sünnetiyle farzı 
arasında otuz üç defa İhlâs süresini oku- 
masını, ikindi namazından sonra otuz ÜÇ 
defa salâtü selâm getirmesini, akşam 
namazından sonra yine otuz üç defa “es- 
tağfirullah” demesini, her namazdan son- 
ra kelime-i tevhidi 100 defa zikretme- 
sini ve gördüğü her rüyayı kendisine an- 
latmasını söyler. Tarikata intisap eden 
sâlike törenle devetüyü renginde arakıy- 
ye giydirilir. Bundan sonra derviş şeyhi- 
nin tavsiyesi üzere İhlâs, salavat ve is- 
tiğfarı tamamlayıncaya kadar zikre de- 
vam eder. Daha sonra esmâ zikrine baş- 
lar. Şeyh efendinin belirlediği süre için- 
de esmâ-i seb'ayı (lâ ilâhe illallah, Allah, 
hü, Hak, hay, kayyüm, kahhâr) sırasıyla 
zikrędip sülükünü tamamlar. Son isim- 
tçilik 

417 


CERRÂHİYYE 


Cerrâhiyye tarikatının kurucusu Nüreddin Cerrâhi adına 
düzenlenen bir levha (Nüreddin Cerrâhi Tekkesi - Karagümrük ; 


İstanbul) 


de görülen zuhürat ile dervişe taç ve hır- 
ka “tekbir edilir". Böylece bazan yıllarca 
devam eden zikir ameliyesinden sonra 
sülükünü tamamlayan derviş halife olur. 
Dervişin bu esmâlara devam ederken 
okuması gereken bazı dualar vardır. Bun- 
ların en önemlisi Nüreddin Cerrâhi'nin 
tertip ettiği “evrâd-ı sagir"dir. 

Halife olan kişi esmâ-i seb'aya Nüred- 
din Cerrâhi'nin ictihadı üzere hafta dev- 
riyesi olarak devam eder. Halvetiyye ta- 
rikatının esası olan yukarıdaki esmâ-i 
seb'ayı Dede Ömer Rüşeni (6. 892/ 1487) 
“vehhâb, fettâh, vâhid, ahad, samed” 
isimlerinin ilâvesiyle on ikiye çıkarmış, 
Nüreddin Cerrâhi de bunların ilkine usul, 
ikincisine “ali" ve “azim"i ekleyerek fü- 
rü adını vermiş, ayrıca tebdilât (kadir, 
kavi, celil, cemil, cebbâr, mâlik, vedüd) ve 
tebeddülât (kerim, bâsıt, aziz, muiz, gani, 
muğni, latif) adını verdiği yedişerden on 
dört isim ilâvesiyle esmâ sayısını yirmi 
sekize çıkarmıştır. Cerrâhiyye tarikatın- 
da hafta devriyesi, dört bölüme ayrılan 
bu yirmi sekiz esmâdan meydana gelir. 
Halife bu dört grubun her birinden sı- 
rasıyla birini alarak meydana getirdiği 
dört esmâ ile cumartesi gününden baş- 
lamak üzere her gün esmâyı değiştir- 
mek suretiyle hafta boyunca zikre de- 
vam eder. Kendisine en son olarak “latif” 
ismi telkin edilince icâzeti verilir. 


Cerrâhiyye tarikatında kadınlara da 
hilâfet verildiği görülmektedir. İbrahim 
Fahreddin Efendi, kendisinin Fatma Mü- 
kerrem, Emine Binnaz ve Emine Nimet 
Bacı adlı üç kadın halifesi olduğunu söy- 
ler. Divan şairi Fıtnat Hanım da Yahyâ 
Şerefeddin Efendi'nin halifesidir. Tari- 
katın ilk döneminde yazılı icâzetnâme 
verilmezken sonraki dönemlerde, bir der- 
gâhın şeyhliğine tayin edilmek için ge- 
rekli olduğundan, halifeye taç ve hırka 
giydirilirken icâzetnâme de verilmeye 
başlanmış, bu icâzetnâmenin aday esmâ- 
yı tamamladığında mühürlenmesi âdet 
olmuştur. İcâzetnâmeye sahip olan ha- 


life taç ve hırka giydirmeye ve esmâyı 
tekmil ettirmeye yetkilidir. 

Tarikat esasları âdâb (diz üstü otur- 
mak, sır saklamak, şeyh huzurunda az ko- 
nuşmak, şeyhi nazardan çıkarmamak, şeyh 
ne verirse kabul etmek, mahlükata hor bak- 
mamak), ahkâm imeveddet, sehâvet, ya- 
kin, sabır, tevekkül, tefekkür), binâ (tövbe, 
teslim, zühd, kanaat, takvâ), ahbâb (ihsan, 
zikir, terk, havf, recâ) denilen dört bölü- 
me ayrılır. 

Cerrâhiyye Ehl-i sünnet inançlarına 
çok sıkı şekilde bağlı bir tarikattır. Ni- 
tekim Nüreddin Cerrâhi halifelerine bu 
hususta sıkı tâlimat vermiş, bu maksat- 
la Birgivi'nin Vasiyetnâme'sini özellikle 
okuyup okutmalarını emretmiştir. 

Cerrâhiyye tarikatında halvet esasen 
kırk gün olmakla beraber sonraki dö- 
nemlerde yirmi sekiz, on sekiz, yedi ve 
son olarak üç güne kadar indirilmiştir. 
Sâlik beşinci esmâ olan “hay” zikrine 
başlarken halvete girer. Halvete akşam 
namazından sonra şeyhin de katıldığı 
özel törenle başlanır. Sâlik halvethâne- 
den ancak farzları cemaatle kılmak için 
namaz vakitlerinde ve iftardan sonra kı- 
sa bir süre çıkabilir. Halvet süresince der- 
vişe günde bir defa arpa veya çavdar ek- 
meği, pirinç, un veya mercimek çorbası, 
yedi adedi geçmemek şartıyla zeytin, 
hurma veya incir verilir. Halvet süresi 
tamamlanınca şeyh halvethânenin kapı- 
sına gelerek “yâ hü” diye seslenir; sâlik 
de “eyvallah” diyerek kapıyı açar ve şey- 
hin elini öper. Yatsı namazından sonra 
tarikat âyini icra edilir ve sâlike törenle 
yeşil tarikat tacı giydirilir. Ancak son dö- 
nemlerde halifeye sarı taç giydirilmeye 
başlanmıştır. Halifenin yaşı kırkın üze- 
rinde ise ayrıca kendisine yine özel bir 
törenle asâ “tekbir edilir”. Sarı çuhadan 
yapılan Cerrâhi tacı yirmi dallı olup üze- 
rine beyaz cüneydi destar sarılır. 

Tarikatın ilk dönemlerinde “muhib” 
ve “hizmet dervişi” denilen iki derviş ti- 
pi bulunmaktaydı. Muhib şeyhe malıyla 
hizmet ederdi; “hizmetnişin” denilen hiz- 
met dervişleri ise tekkedeki çeşitli işle- 
rin yürütülmesiyle görevliydiler. Şeyhle 
birlikte on dört kişiden (sertarik, aşçı, zâ- 
kirbaşı, imam, meydancı, türbedar, kapıcı, 
asâdar, nakib, pazarcı, çerağcı, sâki, ferrâş) 
meydana gelen hizmetnişinler, hiyerar- 
şik bir sıralama ile görevlerini yürütür- 
lerdi. Ancak bugün muhib olan derviş- 
ler de hizmet görevini yapmaktadırlar. 

Dergâh, “meydan” adı verilen dört ay- 
rı kurul tarafından yönetilir. Postnişin 
(şeyh), sertarik ve aşçıdan oluşan ve “Üüç- 


Cerrâhiyye tarikatının kurucusu Nüreddin Cerrâhi'nin ken- 
di adıyla anılan tekkedeki sandukası 


ler meydanı” denilen kurul mânevi işler- 
den, bunlara zâkirbaşı, imam, meydancı 
ve türbedarın katılmasıyla oluşan “yedi- 
ler meydanı" adlı kurul idari işlerden so- 
rumludur. Hizmetnişinlerin oluşturduğu 
ve ihvanla ilgili meselelerin görüşüldü- 
ğü kurula “on dörtler meydanı”, hizmet- 
nişinlerin ihvan arasından seçtiği yirmi 
altı dervişin katılmasıyla meydana ge- 
len kurula da “kırklar meydanı” adı ve- 
rilir. Postnişin bu dört meydanın da baş- 
kanıdır. Postnişin bulunmadığı takdirde 
hizmetnişinler sırayla başkanlık yapar- 
lar. Meydanlar özel meydan gülbangiyle 
açılır. Âsitâne poştnişinliğinin boşalması 
halinde posta oturacak yeni şeyh için 
“iclâs merasimi” denilen bir tören yapı- 
lır. Makam postu Halvetiyye tarikatı kol- 
larında kırmızı iken Cerrâhiyye'de ma- 
vidir. 

Yeni bir tekke açılacağı zaman âsitâne 
postnişini tarafından tayin edilen şeyhe 
kırmızı bir post, bir kandil ve Nüreddin 
Cerrâhi'nin adı yazılı bir levha hediye edi- 
lir ve tören yapılır. 

Cerrâhi tacının rengi sarı -turuncu, te- 
pesi sivrice olup destarı yeşil, dört terk- 
li ve kırk dallıdır (Yahyâ Agâh, s. 92). Te- 
pesi kanarya sarısı renginde olan ve İh- 
lâs süresi âyetlerinin sonundaki beş “dal” 
harfine işaret eden dört terke ayrılmış 
yirmi dallı taç ise yalnız âsitâne şeyhle- 
rine mahsustur. Sertarikzâde Mehmed 
Efendi kolundan gelen şeyhlerin taçla- 
rının tepesi turuncudur. 

Cerrâhiyye tarikatında önceleri âyin 
(mukabele) pazartesi günleri öğle na- 
mazından sonra icra edilirken şimdi per- 
şembe akşamları yapılmaktadır. Âyin 
kuüdi ve devrâni-kıyâmidir. Vakit na- 
mazı kılındıktan sonra zikir halkası teş- 
kil edilir. Kelime-i tevhid önce mâhur 
makamında üç defa gayet ağır, daha 
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Nüreddin Cerrâhi Tekkesi'nin meydanı 


sonra hızlıca kırk defa zikredilir. Her 100 
adette zikrin ritmi değiştirilerek kelime-i 
tevhid zikri en az 500'e ulaştırılır. Bu ri- 
tim değişikliğine “perde kaldırma” adı 
verilir. Bu sırada zâkirbaşı “durak” de- 
nilen bir ilâhi okur. Daha sonra salâtü 
selâm getirilerek topluca ayağa kalkılır 
ve devrâni zikir başlar. Postnişin tevhid- 
hânenin ortasına doğru yürür. Dervişler 
el ele tutuşup “ism-i hū”yu zikrederek 
sola doğru devrana başlarlar. Zâkirbaşı 
zikrin ritmine uygun bir beste ile ilâhi 
okumaya başlar. Postnişin, Nüreddin Cer- 
râhi'nin türbesine yönelip niyaz ederek 
bir kere döndükten sonra sertarikin hal- 
ka içine girmesini işaret eder. Zikre di- 
ğer Cerrâhi tekkeleri şeyhleri katılıyor- 
sa onlar da halkanın içine girerek post- 
nişinle beraber dönerler. Bu dönüş sı- 
rasında makam postu ve türbe yönü- 
ne geldiklerinde bir kere daha dönerler. 
Cerrâhi tarikatında zikir halkasının içi- 
ne “kutubhâne", makam postu ve tür- 
be yönünde gelindiğinde yapılan dönü- 
şe “tavaf” adı verilir. İlk perdenin kaldı- 
rılmasından sonra sol eller yanda bulu- 
nanın ensesine, sağ eller beline konulur. 
“Kol atmak” denilen bu hareketi yaptır- 
mak meydancının görevidir. Her perde 
kalkışında devranın hızı arttırılır. Devran- 
da kol atılınca zâkirbaşı ile zâkiran dev- 
randan çıkar, zâkirbaşı makamı olan di- 
reğin önünde ilâhiler okurlar. “İsm-i hü”- 
nun sonuna doğru postnişin kutubhâne- 
de Nüreddin Cerrâhi'nin sandukasına 
yönelerek zikri idare etmek için ayak vu- 
rur. “Ayak vurmak”, hac sırasında Safâ 
ile Merve arasındaki sa'yi, nefs-i emmâ- 
reyi ayaklar altına almayı, ilâhi azameti 
tefekkür etmeyi simgeler. Daha sonra 
“ism-i hay” zikredilir. İsm-i hay zikri sı- 
rasında çoğunlukla postnişin halkadan 
çıkarak zikrin idaresini sertarika bira- 
kır. Bu sırada postnişin hırkasını ve ta- 
cını çıkarıp sertarika verir, koynundan 


çıkardığı arakıyyesini giyer. Sertarik de 
halkadan çıkıp makam postunun önü- 
ne gelerek, “İyi bilin ki Allah'ın velilerine 
korku yoktur ve onlar üzüntü çekmeye- 
ceklerdir” (Yünus 10/62) meâlindeki âye- 
ti okur ve postnişinin hırkasını üçe kat- 
layarak üstüne tacını koyar. Daha sonra 
kendisi de taç ve hırkasını çıkarır, ara- 
kıyyesini giyerek zikre katılır. Diğer der- 
vişler de devrana takke ile devam eder- 
ler. Sadece zâkirbaşı taç ve hırkasını çı- 
karmaz. “Hay” zikri devam ederken ser- 
tarik “yâ mevlâm, hü Allah, hay hü” de- 
yince devranda kollar çözülür, sağ tara- 
fa dönülüp “hay hay hü” diyerek zikre 
devam edilir. “Vefâ devri" denilen bu dev- 
ranı Nüreddin Cerrâhi'ye Zeyniyye me- 
şayihinden Şeyh Vefâ'nın (Muslihuddin 
İbnül-Vefâ, ö. 896/ 1491) tecelli suretiy- 
le ilham ettiğine inanılır. Vefâ devrin- 
den sonra saf teşkil edilip sessiz olarak 
“ism-i hay” okunur, daha sonra rüküa 
gider gibi eğilinir, doğrulurken segâh 
makamından özel bestesiyle ve yüksek 
sesle, giderek hızlanan bir ritimle ism-i 
hay okunmaya devam edilir. İsm-i hay 
zikrinin sonunda okunan ilâhiye “cumhü- 
ri durak” denir. Durak okunurken post- 
nişin türbe tarafına doğru yürür, derviş- 
ler de o tarafa dönerler. Daha sonra sağ 
tarafa üç devir yapılır. Sultan Veled'in 
Nüreddin Cerrâhi'ye mânen öğrettiğine 
inanılan bu devre “Sultan Veled devri” 
adı verilir. Daha sonra el tutularak hal- 
ka teşkil edilip sağa doğru “Allah, vâ- 
hid, ahad, samed” diyerek zikre devam 
edilir. Birkaç devirden sonra “hayyü'|- 
kayyüm, yâ Allah" isimleri zikredilir. Da- 
ha sonra devran “ism-i hü” ile sola dön- 
dürülür. Bu sırada zâkiran ilâhi okuma- 
ya devam eder. İsm-i hü ile birkaç devir 
yapılınca zâkirbaşı ve zâkirler beste ile 
“lâ ilâhe illallah, Muhammedün resülul- 
lah,:sallallahu aleyhi ve sellem”, içlerin- 
den: biri “ve salli alâ eşrefi nüri cemii'l- 
enbiyâi ve'i-mürselin ve'l-hamdü lillâhi 
rabbi'l-âlemin” der. Bu sırada eller bı- 
rakılır. Bir aşr-ı şerif ve sessiz olarak bel- 
li bir dua okunur. Bu aşrın okunmasını 
da Nüreddin Cerrâhi'ye Bahâeddin Nak- 
şibend tavsiye etmiştir. Mecliste bulu- 
nan 'hulefâ ve sertarika kıdemleriyle Fâ- 
tiha verilir. Daha sonra salâtü selâm oku- 
nur ve tekbir getirilerek zikir meclisi bi- 
tirilir. Postnişin bulunmadığı zaman zik- 
ri sertarik ile aşçıdan kıdemli olan, bun- 
lar bulunmazsa meydancı idare eder. 

Mevlid, Regaib, Berat ve Mi'rac kan- 
dilleriyle Kadir gecesinde sadece âsitâ- 
nede âyin icra edilir. 


CERRÂHİYYE 


Cerrâhiyye 
tacı 
(İstanbul 
Belediye 
Müzesi, 
Envanter, 


nr. 3096/4) 


Tarikat büyüklerinin menâkıbı ve ta- 
rikatlarıyla ilgili geleneklerin kaybolma- 
ması için gayret gösteren Cerrâhi şeyh- 
leri, Türk tasavvuf tarihinin gelenekleri- 
ni tesbit açısından önemli eserler kale- 
me almışlardır. Cerrâhi şeyhlerinden Ab- 
düllatif Fazli Gülşen-i Azizân adlı ese- 
rinde Nüreddin Cerrâhi ile halifelerinin 
ve 1876 yılına kadar bütün Cerrâhi şeyh- 
lerinin biyografilerini anlatmıştır. İbra- 
him Fahreddin Efendi'nin akrabaların- 
dan Toköz ailesinin elinde bulunan bu 
eserin, Nüreddin Cerrâhi ve yedi halife- 
sinin biyografilerini ihtiva eden bir öze- 
ti Millet Kütüphanesi'ndedir (Ali Emi- 
ri, Şer'iyye, nr. 1099). İbrahim Fahreddin 
Efendi, amcası Yahyâ Galib'in (6. 1315/ 
1897) Makam-ı Hazret-i Pir'den Güze- 
rân Eden Eizze-i Meşâyih Terâcim-i 
Ahvdli adlı bir kitabından bahsetmek- 
teyse de bu eserin nerede olduğu bilin- 
memektedir. İbrahim Fahreddin'in Cer- 
râhiyye'nin tarih, usul, âdâb, teşkilât ve 
gelenekleriyle kendisine kadar Cerrâhi 
âsitânesi şeyhlerini ve kendi halifelerini 
anlatan Envâr-ı Hazret-i Pir Nüreddin 
adlı iki ciltlik eseri, Türk Tasavvuf Müsi- 
kisi ve Folklorunu Araştırma ve Yaşat- 
ma Vakfı Kütüphanesi'ndedir. Fahreddin 
Efendi'nin tarikatla ilgili Sua/nâme (İs- 
tanbul 1339) adlı bir eseri daha vardır. 


Sadrazam, kadı, müderris, asker, imam, 
hattat, zenaat erbabı, esnaf gibi çeşit- 
li toplum kesimlerine mensup Cerrâhi 
şeyhlerinin birçoğunun hece vezniyle “nu- 
tuk"lar yazdığı (bunların bazıları için bk. 
Sualnâme) bilinmekle birlikte içlerinden 
pek büyük şair çıkmamıştır. Kaynaklar- 
da yalnız Şeyh Mehmed Memiş Tevfik 
(6. 1248/ 1832) ile Hâfız Seyyid Mehmed 
Şâkir'in (6. 1265 / 1849) divanları olduğu 
zikredilmektedir. Sertarikzâde Mehmed 
Emin, Fâzıl Mehmed Emin (6. 1220/1805), 
Hâfız Seyyid Mehmed Şâkir, Seyyid Ab- 
dülaziz Zihni ve Yahyâ Galib gibi bazı Cer- 
râhi şeyhlerinin risâleler yazdığı kayde- 
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dilmekteyse de bu risâlelerin birçoğu 
kaybolmuştur. Bunlardan Mehmed Şâ- 
kirin Nâtıku's-savâb adlı risâlesi günü- 
müze kadar gelmiştir. Bunlara Muzaf- 
fer Ozak'ın İrşâd, Envârü'!- kulüb, Zí- 
netü'l-kulüb, Aşk Yolu gibi eserlerini 
ilâve etmek gerekir. 

Tekkelerin kapatılmasından sonraki 
yılarda faaliyette olduğu bilinen yegâ- 
ne Cerrâhi şeyhi İbrahim Fahreddin Efen- 
di'dir. Âsitâne postnişini iken tekkelerin 
kapatılması üzerine türbedar olmuş, bu 
tarihten sonraki güç şartlarda tarikatı 
sürdürmeyi başarmış, 1964'te şeyhlik 
makamını halifelerinden Muzaffer Ozak'a 
bırakmıştır. 

Muzaffer Ozak döneminde (1964-1985) 
topluma açılarak yeni ve güncel bir ni- 
telik kazanan Cerrâhiyye, şeyhin sohbet 
ve eserleriyle Batı dünyasına ve Ameri- 
ka Birleşik Devletleri'ne kadar ulaşmış, 
buralarda tekkeler açılmıştır. Muzaffer 
Ozak'ın ölümünden sonra makama İb- 
rahim Fahreddin Efendi'nin halifelerin- 
den Sefer Dal geçmiştir. 
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XV. yüzyıl hekimlerinden 
Amasyalı Sabuncuoğlu Şerefeddin'in 
Fâtih Sultan Mehmed'e 
O ithaf ettiği tıp kitabı. E 


Endülüs İslâm hekimlerinden Ebü'l- 
Kasım ez-Zehrâvi'nin (6. 427/ 1036) Ki- 
tâbü't-Tasrif limen “aceze “ani't-te'”lif 
adlı tıp kitabının XXX. bölümünü teşkil 
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eden cerrahlıkla ilgili kısmın büyük öl- 
çüde tercümesi olmasına rağmen fazla- 
dan iki fasıl ile bazı aletlere ve hasta 
tedavilerine ait minyatürler ihtiva etme- 
sinden dolayı ondan ayrılır. 870 (1465) 
yılında yazılan kitap, XV. yüzyıldaki Türk 
cerrahlığının seviyesini göstermesi ya- 
nında o devir Anadolu Türkçesi'nin özel- 
liklerini yansıtacak tarzda harekelenmiş 
bir eser olmasından dolayı da Türkçe'nin 
gramer ve fonetiği açısından kaynak du- 
rumundadır; ayrıca minyatürleriyle de 
sanat tarihçilerinin araştırmalarına ko- 
nu olmuştur. 

1927'de Ali Canip'in (Yöntem) ilim âle- 
mine tanıtmasından itibaren günümü- 
ze kadar çeşitli yönleriyle incelenmiştir 
(bk. bibl.). Eserin üç nüshası mevcuttur. 
Bunlardan Paris Bibliothèque Nationale 
(Suppl., Turcs, nr. 693) nüshası ile İstanbul 
Millet Kütüphanesi (nr. 79/353} nüshası 
Sabuncuoğlu'nun kaleminden çıkmıştır. 
Çapa Tıp Fakültesi Tıp Tarihi Kütüpha- 
nesi'nde bulunan üçüncü nüsha (TY, nr. 
263), sayfalarından birçoğu eksik olma- 
sına rağmen sanat değeri yüksek min- 
yatürleriyle tanınmıştır. Bu üç yazmanın 
en mükemmeli, Fâtih'e sunulan ve Il. Ba- 
yezid'in mührünü taşıyan Paris nüsha- 
sıdır. Bu değerli eser bilinmeyen bir ta- 
rihte saraydan çıkarılmış, 1860 yılında 
Yâsincizâde İlmi Efendi tarafından bir 
Fransız hekimine hediye edilmiş ve 1871'- 
de de Bibliothèque Nationale'e intikal 
etmiştir. 18 xX 26,5 cm. ebadındaki bu 
nüsha, her biri on yedi satır harekeli 
Türk neshi ile yazılmış 205 varaktan te- 
şekkül etmektedir. Cetvellerle dikkat 
çekmesi istenen başlıklarda kırmızı mü- 
rekkep kullanılmıştır. Üç sayfalık önsöz, 
beş beyitlik bir şiir ve yirmi üç sayfalık 
bab ve fasılları gösteren bir fihristten 


Cerrâhiyye-i İlkâniyye'nin 
müellif nüshasında minyatürlü bir sayfa 
{Bibliothèque Nationale, Suppl., Tures. nr. 963, vr. 186°) 
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Cerrâhiyye-i 
İlhâniyye'den 
bir minyatür 
(Millet Ktp., 

Tıp, nr. 79/353, 
vr. 479) 


muhtelif hastalıkların dağlama yoluyla 
tedavisini elli altı minyatür ve on bir cer- 
rahi alet şekliyle, doksan altı fasıl olan 
Il. bab, çeşitli ameliyatları elli sekiz min- 
yatür ve 146 cerrahi alet şekliyle ve otuz 
altı fasıl olan II. bab da kırık ve çıkıkla- 
rın tedavisini yirmi dört minyatür, on 
bir alet şekliyle tarif eder. Dağlamayla 
ilgili tedavi noktalarının bir kısmının aku- 
punktur noktaları ile ayniyet gösterdiği 
anlaşılmıştır. 
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Modern tıp dilindeki chirurgie terimi- 
nin Arapça karşılığı, cerh “yaralamak, 
yaralanmak" kökünden türeyen cirâha 
kelimesidir. İlm-i cirâha veya bugünkü 
Türkçe'de kullanıldığı şekliyle cerrahi, 
cerrahiye, cerrahlık eski kaynaklarda, 
“İnsan bedeninde ortaya çıkan yaralarla 
bu yaraların cinslerini anlatan, hasta or- 
ganların ilâç kullanmak yahut kesilip çı- 
karılmak suretiyle tedavilerini gösteren, 
bu konuya dair her türlü ilâç ve aletler- 
le ilgili bilgiyi içeren ilim dalıdır” diye ta- 
rif edilir; modern kaynaklarda ise tıbbın 
bir şubesi olarak ele alınıp “tedavi ilmi- 
nin el ve aletle müdahaleyi gerektiren 
bölümü” şeklinde tanımlanır. İslâm kay- 
naklarında tarif edildiği anlamda cirâha 
kelimesine IX. yüzyıldan itibaren rastla- 
nır; sistematik olarak ise ilk defa ünlü 
hekim Aynizerbi tarafından kullanılmış- 
tir. Bundan sonra, daha önceleri Grek 
tp kitaplarının Arapça'ya yapılmış ter- 
cümelerinde cerrahlık anlamına kullanı- 
lan el-amel bi'l-yed veya amelü'l-yed 
(el ile yapılan işlem) teriminin yerini cirâ- 
ha kelimesine bıraktığı ve cerrahlığın bir 
bölümünü ifade etmek üzere “ameliyat” 
anlamında varlığını devam ettirdiği gö- 
rülmektedir. 


Cerrahi hastalıkların başlangıcı insan- 
uk tarihi kadar eskidir. İnsanoğlu İlk- 
çağ'larda da yaralarını tedavi etmeye ve 


Ortaçağ Avrupa cerrahisinde kullanılan bazı aletler (Zehrâ- 
vi'nin, Kitâbü 't-Taşrifinin Latince tercümesinden: Aramco World, 
XXXII- 3 (1982), s. 24) 
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kanamaları durdurmaya çalışmış, hatta 
kafatası kemiklerini açmayı dahi başa- 
rabilmiştir. Cerrahi ilmi bakımından bi- 
linen en eski yazılı belgeler Mezopotam- 
yalılar'a ve Mısırlılar'a aittir. Bu mede- 
niyetlerde tıp ilmi dini motiflerle iç içe- 
dir; meselâ Mezopotamya'da bu alanda 
çalışanlar hekimler, cin çıkarıcılar, ilâhi- 
ciler ve cerrahlar şeklinde sınıflandırılır- 
dı. Bâbil Kralı Hammurabi'nin (m.ö. 1792- 
1750) kanunlarında cerrahlıkta dikkat 
edilecek hususlar belirtilmiş ve yapıla- 
cak hatalarla ilgili cezalar tesbit edilmiş- 
tir. Milâttan önce 1600 yıllarında kale- 
me alınmış “Edwin Smith papirüsü” de- 
nilen bir Mısır yazılı belgesinde kırk se- 
kiz cerrahi vak'a gösterilmiştir. Öte yan- 
dan Hintliler'in de eski çağlarda cerrah- 
lık alanında önemli başarılar gösterdiği 
bilinmektedir. Susruta Samhita adlı ki- 
tapta kesme, kesip çıkarma, hacamat, 
sonda koyma, iğne ile boşaltma ve di- 
kiş gibi bazı temel cerrahlık teknikle- 
rinden söz edilir. Yine bu kitapta yüzden 
fazla alet tanıtılmış, ayrıca karnın açıl- 
ması (laparotomi) ve taş çıkarma ameli- 
yatları tarif edilmiştir. Hintli cerrahla- 
rın, özellikle burun ve kulak gibi organ- 
ların cerrahi müdahale ile tedavisi hu- 
susunda beceri sahibi en eski plastik 
cerrahlar olduğu kaydedilmektedir. 


Eski Yunan'da ve Roma'da cerrah özel 
bir branş hekimi olarak mesleğini icra 
etmiştir. Klasik tıp kitaplarında kırıklar, 
çıkıklar ve diğer cerrahi hastalıklar ko- 
nusunda bilgi veren çeşitli bölümler mev- 
cuttur. Bunların en önemlileri, sonradan 
Corpus Hyppocratum adı altında bir 
araya toplanan Hipokrat'ın (ö. m.ö. 377) 
yazılarından cerrahlık üzerine olan bö- 
lümle, Aulus Cornelius Celsius'un (m.s. 
l. yüzyıl) ana hatlarıyla cerrahlık hakkın- 
da kaleme aldığı De medicinae adlı ese- 
ridir. Bu eserlerde cerrahların bilmesi 
gereken konular ve cerrahi tedavilerin 
nasıl uygulanacağı ayrıntılarıyla belirtil- 
miştir. Milâttan sonra III. yüzyıldan iti- 
baren tıp mensupları Galen (6. 200 12)) 
doktrininin takipçisi olmuşlar ve hasta- 
lıkların sebeplerini sarı safra, kara saf- 
ra, kan ve balgamın fazla miktarlarda 
değişik yerlere toplanması şeklinde yo- 
rumlamışlardır. Bundan dolayı cerrahlık 
ilmi kendine yeterince faaliyet alanı bu- 
lamamış ve sadece yara berelerin teda- 
visiyle meşgul olmuştur. Ortaçağ boyun- 
ca cerrahlığın durumu daha da kötüye 
gitmiş ve cerrahlar kilise çevrelerinde 
hakir görülen cahil kişiler olarak kabul 
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Ortaçağ İslâm cerrahisinde kullanılan bazı aletler (Zehrâ- 
vi, Kitâbü t- Tasrīf, Süleymaniye Ktp., Beşir Ağa, nr. 502) 


edilmişlerdir. Hatta ünlü Fransız cerrahı 
François Quesnay (6. 1774) ve daha son- 
raki bazı Batılı ilim adamları, kilisenin 
cerrahlığı yasakladığını dahi ileri sürmüş- 
lerdir. Gerek Galen doktrini gerekse ki- 
lisenin olumsuz tutumu uzun süre cer- 
rahinin tıp bilimlerinden sayılmamasına 
sebep olmuş, dolayısıyla Avrupa'da cer- 
rahlık Rönesans dönemine kadar geri- 
lemeye devam etmiştir. 


Doğuşunda, Hint kültüründen izler ta- 
şıyan İran ve eski Mezopotamya - Mısır - 
Grek-Roma kültür müesseselerini bün- 
yesinde toplamış Doğu Roma (Bizans) 
medeniyetleriyle karşılaşan İslâm, onlar- 
dan benimsediklerini bünyesine alarak 
ve tercümeler yoluyla Helenistik düşün- 
ceden de faydalanarak kendi orijinal me- 
deniyetini kurmuştur. İslâm medeniye- 
tinin ortaya çıktığı zamanlar, Ortaçağ 
Avrupası'nın hastalıkları birtakım keha- 
netlerle manastır köşelerinde tedavi et- 
meye çalıştığı karanlık tıp devirlerine 
rastlar. Meryem'in Allah'ın oğlunu değil 
sadece İsâ'yı doğurduğunu söylemesi 
yüzünden patriklikten uzaklaştırılıp İs- 
tanbul'dan kovulan rahip Nestorius'un 
(6. 451) müridleri İran'a sığınmış ve za- 
manla Cündişâpür'a yerleşerek Enüşir- 
vân'ın (531-579) kurduğu tıp ve felsefe 
okulunda görev almışlardı. Ayrıca 529 
yılında Atina'dan kovulan yedi Yeni Eflâ- 
tuncu filozof da İran'a sığınarak 549'a 
kadar orada ders vermişlerdi. İslâm or- 
dularının İran'ı fethettiği yıllarda en par- 
lak devrini yaşayan bu okulun mensupla- 
n eski Yunan, Hint ve İran kaynaklarının 
Arapça'ya tercüme edilmesinde önemli 
rol oynamışlardır. 


İslâmiyet'in ilk dönemlerinde, kaynak 
ve temelini Arap yarımadasındaki halk 
hekimliğiyle Hz. Peygamber'in sağlık üze- 
rine söylenmiş hadislerinin oluşturdu- 
ğu bir tıp uygulaması mevcuttu. HZ. Pey- 
gamber zamanında damarı keserek kan 
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alma, yarayı dağlama gibi yollarla teda- 
vi yapıldığı ve Ebü Rimse'nin mahir bir 
cerrah olduğu bilinmektedir (Kettâni, il, 
217-219). Her ne kadar elde bu devirden 
kalma tıp yazmaları bulunmuyorsa da 
Asr-ı saâdet'e ait rivayetlerden, o dönem- 
de kılıçla karnından yaralanan sahâbile- 
re süt içirildikten sonra sütün yaradan 
çıkıp çıkmadığına bakılarak yaralanma- 
nın derecesinin tayin edilmesi gibi çok 
önemli cerrahi teşhislerin yapılabildiği, 
fakat bunun yanında yeniden açılan ka- 
buk tutmuş bir yaradaki kanamanın dur- 
durulamaması sonucu hastanın kaybe- 
dilmesi gibi tedavi yetersizliklerinin de 
yaşandığı öğrenilmektedir. 


Hz. Peygamber'in müslüman olmayan 
hekimlere sanatlarını icra etmeleri için 
izin vermiş olması (a.e., Il, 212-217), son- 
raki halife ve emirlerin bu hekimlere mü- 
samaha göstermelerine, hatta onları teş- 
vik ve taltif etmelerine sebep olmuştur; 
içlerinden birçoğu saray başhekimliğine 
dahi yükselmiştir. Yabancıların başlattı- 
ğı tercüme çalışmalarına zamanla müs- 
lüman hekimler de katılmış ve böyle- 
ce bir tercüme okulu doğmuştur. Bu fa- 
aliyetin öncülerinden Huneyn b. İshak 
(6. 260/873), Yunanlı cerrah Aeginalı 
Paulus'un (6. 690) Epitomeler'ini, Abbas 
b. Said el-Cevheri de Hintli hekim Şa- 
nak'a atfedilen beş risâleyi Kitâbü's- Sü- 
müm ve't-tiryâk adıyla tercüme ederek 
bir taraftan Yunan ve Roma cerrahisini, 
diğer taraftan Hint cerrahi ve anestezi 
metotlarını müslüman cerrahlara tanıt- 
mışlardır. Bu devrin üç ünlü hekimi Ebü 
Bekir er-Râzi (6. 313 / 925), Ali b. Abbas 
el- Mecüsi (ö. 384/994) ve İbn Sinâ (6. 
428/ 1037) cerrah adına pek iltifat et- 
memekle birlikte bugün cerrahi vak'alar 
içinde mütalaa edilen birçok hastalık- 
tan bahsetmişler ve kitaplarında ayrı 
konular halinde cerrahın ve cerrahi tek- 
niklerin özelliklerini anlatmışlardır. Ali 
b. İsâ el-Kehhâl, Zehrâvi, İsmâil b. Ha- 
san el-Cürcâni, İbn Zühr, İbnü'l-Kuf ve 
İbnü'n-Nefis, İslâm'ın XI-XIII. yüzyıllar- 
da yetiştirdiği ünlü cerrahlardır. Bunlar- 
dan Ali b. İsâ, Cürcâni ve İbn Zühr göz 
cerrahisinde çok ileri idiler; İbn Zühr ay- 
rıca modern kliniklerin de kurucusu sa- 
yılır. İbnü'n- Nefis küçük kan dolaşımını 
keşfeden hekimdir. Endülüs ekolünün 
en önemli temsilcisi olan Ebü'l- Kâsım 
ez-Zehrâvi (6. 400/1010 civarı), yazdığı 
Kitâbü't-Tasrif adlı ansiklopedik ese- 
riyle tedavi, farmakoloji ve bilhassa cer- 
rahlık açısından çağdaşlarına ve daha 
sonraki meslektaşlarına uzun yıllar ör- 


nek teşkil etmiştir. Kiğâbü't- Tasrif'in 
“Makâle fî “ameli'l-yed” adıyla cerrahlı- 
ğa ayrılmış olan ve üç babdan meydana 
gelen otuzuncu makalesi kısa bir süre- 
de bütün İslâm dünyasına, hemen ar- 
dından da Batı dünyasına yayılmıştır. 
Müslüman cerrahların en üstünü olarak 
kabul edilen Ebü'l-Kâsım o kadar meş- 
hur olmuştu ki portresi Râzi ve İbn Sinâ 
ile beraber Milano Katedrali'ni süslemek- 
teydi. Kitabı XVII. yüzyılın sonlarına ka- 
dar Doğu'da ve Batı'da ders kitabı ola- 
rak okutuldu. Bu eserde birçok ameli- 
yat tarif edildiği gibi dağlama suretiyle 
tedavi üzerinde de durulmuş ve bu me- 
totla çeşitli hastalıkların nasıl tedavi edil- 
diği, kanamaların nasıl durdurulduğu 
açıklanmıştır; ayrıca eserde cerrahlık 
aletleri de resimleriyle tanıtılmıştır. İb- 
nü'l-Kuf ise devrinin en büyük cerrahı 
idi ve İslâmi tıp literatüründe yalnız cer- 
rahi konuların ele alındığı ilk tıp kitabı 
olarak bilinen e/-“Umde fi sınâ'atiI- 
cirâha (I-II, Haydarâbâd 1937) adlı eseri 
yazmıştı. 


İslâm medeniyetiyle tanışmaya başla- 
dığı VII-X. yüzyıllarda Avrupa, ilk defa 
İslâm ilminin kendi ilminden çok üstün 
olduğunu farketmiştir. VIII. yüzyılda Mi- 
lano'da, IX. yüzyılda Salerno ile Padova'da 
ve XII. yüzyılda Napoli'de kurulan tıp okul- 
larına İslâm dünyasındaki örneklerin bü- 
yük tesiri olmuştur. Salerno Tıp Okulu'- 
nun dört kurucusundan birinin Arap Ada- 
le olduğu rivayet edilir. Kartacalı Konstan- 
tin ve Cremonalı Gerard (6. 1187), Arap- 
ça tıp eserlerini ilk defa Latince'ye çe- 
viren Batılılar olarak ün yapmışlardır. 
Cremonalı Gerard'ın Tuleytula'da (To- 
ledo) Latince'ye çevirdiği eserlerin en 
önemlisi Zehrâvi'nin Kitâbü 1-Taşrif'idir. 
Liber Alsahavari de Chirurgia adıyla 
tercüme ettiği kitabın cerrahi kısmı ön- 


ce İtalyan, daha sonra da Fransız cer- 
rahlarını ileri derecede etkilemiştir. Af- 
rikalı Leon'a (6. 1549) atfedilip önce J. 
H. Hottinger, ardından da J. A. Fabricius 
tarafından Libellus de viris guibusdam 
illustribus apud arabes adıyla Latince'- 
ye çevrilen eserdeki Ebü'l- Kasım'a ait 
kısa biyografide kastedilen kişi Zehrâvi 
olduğu halde sonraki yazarların hiçbiri 
bu kısmı iktibas dahi etmemiştir. XII. 
yüzyılda Salerno Tıp Okulu'ndan yetişip 
ilk defa cerrahi dalında üstat unvanını 
alan Chirurgia'nın yazarı Guglielmo da 
Saliceto (6. 1277), XIV. yüzyılın en önem- 
li cerrahı olan ve Chirurgia Magna'yı 
yazan Guy de Chauliac (6. 1368) ve Fab- 
ricius ab Aguapendente (6. 1619), eser- 
lerinde ve uyguladıkları cerrahi metot- 
larında tamamen Zehrâvi'nin eserinden 
faydalanmışlardır. 


Türkler kurmuş oldukları hastahane- 
lerde cerrahlara ve kehhâllere (göz cer- 
rahları) ayrı kadrolar tahsis etmişlerdir. 
Bu durum gerek Selçuklu gerekse Os- 
manlı tıp müesseselerinde böylece de- 
vam etmiştir. Genellikle Arapça ve Fars- 
ça tıp kitaplarından istifade eden bu dö- 
nem cerrahları, eski metotları uygula- 
dıkları gibi cerrahlığa orijinal katkılarda 
da bulunmuşlardır. İlk Türkçe cerrahi ki- 
tabı, Amasyalı Sabuncuoğlu Şerefeddin'in 
Cerrâhiyye-i İlhâniyye'sidir (1465) ve 
Ebü'l-Kâsım ez-Zehrâvi'nin eserinin “Ma- 
kâle fi “ameli'l-yed” bölümünden esin- 
lenerek hazırlanmıştır. Sabuncuoğlu, ese- 
re kendi görüşlerini eklemesinin yanın- 
da ayrıca ameliyat ve dağlama sahnele- 
riyle cerrahlık aletlerini de minyatürler- 
le resmetmiştir. Yazar cerrahlığı tarif 
ederken, “Geldik ey tabib şol söze kim 
bu a'mâl-i cirâha vardır, kesmekten ve 
delmekten ve yakmaktan ibarettir” de- 
mektedir. Eserde cerrahlığın hemen her 


Cerrâhiyye-i İlhâniyye'de bir dağlamayı tasvir eden minyatürle bir çocuğun başındaki apsenin yarılmasını tasvir eden 


minyatür (Bibliothèque Nationale, Suppl., Turcs, nr. 963. vr. 30*, 53“) 
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dalından ameliyat örnekleri ayrıntılarıyla 
anlatılmaktadır (geniş bilgi için bk. CER- 
RÂHİYYE-i İLHÂNİYYE). Bu eserden baş- 
ka, geldikleri ve oturdukları yerlerin coğ- 
rafi konumu sebebiyle Hind'i, Çin'i ve Ba- 
tı'yı çok iyi tanıyan Türkler'in Selçuklu 
ve Osmanlı dönemlerinde gerek eski Yu- 
nanca, Arapça ve Farsça'dan tercüme, 
gerekse Türkçe telif şeklinde birçok cer- 
rahnâme Kaleme alınmıştır. Mukbilzâde 
Mü'min'in 841 (1437) yılında H. Murad'a 
ithaf ettiği Zahire-i Murâdiyye adlı ese- 
ri, saray hekimlerinden Bursalı Ali Efen- 
di'nin Dârüssaâde ağası Beşir Ağa adı- 
na yazdığı Cerrâhnâme ve Cerrah Me- 
sud'un Farsça'dan çevirdiği Terceme-i 
Hulâsa fi fenni'l-cirâha ile el-Umde fi 
sınâdatil-cerrâhin bunların en önemli- 
lerindendir. Fakat Osmanlı tıbbında cer- 
rahnâme denince akla ilk gelen eser, 
Cerrah İbrâhim'e ait Alâim-i Cerrâhin 
adlı tercüme eserdir. Bu eserin aslı, Il. 
Bayezid'in Mora seferi sırasında Modon 
Kalesi'nde ele geçirilen Eflâtun, Galen, 
Hipokrat ve İbn Sinâ'nın görüşlerini ih- 
tiva eden Yunanca ve Süryânice yazılmış 
Çindar isimli bir kitaptı. Cerrah İbrâhim 
bu kitaba, XIV-XV. yüzyılın ünlü Türk he- 
kimlerinden Hacı Paşa, Akşemseddin, Be- 
şir Çelebi, Hekim Şirvâni ve Sabuncuoğlu 
Şerefeddin'den yaptığı alıntılarla kendi 
tecrübe ve görüşlerini de ilâve ederek 
eserini meydana getirmiştir. Yirmi iki bö- 
lümden oluşan kitabın bir bölümü, diğer 
cerrahnâmelerden farklı olarak ok ve tü- 
fek yaraları ile tedavilerine dairdir. 


Türkiye'de modern cerrahi eğitimi, 
1832'de Topkapı Sarayı içinde Cerrah- 
hâne-i Âmire'nin kurulmasıyla başlar. 
Bu müessese 1836 yılında Tıbhâne ile 
birleştirilerek Otlukçu Kışlası'na taşın- 
dı ve Mekteb-i Tıbbiyye adını aldı. Daha 
sonra da bugün Galatasaray Lisesi'nin 
bulunduğu yerdeki Enderun Ağaları Mek- 
tebi'nin binasına nakledildi ve II. Mah- 
mud'un meşhur nutku ile açılan bu oku- 
la Mekteb-i Tıbbiyye-i Adliyye-i Şâhâne 
adı verildi; ilk otopsi dersleri de bu okul- 
da yapılmıştır. 1909 yılında Haydarpaşa'- 
daki binada birleştirilen askeri ve mülki 
(sivil) tıbbiyeler Tıp Fakültesi adını aldı. 
Tıp fakülteleri bu tarihten itibaren di- 
ğer branşların yanında cerrahlık eğiti- 
mini de sürdürmektedirler. Türkiye'de 
cerrah yerine operatör terimi ilk defa 
Cemil Topuzlu Paşa (1868-1958) tarafın- 
dan kullanılmıştır. 

Hekimbaşı Seyyid Mehmed Çelebi'nin 
1625'te yazdığı Enmüzecü't-tıb adlı ese- 
rin anatomiyle ilgili bölümünde verilen 
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bilgilerden, anatomi öğrenmek için sa- 
vaşta ölenler üzerinde teşrih (otopsi) ya- 
pılabileceği anlaşılmaktadır. Yine İbnü'n- 
Nefis'in XII. yüzyılda küçük kan dolaşı- 
mını keşfetmesi ve İbnü'l-Kuf'un ana- 
tomi çalışmaları, her ikisinin de ölüler 
üzerinde araştırma yapmış olduklarını 
gösterir. Haçlı seferleri sırasında Türk- 
İslâm hekimlerinin savaş alanından top- 
ladıkları düşman ölüleri üzerinde çeşitli 
çalışmalar yaptıkları bilinmektedir. 

İslâm cerrahisi başlangıçta İran ve Grek 
cerrahisinden etkilenmiş ve bu etkilen- 
me özellikle sistematik olarak yapılan 
tercümeler yoluyla başlamıştır. Fakat 
mesele bu tercümelerle bitmemiş, aynı 
konudaki çeşitli eserlerin karşılaştırıl- 
ması sonucu yanlışlar düzeltilmiş, ilâve- 
ler yapılmış ve bunun da ötesinde oriji- 
nal eserler meydana getirilmiştir. Bütün 
kaynakların ittifak ettikleri gerçek şu- 
dur ki Ortaçağ boyunca İslâm cerrahla- 
rı Avrupalılar'dan daima çok ileride bu- 
lunmuşlar ve Batı'da Rönesans'tan son- 
ra görülen ilerlemenin öncüleri olmuş- 
lardır. Cerrahi en önemli hamlelerini İs- 
lâm ülkelerindeki cerrahların elinde yap- 
mıştır. Anestezi altında sezaryenden ka- 
tarakt ameliyatına kadar birçok müda- 
haleyi başarabilmiş ve orijinal cerrahi 
eserleri kaleme almiş olan müslüman 
cerrahların geliştirdikleri birçok alet de 
zamanla değişerek günümüze kadar 
ulaşmıştır. 
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Osmanlılar'da Cerrahlık Mesleği. Cer- 
rahlık Osmanlılar'da maharet ve tecrü- 
be isteyen bir meslek dalı olarak görü- 
lürdü ve cerrah daha çok bir sanat er- 
babı sayılırdı. Bu sebeple cerrahlık mes- 
leği, ya sarayda ehl-i hiref* teşkilâtına 
bağlı olarak veya usta bir cerrahın ya- 
nında yahut babadan oğula geçen bir 
sanat şeklinde öğrenilirdi. Cerrahlar dâ- 
rüşşifâlarda, saraylarda, orduda veya 
“dükkân” denilen muayenehanelerinde 
çalışırlardı. Yara ve çıban tedavisi, fıtık 
rahatsızlıklarının iyileştirilmesi, diş çe- 
kimi, kan alma, sünnet gibi müdahale- 
ler cerrahın meşgul olduğu başlıca işler- 
di. Saray cerrahları ayrıca Enderun'a alı- 
nacak devşirmelerin ve hadım ağalarının 
muayenelerini de yaparlardı. Bunların 
âmirine sercerrâhin-i hâssa veya cerrah- 
başı denirdi. Ordu cerrahlığına saray cer- 
rahlarının en yeteneklisi, dârüşşifâlara 
ise usta ve tecrübeli cerrahlar tayin edi- 
lirdi. Buralarda çalışan birinci cerraha 
günde ortalama 7-8 akçe, ikinci cerra- 
ha ise 3-4 akçe ücret verilirdi. Dârüşşi- 
fâlarda görevlendirilen cerrahlarda gö- 
revlerini ihmal etmeme, hastalara karşı 
şefkatli ve merhametli olma gibi belirli 
ahlâki özellikler de aranırdı. 


Birun ağalarından olan saray cerrah- 
ları ehl-i hiref teşkilâtına bağlı idiler. Bu 
teşkilâtta ayrı bir cemaat oluşturan cer- 
rahlar, Enderun'un müteferrika* cema- 
ati içinde iken almaya başladıkları “mu- 
kaddemât-ı ulüm” derslerini tamamla- 
dıktan sonra gerek saray dahilinde ge- 
rekse dışarıda yapacakları hizmetler ge- 
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reği nazari ve uygulamalı eğitimlerini 
sürdürürlerdi. Topkapı Sarayı Müzesi Ar- 
şivi'ndeki ehl-i hiref mevâcib defterle- 
rinde, çeşitli yıllarda ehl-i hiref teşkilâ- 
tina bağlı olarak görev yapan cerrah, Üs- 
tat, şâkird ve müteferrikaların isimleri, 
aldıkları yevmiye miktarları ve kimlikle- 
ri hakkında bilgiler vardır. Bu defterle- 
re göre meselâ 1525'te cerrahların mev- 
cudu kırk beş, şâkirdlerin mevcudu ise 
beş iken 1596'da cerrah sayısının yet- 
miş dokuz, şâkirdlerinin ise otuz üç ki- 
şi olduğu görülmektedir. XVII. yüzyılda 
saray cerrahlarının mevcudu kırk elli ci- 
varında idi. Evliya Çelebi, dışarıda özel 
muayenehanesi olan cerrah esnafının 
700 kişi olduğunu ve İstanbul'da 400 
cerrah dükkânı bulunduğunu yazmak- 
tadır. Ona göre cerrahlar esnaf resmi- 
geçitlerine katılırlar, tahtırevanlar üze- 
rinde kerpeten, mengene, küskü, teste- 
re, eğe vb. çeşitli cerrahi aletler dizip ba- 
zı adamların kollarını, başlarını, ayakla- 
rını tedavi ederek gösteri yaparlardı (Se- 
yahatnâme, l, 532). 

Cerrahlar zaman zaman tabip, keh- 
hâl ve attarlar gibi hekimbaşı tarafın- 
dan imtihan edilir, yeterli bulunanlara 
hekimbaşının mührünü taşıyan bir izin 
belgesi verilir, cerrahlıktan anlamayan- 
lar ise cezalandırılırdı. 
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CERRAHPAŞA KÜLLİYESİ 


Cerrah Mehmed Paşa'nın 
İstanbul'da kendi adıyla anılan 
, Cerrahpaşa semtinde yaptırdığı külliye. 


i — 


Cerrahpaşa Camii, IH. Mehmed dev- 
rinde 1598-1599 yılları arasında dokuz 
ay kadar sadrazamlık makamında bulu- 
nan Cerrah Mehmed Paşa tarafından in- 
şa ettirilmiştir. Cami cümle kapısı üstün- 
deki Arapça kitâbesine göre 1002 (1593- 
94) yılında yaptırılmıştır. Avlu duvarı dı- 
şında bulunan çeşmenin manzum kitâ- 
besi de 1003 (1594-95) tarihini gösterir. 
Cerrah Mehmed Paşa Camii, Hassa Baş- 
mimarı Dâvud Ağa zamanında inşa edil- 
miştir. 

Cerrah Mehmed Paşa Camii 1070 (1660) 
yılındaki büyük yangın felâketinde içi- 
ne sığınanlarla birlikte yanmış ve erte- 
si yıl tamir edilmiştir. Kâtibzâde adlı bir 
şair tarafından yazılan ve Ayvansarâyi'- 
nin Mecmüa-i Tevârih'inde yer alan 
manzum “Târih-i İhrâk-ı Kebir” başlıklı 
destanda bu yangına temas edilmiştir 
(s. 423). Hatta Turhan Vâlide Sultan bir 
hayrat yaptırtmak istediğinde Cerrah- 
paşa Camii'ni ihya ettirmesi düşünül- 
müş, fakat sonra bundan vazgeçilerek, 
inşaatı uzun yıllardır durmuş olan yeni 
Vâlide Camii'ni tamamlatması daha uy- 
gun görülmüştür. 13-14 Ramazan 1196 
gecesi (22-23 Ağustos 1782) meydana 
gelen büyük yangında da Cerrahpaşa 
Camii'nin bir defa daha zarar gördüğü 
bilinmektedir. Bu büyük yangın felâket- 
lerinden sonra Cerrah Mehmed Paşa Ca- 
mii, 1894'te İstanbul'un tarihi eserlerin- 
de büyük tahribat yapan zelzelede tek- 
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rar zarar görmüş, minaresi ve son ce- 
maat yeri kubbeleri tamamen yıkılmış- 
tır. Minare XX. yüzyıl başlarında taş kü- 
lâhlı ve değişik bir üslüpta yeniden ya- 
pılmış, fakat son cemaat yeri olduğu gi- 
bi bırakılmıştır. Uzun yıllar son cemaat 
yerinin sadece mermer sütunları, demir 
gergi kirişleriyle birbirlerine bağlanmış 
olarak duruyordu. Cami 1958'den itiba- 
ren bir tamir görmüş, 1982'de de son 
cemaat yeri kubbelerinin ihyasına girişil- 
mek suretiyle mimarisi tamamlanmıştır. 

Cerrahpaşa Külliyesi cami, medrese, 
hamam, türbe, şadırvan ve çeşmeden 
meydana gelir; ancak bugün Aksaray- 
Kocamustafapaşa yolu, medrese ile kül- 
liyenin diğer binalarını birbirinden ayır- 
mış durumdadır. Cami altı pâyeli mer- 
kezi plan tipinin en başarılı örneklerin- 
dendir. Merkezde hafif basık olan ana 
kubbe sivri kemerler aracılığı ile altı pâ- 
yeye oturmaktadır. Kubbe baskısı altı 
yöndeki eksedralar üzerinden kemerler 
vasıtası ile duvarlara aktarılmıştır. Mih- 
rap kısmının üzerini örten güneydeki ek- 
sedra diğerlerinden farklı tutularak iki 
pâye arası genişliğinde yapılmış, ana me- 
kân içinde yer alan kuzeydeki eksedra- 
nın iki yanındaki köşeler ikişer küçük 
kubbe ile örtülmüş, batı ve doğuda bu- 
lunan dört eksedra ise karşılıklı olarak 
caminin ana mekân şemasına katılmış- 
tır. Camiyi iç taraftan saran ikinci kat 
koridoru kemerler vasıtasıyla taşınmak- 
tadır. Duvarların dış yüzlerinde içteki pâ- 
yelerin aksına gelen noktalara örme pâ- 
yeler konulmuş ve ağırlık bu pâyelere 
bindiğinden cephelere bol pencere aç- 
ma imkânı elde edilmiştir. Yapının ku- 
zeyinde sekiz sütunun taşıdığı altı kub- 
beli bir son cemaat yeri bulunmaktadır. 
Eksendeki girişin üzerini, altı kubbenin 
ortasında yer alan bir aynalı tonoz ör- 
ter. Son cemaat yeri harimden daha ge- 
niş yapılmıştır ve iki mihrap nişine sa- 
hiptir. Kuzeybatıda kare kaidesi duvar 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 
Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


Cerrahpaşa Camii'nin cümle kapısı üzerindeki kitâbe 


boyunca yükselen minare, kuzeydoğuda 
ise caminin ikinci katına geçişi sağlayan 
üstü kubbe örtülü bir merdiven bulu- 
nur. Minare onaltıgen gövdesi, stalaktit- 
li şerefesi ve şerefedeki şebekeli mer- 
mer korkuluklarıyla devrinin özellikleri- 
ni taşımaktadır. Cümle kapısı en dıştan 
iki sütunla sınırlandırılmıştır. Girişin iki 
yanında mukarnaslı nişler, üzerinde de 
iki satırlı kitâbe yer almaktadır. Kitâbe- 
nin üzerindeki dokuz kademeli stalak- 
titli mukarnasın iki yanında birer daire 
içinde sağda “Allah”, solda “Muhammed” 
ibareleri okunmaktadır. Cümle kapısı üç 
sıra mukarnaslı bir kuşakla son bulur. 
Caminin doğu ve batı cephelerinde üç 
sıralı olan pencerelerin alt ve orta sırası 
dikdörtgendir; üst sıra ise sivri kemerli 
ve ajurlu olarak düzenlenmiştir. İki cep- 
henin de orta kısmına, harime yanlar- 
dan girişi sağlayan kapılar açılmıştır. 
Mihrap kısmı dışa taşkın üç cepheli bir 
görünüm arzeder. Sütunçelerle sınırlan- 
dırılan mihrap altı kenarlıdır ve üstün- 
de mukarnaslı kavsara, önündeki seki- 
de de 80 cm. genişliğinde geometrik de- 
senli bir mermer mozaik bulunur. Külâh 
ve kasnak kısmı ahşap olan minberin 
merdiven alınlığı bitki motifleriyle süs- 
lenmiştir. Minberin yanlarındaki üçgen 
aynalıkları, geometrik yıldızdan gelişen 
ve gittikçe bitkileşen bir motif bezemek- 
tedir. 


Caminin kuzeyinde yer alan ve yol yü- 
zünden külliyenin diğer binalarından ay- 
rı kalan medresenin önünde bugün ka- 
pısı yola bakan, Üzeri açık küçük bir gi- 
riş avlusu bulunur. Tamamen kesme taş- 
tan inşa edilmiş olan öndeki bu kısmın 
cephesi, ortada kaş kemerli mermer bir 
taçkapı, iki tarafında iki niş ve birer pen- 
cere şeklinde düzenlenmiştir. Esas av- 
luya girişi sağlayan kapıya sekiz basa- 
maklı bir merdivenle çıkılır. Dikdörtgen 
planlı medrese klasik Osmanlı medre- 
sesi tipindedir. Ortadaki kare avlunun 
etrafını, her yönde dörder sütunun ta- 
şıdığı tuğla kubbelerle örtülü revaklar 
çevreler; sütun başlıkları baklavalıdır. 
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İçte duvarlar iki sıra tuğla, bir sıra taş 
kullanılarak örülmüştür. Revakların ar- 
kasındaki yine kubbe örtülü olan hücre- 
lerin birer kapı ve penceresi vardır; ay- 
rıca her hücreye bir ocak ve iki de do- 
lap nişi yapılmıştır. Hücre bulunmayan 
güneyde sadece giriş kapısı ve revak, 
kuzeyde ise revağa açılan basık kemerli 
bir kapıya sahip kare planlı dershane 
yer almaktadır. Binanın güneydoğu kö- 
şesine helâlar yerleştirilmiştir. Restore 
edilmiş olan medrese bugün İstanbul 
Üniversitesi Cerrahpaşa Tıp Fakültesi'- 
nin Tıp Tarihi Bilim Dalı Araştırma Mer- 
kezi ve Müzesi olarak kullanılmaktadır. 
Burada ayrıca Süheyi Ünver arşivi ile na- 
kışhânesi de bulunmaktadır. 

Cerrah Mehmed Paşa'nın türbesi, ca- 
minin kuzeybatı köşesine yakın bir yere 
avlu duvarlarına bitişik olarak sekizgen 
plan üzerine inşa edilmiştir. Klasik Os- 
manlı türbesi tarzında ve kesme taştan 
olan türbenin her yüzünde biri altta, di- 
ğeri üstte ikişer pencere yer alır; altta- 
kiler dikdörtgen ve döğme demir şebe- 
keli, üsttekiler ise sivri kemerli ve alçı 
şebekelidir. Üzeri kubbe ile örtülü olan 
türbenin içinde Mehmed Paşa ile evlâdı- 
na ait üç ahşap sanduka bulunmaktadır. 

Avlunun kuzeybatısında, her köşesin- 
de kısa bir mermer sütun olan onaltı- 
gen planlı mermer bir şadırvan havuzu 
vardır. Palmetlerden meydana gelen ha- 
fif kabartma bir kuşak havuzu çevreler. 
Avlunun duvarları kesme taştandır. Da- 
ha yüksekçe ve basık kemerli olan ku- 
zeydeki kapının doğusunda altı, batısın- 
da ise türbeye kadar dört pencere bu- 
lunmakta, bunları türbeye açılan iki pen- 
cere, iki niş ile bir açıklık takip etmek- 
tedir. Pencerelerin tamamı dövme de- 
mir şebeke ile kapatılmıştır. Avlu duva- 
rının kuzeybatı köşesi pahlanmak sure- 
tiyle buraya çeşme yerleştirilmiştir. Siv- 
ri kemerli çeşmenin nişinde iki servi ile 
bir vazo içinde lâle ve karanfil motifi yer 
alır. Avlunun batı duvarı gibi sağır olan 
kıble tarafındaki duvarlar caminin gü- 
neyinde bir platform teşkil edecek şekil- 
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de yapılmıştır. Doğu duvarında ise bir 
giriş kapısı daha bulunmaktadır. 


Bugün tamamen yıkılmış olan hamam, 
külliyenin doğu kısmına çifte hamam 
olarak inşa edilmiştir. Kaynaklarda mev- 
cut plan ve bilgilerden hamamların so- 
yunma kısımlarının kare planlı ve kub- 
beli, soğukluklarının üç bölümlü ve sı- 
caklıklarının da sekizgen kasnağa otu- 
ran pandantifli kubbelerle örtülü olduk- 
ları anlaşılmaktadır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Evliya Çelebi, Seyahatnâme, l, 309, 331 ; Ay- 
vansarâyi, Hadikatü'-cevâmi; |, 71, 423; a.mlf., 
Vefeyât-ı Selâtin, s. 16; a.mlf., Mecmuâ-i Te- 
vârih, s. 423; H. Glück, Die Baeder Konstanti- 
nopels, Wien 1921, s. 172; Süheyl Ünver, Cer- 
rah Mehmet Paşa Hamamı Hakkında, İstanbul 
1934; a.mlf., “Cerrah Mehmet Paşa Hamamı 
Hakkında”, İstanbul Belediye Mecmuası, sy. 
109, İstanbul 1933, s. 232-236; a.mlf., “İstan- 
bul Yedinci Tepe Hamamlarına Dair Bazı 
Notlar", VD, sy. 2 (1974), s. 248; Ahmet Kemal 
Aru, Türk Hamamları Etüdü, İstanbul 1949, s. 
65; Tahsin Öz, İstanbul Câmileri, Ankara 1962, 
I, 39; Doğan Kuban, “Kubbesi Altıgen Kaideye 
Oturan Camiler", Beitraege zur Kunstgeschichte 
Asiens-In Memoriam Ernst Diez, İstanbul 1963, 
s. 35-47; W. Müller-Wiener, Bildlexikon zur 
Topographie Istanbuls, Tübingen 1977, s. 392- 
394; Oktay Aslanapa, Osmanlı Devri Mimârisi, 
İstanbul 1986, s. 311-313; Muzaffer Erdoğan, 
"Mimar Davud Ağa Hayatı ve Eserleri", TM, 
XIE (1955), s. 179-204; R. Ekrem Koçu, "Cer- 
rahpaşa Camii”, İst A, VII, 3504-3505. 


m KÖKSAL SEYHAN 


CERRÂİ a 


(esi ) 
Takıyyüddin Ebü Bekr 
b. Zeyd b. Ebi Bekr el-Haseni 


el-Cerrât ed-Dımaşki 
(6. 883/1478) 


L Hanbelî fakihi. | 

Şeyh Ahmed el-Bedevi'nin soyundan- 
dır. Yaklaşık 825 (1422) yılında Filistin'- 
de Nablus şehrinin bugün yıkılmış olan 
kasabalarından Cerrâa'da doğdu. Bu isim 
bazı kaynaklarda Cirâ şeklinde geçtiği 
için nisbesi Cirâi şeklinde de kaydedil- 
mektedir. 

Cerrâi, Yahyâ el-Abdüsi'den Kur'an, 
Arapça tefsir, fıkıh ve fıkıh usulü oku- 
du. 842'de (1438) Dımaşk'a gitti, orada 
Takıyyüddin b. Kandes'ten meâni ve be- 
yân ilimlerini tahsil etti, fıkıh ve usül-i 
fıkıhtan icâzet aldı. Bu arada Şeyh Ab- 
durrahman b. Süleyman ve Şemseddin 
eş-Şeyli'den ders aldı. Daha sonra Dı- 
maşk'ta Hanbeli mezhebinin seçkin şah- 
siyetlerinden biri olarak ders ve fetva 
vermeye başladı, kadılık yaptı. 
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Cerrâi ile ilgili olarak bilgi veren Sehâ- 
vi, onunla aynı yaşta olduğunu, Dımaşk'a 
gittiğinde kendisine arkadaşlık ettiğini 
kaydeder. 861 (1457) yılında Kahire'ye 
giden Cerrâi, orada Seyyid en-Nessâbe, 
Alemüddin el-Bulkini, Celâleddin el- Ma- 
halli, Ümmü Haâni el-Hevriniyye, Takıy- 
yüddin el-Hısni ve İbn Hümâm'ın sohbet 
ve derslerinde bulundu. Kendisinden de 
pek çok kimse ders aldı. 


Birkaç defa hacca giden Cerrâi, 875- 
teki (1470) haccı sırasında mücâvir ola- 
rak kaldı ve Necmeddin İbn Fehd'den 
Ahmed b. Hanbel'in e/- Müsned'inin ta- 
mamını okudu, kendisi de öğrencilerine 
okuttu. 11 Receb 883 (8 Ekim 1478) ta- 
rihinde Dımaşk'ta vefat etti. Şiirle de 
uğraşan Cerrâf'nin çeşitli kasideleri ya- 
nında bazı manzum risâleleri de bulun- 
maktadır. 


Eserleri. 1. TuhfetüT-râki" ve's-sâcid 
fî ahkâmi'l-mesâcid. Mescidlerle ilgili 
hükümler, Mescid-i Harâm, Mescid-i Ne- 
bevi ve Mescid-i Aksâ'nın tarihçeleri, fa- 
ziletleri ve bunlarla ilgili dini hükümlere 
dair bir eserdir. Dört mezhebin görüş- 
lerine yer veren eser, mukaddimeden 
sonra dört bölüm (kitâb) ve yetmiş beş 
babdan oluşmaktadır (yazma nüshası için 
bk. Selâhaddin el-Müneccid, s. 257). 2. 
Kitâbü'1- Evâ'il. Kaynaklarda adı geç- 
meyen bu eserin müellif hattı bir nüs- 
hası Berlin Kraliyet Kütüphanesi'nde bu- 
lunmaktadır (nr. 9368). Kütüphanenin 
fihristini düzenleyen Ahiwardt, müelli- 
fin adını yanlışlıkla Huzâi diye göstermiş- 
tir (a.ge,, S. 257). 


Cerrâi'nin bunlardan başka kaynak- 
larda adları geçen diğer eserleri de şun- 
lardır: Gayetü'1- matlab fî ma “rifeti'l- 
mezheb (muhtasar bir fıkıh kitabıdır), Hil- 
yetü't-tırâz fi hallil-elgaz, Muhtaşaru 
Kitâbi Ahkâmi'n-nisâ” (Ebü'l-Ferec Íb- 
nü'l-Cevzi'nin Ahkâmü'n-nisâ” adlı eseri- 
nin muhtasarıdır), Şerhu Usüli İbni'1- 
Lahhâm, et-Terşih fi beyâni mesâ'i- 
li't-tercîh, Tashihu'1-hilâfi'l-mutlak, Ne- 
#â”isü'd-dürer fi muvâfakâti “Ömer. 
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CERULLI, Enrico 
(1898-1988) 

L İtalyan şarkiyatçısı. -j 


Napoli'de doğdu ve bütün öğrenimini 
bu şehirde yaptı. Instituto Universitario 
Orientale'de Carlo Alfonso Nallino ile 
Giorgio Levi della Vida'dan şarkiyat ilim- 
lerini okudu; Francesco Gallina'dan da 
özel olarak Habeşistan ve Somali üzeri- 
ne dersler aldı. Henüz on sekiz yaşında 
iken yaptığı Doğu Afrika halk türküle- 
riyle ilgili derleme, Ignazio Guidi tarafın- 
dan Accademia Nazionale dei Lincei'ye 
takdim edilmesine ve bu akademide baş- 
kanlık mevkiine kadar yükseleceği par- 
lak kariyerinin temelinin atılmasına yol 
açtı. Öğrenimini bitirdikten sonra Dışiş- 
leri Bakanlığı'nda görev aldı. Fakat Acca- 
demia Nazionale dei Lincei ile sıkı ilişki 
içinde bulunarak resmi görevinin yanı 
sıra ilmi çalışmalarını da yürüttü. Yılla- 
rını, diplomat olarak gittiği her yerde 
kültür mirasını inceleyerek bunları ilim 
âlemine sunmakla geçirdi. 

1920 yılında Somali'de başlayan ilk 
diplomatik görevi Etiyopya'da ve o dö- 
nemde Africa Orientale diye adlandırı- 
lan Eritre-Sudan yöresinde devam etti; 
1937'de Africa Orientale eyaletinin vali 
yardımcılığına getirildi. 1950-1955 yılla- 
rı arasında İran'da büyükelçi olarak bu- 
lundu ve İran edebiyatında önemli bir 
yer tutan “tâziye metinleri” adlı tiyatro 
eserleriyle ilgili olarak topladığı birçok el 
yazmasını Vatikan Kütüphanesi'ne hedi- 
ye etti. 1100 adet olan bu yazmalar, İtal- 
yan Türkologları Ettore Rossi ve Alessio 
Bombaci tarafından Elenco di drammi 
religiosi persiani (Vaticano 1961) adlı 
katalogla ilim âlemine tanıtılmıştır. Ac- 
cademia Nazionale dei Lincei'de başkan 
yardımcısı ve başkan olarak uzun yil- 
lar görev yapan Cerulli, ülkesiyle Avru- 
pa ve Amerika'daki çeşitli ilmi kuruluş- 
ların üyeliğine kabul edildi; ayrıca Brük- 
sel, Manchester, Roma üniversiteleri ta- 
rafından fahri doktorluk pâyesiyle ödül- 
lendirildi. Son yıllarını görme zorluğu ile 
geçirdi ve Roma'da öldü. 

Çok yönlü bir âlim olan Cerulli, İslâmi- 
yet'le ilgili çalışmalarında özellikle bu di- 
nin Somali ve Etiyopya'da yayılışı ÜZe- 
rinde durmuştur. En önemli başarısı İse 
İtalyan şairi Dante Alighieri üzerine, 1919 
yılında Asin Palacios'un eserinin yayım- 
lanmasından sonra çıkan, İlâhi Komed- 
ya'da İslâmi etki olup olmadığı konusun- 
daki tartışmalar sırasında orta yolu bul- 
muş olmasıdır. Cerulli, Dante'nin Arapça 


bilmediğini gerekçe göstererek onun İslâ- 
miyet'i tanımış olamayacağını iddia eden 
ilim adamlarına karşı, Ortaçağ'da özel- 
likle Endülüs'te Latince'ye çevrilen İslâ- 
mi eserlerin metinlerini tanıtarak cevap 
vermiş ve böylece en azından karşılıklı 
etkilenmenin söz konusu olabileceğini 
ortaya koymuştur. 

Eserleri. Başlıca eserleri şunlardır: La 
lingua e la storia di Harar (1936), La 
lingua e la storia dei Sidamo (1938), 
I Libro della Scala e la questione del- 
le fonti arabo-spagnole della Divina 
Commedia (Vaticano 1949), Somalia. 
Scritti vari editi e inediti (Roma 1957- 
1964), L'Islam di ieri e di oggi (Roma 
1971), Nuove ricerche sul Libro della 
Scala e la conoscenza dell'Islam in 
Occidente (Vaticano 1972), Una raccol- 
ta persiana di novelle tradotte a Ve- 
nezia nel 1557 (Roma 1975). 


Bazı önemli makaleleri de şunlardır: 
“La conquista persiana di Gerusalem- 
me ed altre fonti cristiane orintali in un 
episodio deli'Orlando Furioso” (Orientalia, 
n.s. XV [1946], s. 439-481); “Una nuova 
collezione di manoscritti della Biblioteca 
Vaticana” (Rendiconti dell’Accademia Na- 
zionale dei Lincei, seri 8, IX [1954], s. 507- 
515); “Le théâtre persan et ses origines” 
(La Novelle Clio, VII-IX [1955-1957], s. 181- 
188); “Oriente ed Occidente nel Medioevo” 
{Accademia Nazionale dei Lincei, XIIL. Con- 
vegno Volta [1957], s. 445-458); “Il teatro 
persiano. La sua genesi e la sua storia” 
(Cultura e Scuola, 1 [1961-1962], s. 106- 
11); “L'Islam nella storia dell'alto Me- 
dioevo” (Atti del XII. Convegno di Studio 
del Centro Italiano di Studi sulľ’Alto Me- 
dioevo. L'Occidente e l'Islam nell'Alto Me- 
dioevo, II [Spoleto 1965}, s. 983-1007). 


BİBLİYOGRAFYA : 

G. Gabrielli, Bibliografia degli studi orienta- 
listici in ltalia dal 1912 al 1934, Roma 1935, 
s. 18, 19, 57-60; Comissione Nazionale Italiana- 
per 'ÜNESCO, Contributo Italiano alla Conos- 
cenza delľOriente, Repertorio Bibliografico 
dal 1935-1958, Firenze 1962, s. 106-108, 157- 
158, 197; Academia Nazionale dei Lincei, Biog- 
rafie e Bibliografie degli Accademici Lincei, 
Roma 1976, s. 683-689; C. A. Nallino, "I prin- 
cipali risultati del viaggio di Enrico Cerulli 
nell'Etiopia Occidentale nel 1927-1928", OM, 
XIH (1933), s. 430-436; V. Vacca, "Notizie su 
E. Cerulli. Sue principali pubblicazioni", a.e., 
XVII (1937), s. 638-640; G. Levi della Vida, 
"Omaggio ad Enrico Cerulli", a.e., XLII (1963), 
s. 795-798; Lanfranco Ricci, “Enrico Cerulli e 
Vistituto per l'Oriente", a.e., LXX (1990), s. 1- 
6; "Cerulli Enrico", Dizionario Enciclopedico 
Italiano, HI, 101; "Cerulli Enrico”, Grande Di- 
zianorio Enciclopedico, Ul, 353; Filippo Ber- 
totti, “Cerulli", E/r, V, 332-333. 
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CERVEL b. EVS 
(bk. HUTAY'E). 


CESARET 
(bk. ŞECAAT). 


CESET 
(bk. CİSİM). 


CESSÂS 
(oela! ) 
Ebü Bekr Ahmed b. Ali er-Râzi 
(ö. 370/981) 


ii Hanefi fakihi ve müfessir. E 


İran'ın eski yerleşim merkezlerinden 
Rey'de doğdu (305/917). Bu sebeple Râ- 
zi nisbesiyle, mesleğinden dolayı da Ces- 
sâs (kireççi) lakabıyla anılır. Yirmi yaşla- 
rında iken Bağdat'a gidip devrin en bü- 
yük Hanefi fakihi Ebü'l-Hasan el-Ker- 
hi'nin derslerine devam etti ve onun ön- 
de gelen talebelerinden oldu. Kerhi'den 
başka Abdülbâki b. Kâni', Hâkim en-Ni- 
sâbüri, Ebü Ali el-Fârisi, Süleyman b. Ah- 
med et-Taberâni gibi tanınmış âlimler- 
den de ders aldı. Bağdat'ta görülen kıt- 
lık üzerine bir ara Ahvaz'a giden Cessâs 
bir süre sonra tekrar Bağdat'a döndü. 
Ardından hocası Kerhi'nin de tavsiyesi 
Nişâbur'a Giderek ondan hadis tahsil et- 
ti. Kerhi'nin vefatından sonra tekrar Bağ- 
dat'a döndü (344/955) ve onun yerine 
ders vermeye başladı. Ebü Bekir Mu- 
hammed b. Müsâ el-Hârizmi, Ebü Ab- 
dullah Muhammed b. Yahyâ el-Cürcâni, 
Ebü Ca'fer Muhammed b. Ahmed en- 
Nesefi, Ebü'l-Hüseyin Muhammed b. Ah- 
med ez-Za ferâni, Muhammed b. Ahmed 
el - Vâsıti, Ebü Ca'fer el-Üsrüşeni başta 
olmak üzere birçok talebe yetiştirdi. Za- 
manında Bağdat'ta en büyük Hanefi âli- 
mi kabul edilen Cessâs 7 Zilhicce 370'- 
te (13 Haziran 981) burada vefat etti. 


Hanefi fıkıh âlimlerini ilmi açıdan ye- 
di tabakaya ayıran tasnifte Cessâs'a dör- 
düncü tabaka olan ashâbü't-tahric” 
içinde yer verilmişse de bu husus tenkit 
edilmiş ve onun üçüncü tabakada (me- 
selede müctehid), hatta ikinci tabakada 
(mezhepte müctehid) yer alması gerekti- 
ği ileri sürülmüştür. Eserlerinde Hanefi 
mezhebine ait görüşleri savunurken za- 
man zaman taassup gösterdiği söylene- 


bilir. Özellikle İmam Şâfii'yi sık sık ten- 
kit etmesi, bu mezhep sahiplerinin kar- 
şı tenkitlerine sebep olmuştur. Kuvvetli 
bir muhakemeye ve üstün bir ikna ka- 
biliyetine sahip olan Cessâs, ileri sürdü- 
ğü görüşler arasında delillere dayalı ter- 
cihler yapmakta, sonradan çıkan mese- 
leler hakkında da mezhebin usulüne gö- 


re görüş belirtmektedir. Yer yer Hanefi 


mezhebine, hatta İslâm hukukçularının 
çoğunluğuna aykırı görüşler öne sürdü- 
ğü de görülmektedir. Meselâ En'âm sü- 
resinin 103. âyetini tefsir ederken Al- 
lah'ın âhirette de görülemeyeceğini söy- 
ler ve görüşüne uymayan âyet ve hadis- 
leri te'vil eder (Ahkâmü'l-Kur'ân, Ill, 4-5). 
Ona göre sihrin hakikati yoktur, sihir bir 
göz boyama ve aldatmacadan ibarettir. 
Hz. Peygamber'e büyü yapıldığına dair 
haberler uydurmadır (a.e, 1, 49). Bu gö- 
rüşlerinden dolayı Mu'tezile mezhebin- 
den olduğu ileri sürülmüşse de bu doğru 
değildir. Mu'tezile âlimlerine dair taba- 
kat kitaplarında kendisine yer verilmesi, 
mezhep mensuplarının sayılarını çoğalt- 
ma ve mezhebin ilmi değerini artırma 
gayretlerinin neticesi olarak açıklanabilir. 


Özel hayatında sadelikten ayrılmayan, 
her türlü günahtan titizlikle sakınan Ces- 
sâs devlet hizmetinden uzak durmuş, 
kendisine iki defa teklif edilen başkadı- 
lık görevini kabul etmemiştir. Tefsirin- 
de “emir bi'l-ma'rüf nehiy ani'l-mün- 
ker” konusuna sık sık yer vererek dev- 
let adamlarına karşı bu görevin ihmal 
edilişinin İslâm âleminde açtığı yaralara 
dikkat çeker. Dinden sapmalar göster- 
diklerini, iktidarlarının devamı uğruna 
büyük zulüm ve haksızlıklar yaptıklarını 
belirttiği Emevi halifelerine, özellikle de 
Yezid, Abdülmelik, Velid ve Hişâm'a ağır 
ithamlarda bulunurken Ömer b. Abdü- 
laziz'i bunlardan istisna eder. Muâviye'ye 


CESSÂS 


karşı da yer yer memnuniyetsizliğini his- 
settirmeye çalışır (a.e., IH, 246, 329, 400). 

Eserleri. 1. Ahkâmü”!- Kur'ân”. Ahkâm 
âyetlerinin tefsiridir. Hanefiler arasında 
çok rağbet gören ve birçok yazma nüs- 
hası bulunan kitap, ilk olarak bir heyet 
tarafından üç cilt halinde neşredilmiştir 
(İstanbul 1335-1338). Eseri ayrıca Muham- 
med es-Sâdık Kamhâvi de beş cilt ha- 
linde yayımlamıştır (Kahire, ts.; Beyrut 
1405 / 1985). 2. Usülü'l-fıkh*. En eski 
usül-i fıkıh kitaplarındandır. Ahkâmü'1- 
Kur'ân'a mukaddime olarak yazılan 
eserde usül-i fıkıh konularının tamamı- 
na yer verilmiştir. Kitap Üceyi Câsim en- 
Neşemi tarafından tenkitli olarak neş- 
redilmeye başlanmıştır (1-111, Küveyt 1405- 
1408/ 1985-1988). 3. Muhtasaru İhtilâ- 
fi'l-fukahâ?. Tahâvi'nin İhtilâfü'1-fuka- 
hâ? adlı eserinin muhtasarıdır (yazma 
nüshaları için bk. Güngör, s. 40). Pakistan- 
l araştırmacı Muhammed Sagir Hasan 
el-Ma'sümi, kitabın Dârü'i-kütübi'1-Mıs- 
riyye'de bulunan Il. cildinin bir bölümü- 
nü Tahâvi'nin eseri olarak neşretmişse 
de yine Pakistanlı âlimlerden Saidullah 
ve Muhammed Yüsuf el-Benüri, yayım- 
lanan eserin Cessâs'a ait muhtasar ol- 
duğunu tesbit etmişlerdir. Masümi'nin 
neşrettiği bölüm Muhtasaru İhtilâfi'1- 
fukahâ”nın Süleymaniye Kütüphanesi'n- 
deki nüshalarıyla karşılaştırıldığında gö- 
rülen benzerlik de Sajdullah ile Benüri'- 
nin kanaatini desteklemektedir. 4. Şer- 
hu Muhtasari't-Tahâvi. Tahâvi'nin Muh- 
taşar'ının önemli şerhlerinden biridir. 5. 
Şerhu Edebi'l- kadi. Hassâf'ın eserine 
yapılmış bir şerhtir. 6. Şerhu Câmi 'i'1- 
kebir. Muhammed b. Hasan eş-Şeybâ- 
ni'nin e/-Câmi'u'l-kebir'inin şerhidir 
(son üç kitabın yazma nüshaları için bk. 
Brockelmann, GAL, |, 178, 181; Sezgin, |, 
424, 437, 441, Güngör, s. 37, 39, 42). 
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CESSÂS 


Bunlardan başka kaynaklarda Cessâs'ın 
Şerhu'1- Câmi “i's- sagir, Şerhu Muh- 
taşari'l- Kerhi, Şerhu'l-esmâ”i'1- hüs- 
nâ, Şerhu'I- Menâsik li- Muhammed b. 
Hasan eş-Şeybâni, Cevâbâtü'l-mesâ?il 
adlı eserlerinden de söz edilmektedir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Cessâs, Ahkâmü'l-Kur'an, |, 4-5, 49, 69- 
71:11, 8, 34; HI, 4-5, 246, 329, 400; a.mif., Gsü- 
lü'l-fikh (nşr. Uceyl Câsim en-Neşemi), Kü- 
veyt 1405/1985, 1, 5-22; İbnü'n-Nedim, el-Fih- 
rist (Flügel), s. 208; Hatib, Târihu Bağdâd, IV, 
314-315; Şirâzi, Tabakâtü'l-fukahâ?, Bağdad 
1356, s. 122; İbnü'l-Cevzi, el-Muntazam, VII, 
105-106; Zehebi, A*lâmü'n-nübelâ”, XVI, 340- 
341; a.mlf., Tezkiretü'l-huffâz, Il, 959; Kure- 
şi, el-Cevâhirü'l-mudiyye, Haydarâbâd 1332, 
I, 84-85; II, 239; İbrâhim el-Mısri, Nazmü”l- 
cümân fi tabakâti aşhâbi'n-Nu“mân, TSMK, 
HI. Ahmed, nr. 2832, vr. 933-94; İbnü'l-Mur- 
tazâ, Tabakâtü'l- Mu'tezile, s. 118, 130; Ayni, 
“İkdü'l-cümân, TSMK, lll. Ahmed, nr. 2911, vr. 
934.94b; İbn Tağriberdi, en-Nücümü'z-zâhire, 
Kahire 1352 /1933, IV, 138; İbn Kutluboğa, Tâ- 
cü't-terâcim, s. 6; İbn Kemâl, Tabakâtü'l-Ha- 
nefiyye, Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 4820, 
vr. 849”; Dâvüdi, Tabakâtü'l-müfessirin, s. 55; 
Süleyman el-Kefevi, Kitâbü A'lâmi'l-ahyâr, 
TSMK, ll. Ahmed, nr. 2949, vr. 175-176”; Taş- 
köprizâde, Tabakâtü'l-fukahâ” (nşr. Ahmed 
Neyle), Musul 1380/1961, s. 66-67; Gazzi, et- 
Tabakâtü's-seniyye fi terâcimi'l-Hanefiyye (nşr. 
Abdülfettâh Muhammed el-Hulv), Kahire 1390 / 
1970, I, 477-480; Keşfü'z-zunün, |, 32, 46, 111, 
562, 568, 609; II, 1032, 1627, 1628, 1635; Lek- 
nevi, el-Fevâ"idü'l-behiyye, s. 27-28; Brockel- 
mann, GAL, |, 178, 181, 204; Suppl., l, 335; 
Sezgin, GAS, l, 424, 437, 441, 444-445; Mus- 
tafa el-Merâgi, el-Fethu'l-mübin fi tabakati'l- 
uşüliyyin [baskı yeri yok], 1366 / 1947, s. 203- 
205; M. Zâhid Kevseri, Makâlat, Kahire 1372, 
s. 254; M. Hüseyin ez-Zehebi, et-Tefsir ve'l- 
müfessirün, Kahire 1381/1961-62, Hl, 104- 
109; Ahmed Emin, Zuhrü'l-İslâm, Kahire 1966, 
|, 223; Mennâ' el-Kattân, Mebâhis fi “ulümi'l- 
Kur” ân, Beyrut 1393 / 1973, s. 377-378; Mevlüt 
Güngör, Cassâs ve Ahkâmu'i-Kur'an'ı, Ankara 
1989, s. 7-49; Saeedullah, “Life and Works of 
Abü Bakı al-Râzi al-Jassas", /S, XVI/2 (1977), 
s. 131-141; O. Spies, “al- Djasşas", £I? (İng.), 


I, 486. 
Lal MEVLÜT GÜNGÖR 


CESTÂNİLER 
(bk. DEYLEM). 


el- CEVÂBÜ'1-FESİH 
( gdl elsi ) 
Nu'mân b. Mahmüd el-Âlüsi'nin 
(6. 1317/1899) 
hıristiyan Abdülmesih b. İshak 
el-Kindi'nin risâlesine 


L reddiye olarak kaleme aldığı eseri. j 


Tam adı el-Cevâbül-fesih limâ lef- 
fekahü “Abdülmesik'dir. Halife Me'mün 
zamanında (813-833) Abbâsi emirlerin- 
den Abdullah b. İsmâil el-Hâşimi'nin İs- 


428 


lâm'a davet konusunda yazdığı risâleye 
hıristiyan Abdülmesih b. İshak el-Kindi'- 
nin İslâmiyet'e karşı Hıristiyanlığı yücel- 
ten ve İslâm'ı eleştiren cevabi risâlesine 
reddiye olarak kaleme alınmıştır. 
Müellif eserinin başında, Abdülmesih'in 
Londra'da ilk olarak 1880'de neşredilen 
risâlesini 1886'da gördüğünü, bilinen- 
lerden farklı bir şekilde İslâm'a saldıran 
bu risâleye cevap verme ihtiyacını his- 
settiğini belirtmektedir. Âlüsi kitabının 
başında eserine el-Kavlü'1-fesih fi Red- 
di “Abdilmesih adını verdiğini ifade et- 
tiği halde birinci cüzün sonunda eserin 
adını er-Reddü1-fesih “âlâ mâ leffeka- 
hü “Abdülmesih olarak zikretmekte, 
ancak 1306'da (1888) neşredilen eser 
el-Cevâbü'l-fesih limâ leftekahü “Ab- 
dülmesih ismini taşımaktadır. 


Yazar Kindi'nin risâlesinden pasajlar 
naklederek tenkidini yapmakta, itham- 
ları cevaplandırmaktadır. Kendisinden 
önce müslümanlar tarafından kaleme 
alınan reddiyelerden faydalanan müellif 
kaynaklarını belirtmekte ve bu eserler- 
den nakillerde bulunmaktadır. Fayda- 
landığı ve alıntılar yaptığı eserler arasın- 
da Şehristâni'nin el-Milel ve'n-nihal'i, 
İbn Kayyim el-Cevziyye'nin Hidâyetü1- 
hayârâ'sı, babası Şehâbeddin Mahmüd 
el-Âlüsi'nin Rühu'1-me “âni"si, Abdullah 
b. Abdullah et-Tercümân'ın Tuhfetü'1- 
erib'i, Şehâbeddin el-Karâfi'nin el- Ec- 
vibetü'1-fahira'sı, Takıyyüddin İbn Tey- 
miyye'nin el-Cevâbü's-sahih'i, Rahme- 
tullah el-Hindi'nin İzhârü'1- hakk'ı bu- 
lunmaktadır. 

Âlüsi yahudi ve hıristiyan fırkalarını, 
hiristiyan âmentüsünü, konsilleri, Hıris- 
tiyanlık'ta ortaya çıkan bid'atları, Nevfel 
et-Trablusi'nin Sevsenetü Süleymân fi 
Uşüli1-“akâ'id ve'l-edyân adlı eseriy- 
le Şehristânf'nin el-Milel ve'n-nihal'in- 
den naklen verdikten sonra Kindi'nin Ha- 
nif kavramı ile ilgili görüşlerini ve Hz. İb- 
râhim'in doksan yaşına kadar putperest 
olup Uzzâ denilen puta taptığı iddiasını 
reddeder. Sadece Hz. İshak'ın ve onun 
neslinin Hz. İbrâhim'e vâris olduğu yo- 
lundaki yahudi ve hıristiyan inancını eleş- 
tiren yazar, İshak'ın değil İsmâil'in kur- 
ban edilmek istendiğini, Hz. İbrâhim'in 
müslüman olduğunu delillerle ortaya ko- 
yar. Kitâb-ı Mukaddes'ten çeşitli delil- 
ler getirmek suretiyle teslis*i savunan 
Kindi'yi yine kutsal metinler ve akli de- 
illerle reddeden müellif Allah'ın sıfatla- 
rı konusundaki İslâmi inancı nakleder. 
Hz. İsâ'nın Allah'tan bir kelime” ve ruh 
oluşunu izah eder. Nübüvvet karşısında 


insanların tavırlarını, Hz. Muhammed'in 
peygamberliğine delâlet eden işaret ve 
müjdeleri nakleder. Taaddüd-i zevcât, 
ifk hadisesi, Hz. Muhammed'in zevcele- 
ri ve İslâmi cihad ile ilgili tenkitleri ce- 
vaplayan yazar Hz. Muhammed'in vefat 
ve defniyle ilgili ithamlarla sahâbeye yö- 
nelik iftiraları cevaplandırır. Hz. İsâ'nın 
çarmıha gerilmediğini, vahyin mahiyet 
ve şekillerini, Kur'an'ın mücize oluşunu, 
nesih, halku'i-ef'âl ve yalancı peygam- 
berlerle ilgili meseleleri açıklar. Hıristi- 
yanların ibadet öncesi temizlik kuralları 
ve ibadetleriyle ilgili durumlarını eleş- 
tirerek sünnet olmaya karşi tavırlarını 
tenkit eder ve Tevrat ile İncil'in tahrif 
edildiğini delilleriyle ortaya koyar. 


Müellif bu eserinde kendisinden önce 
yazılan reddiyelerden faydalanarak Hı- 
ristiyanlığın inanç ve ibadet esaslarını 
nakli ve akli delillerle tenkit etmekte, 
onların İslâm'a yönelttiği tenkitleri de 
aynı metotla çürütmektedir. 

İslâm - hıristiyan polemik tarihi içinde 
yer alan bu eser iki cüz bir arada tek 
cilt halinde yayımlanmıştır (Lahor 1306, 
482 sayfa). 
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lal ÖMER FARUK HARMAN 


el- CEVÂBÜ?s-SAHİH 


(5! oha ) 
İbn Teymiyye'nin 
(6. 728/1328) 


Hıristiyanlığa reddiye olarak 


kaleme aldığı eseri. 
L 1 


Tam adı el- Cevâbü's-sahih li-men 
beddele dine'1-Mesih olan eser, Sayda 
Piskoposu Pavlus'a (Paul) nisbet edilen 
bir risâleye cevap olarak yazılmıştır. Pav- 
lus (1140-1180), müslümanlar tarafından 
hıristiyanlara yöneltilmiş gibi gösterdiği 
bazı tenkit ve sorulara karşı Hıristiyan- 
lığı savunucu ve İslâm'ı tenkit edici ma- 
hiyetteki cevaplardan oluşan bir risâle 
yazmış, hıristiyan çevrelerde elden ele 
dolaşan bu risâle İbn Teymiyye'nin ifa- 
desine göre kendi ilim ve din adamları- 
nın temel mesnedi olmuştur (e/-Cevâ- 
bü's-şahih, 1, 19). Önceleri Pavlus'un bir 
arkadaşına gönderdiği bir risâle mahi- 
yetinde olan eser, yazarın çeşitli ülkele- 
re seyahati esnasında bir araya geldiği 
kişilerin görüşleri de katılmak suretiyle 
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kitap haline gelmiş ve el-Kitâbü1-Man- 
tiki ed-devle hâni'l-müberhen “anil- 
i'tikadi's-sahih ve'r-re?yi'l-müstakim 
adını almıştır (e/-Cevâbü'ş-sahih, |, 19- 
20). Bu kitap hakkında Karâfi (6. 684/ 
1285) tarafından el-Ecvibetü'!-fâhira 
“ani'l-es'ileti'!- fâcira adıyla bir reddi- 
ye yazmıştır. Ayrıca eser 1321'de Kıbrıs'- 
tan Şam'da bulunan İbn Teymiyye'ye 
gönderilince o da akli ve nakli delillerin 
bulunduğu bu kitaptaki iddialara cevap 
vermek üzere el-Cevâbü's-sahih'i ka- 
leme almıştır (I, 19). 

Eser, kitabın telif sebebini açıklayan 
bir mukaddime ve pek çok fasıldan oluş- 
maktadır. İbn Teymiyye bu reddiyesin- 
de Kıbrıs'tan gönderilen kitabın sistemi- 
ne bağlı kalmakla birlikte çok defa işle- 
diği konunun dışına çıkarak çeşitli açık- 
lamalarda bulunur. Genellikle tenkidine 
risâle yazarının sözünü naklederek baş- 
lar. Kitapta takip ettiği metot, iddiaları 
Kur'an, sünnet ve akli-mantıki delillerle 
çürütmektir; ancak yer yer daha önceki 
kutsal kitaplardan da deliller zikreder. 
Pek çok yerde de dine sonradan karı- 
şan bid'atları çürütmeyi hedef alan açık- 
lamalarda bulunur. 

el-Cevâbü'ş-sahih'in dört temel özel- 
liği vardır: Pavlus'un risâlesindeki iddia- 
ların tenkidi, hıristiyanların kendi iddia- 
ları için mesnet kabul ettikleri âyet ve 
hadislerin doğru olarak tefsir ve izahı, 
Tevrat ve İncil'deki bazı metinlerin yo- 
rumunda hıristiyanların düştükleri ha- 
taların tashihi, Yahudilik, Hıristiyanlık ve 
İslâm'daki nübüvvet müessesesinin mu- 
kayeseli tetkiki. Ancak kitabın temel he- 
defi Pavlus'un risâlesindeki görüşlerin 
reddedilmesidir. Bu risâlede altı temel 
iddia vardır. 1. Hz. Muhammed hıristi- 
yanlara değil sadece putperest Araplar'a 
gönderilmiştir. Nitekim Kur'an da bu- 
nu ifade etmektedir. 2. Hz. Muhammed 
Kur'an'da Hıristiyanlığı övmüş ve onla- 
rın kendi dinleri üzere kalmaları gerek- 
tiğini belirtmiştir. 3. Kutsal kitaplar ve 
peygamberlerin sözleri, Hıristiyanlığın 
benimsediği ekânim, teslis ve ittihad ko- 
nularının doğru olduğunu göstermekte- 
dir. 4, Hiristiyan inançları aklen ve şer'an 
doğrudur. 5. Hıristiyanlar muvahhiddir. 
Ekânim ise İslâm'daki teşbih ve tecsimi 
ifade eden naslara benzemektedir. 6. 
Mesih İsâ Hz. Müsâ'dan sonra kemal için 
gelmiştir. Artık ondan sonra yeni bir 
peygambere ihtiyaç yoktur. Sayda Pis- 
koposu Pavlus'un eseri, bazı noktalarda 
diğer hıristiyan polemik eserlerden fark- 
ılık arzeder. Meselâ o Hz. Muhammed'in 


nübüvwvetini ve tebliğ ettiği Kur'an'ın vah- 
yedilmiş olduğunu inkâr etmemekte, fa- 
kat Kur'an mesajının cihanşümul olma- 
dığını ve Hz. Muhammed'in sadece Arap- 
lar'a gönderilmiş bir peygamber oldu- 
ğunu ileri sürmektedir. Diğer taraftan 
Hıristiyanlık'taki teslis akidesinin tevhid 
inancı olduğunu iddia ederken “uknüm” 
terimini kullanmamakta, teslisi bir olan 
Tanrı'nın üç ismi olarak izah etmektedir. 

Dört cüzden oluşan el- Cevâbü's-sa- 
hih'in birinci cüzünde birinci, ikinci ve 
üçüncü iddialar; ikinci cüzünde dördün- 
cü iddia ve teslis inancı; üçüncü cüzde 
dördüncü iddia ile birlikte hulül mese- 
lesi, beşinci ve altıncı iddialar; dördün- 
cü cüzde ise yine altıncı iddia cevaplan- 
dırılmakta, bu arada Hz. Muhammed'in 
nübüwveti ve bu konudaki Kur'âni delil- 
ler incelenmektedir. İbn Teymiyye, Pav- 
lus'un Kur'an âyetlerini eksik ve yanlış 
yorumladığını belirterek Kur'âni mesa- 
jin ve Hz. Muhammed'in nübüwetinin ci- 
hanşümul olduğunu yine Kur'an âyetle- 
riyle göstermekte, teslisle ilgili iddiala- 
rın ise kendi kutsal kitaplarındaki müp- 
hem ifadelerden kaynaklandığını ortaya 
koyarak Kitâb-ı Mukaddes'ten aldığı de- 
lillerle teslis inancıyla ilgili iddiaları çü- 
rütmektedir. Pavlus eserinin son bölü- 
münde adalet dini ve fazilet dini olmak 
üzere iki çeşit din bulunduğunu, fazilet 
dininin adalet dininden üstün olduğu- 
nu, Hıristiyanlığın fazilet dinini temsil 
ettiğini, dolayısıyla fazilet dinine erişin- 
ce artık daha fazla dini terakkiye gerek 
olmadığını söyleyerek Hıristiyanlığın İs- 
lâm'dan öğreneceği hiçbir şeyin bulun- 
madığını ve İslâm'ın hıristiyanlar için lü- 
zumsuz olduğunu ileri sürmektedir. İbn 
Teymiyye ise Pavlus'un dinin mahiyetini 
yanlış anladığını belirtmekte, faziletsiz 
bir adaletin veya adaletsiz bir faziletin 
eksikliğini vurgulayarak İslâm'ın hem 
adaleti hem de fazileti tam olarak bir 
araya getiren yegâne din olduğunu or- 
taya koymaktadır. 

İbn Teymiyye bu çok geniş polemiğin- 
de yeni görüşler ileri sürmez. Bizzat ken- 
disi istifade ettiği İslâm bilginlerinin adı- 
nı verir, Eserde İbn Teymiyye'nin özel- 
likle Hasan b. Eyyüb, İbn Hazm ve İmâ- 
mü'I-Haremeyn el-Cüveyni'den faydalan- 
dığı görülmektedir. 

el- Cevâbü's-sahih'in birçok yazma 
nüshası mevcuttur (Brockelmann, lI, 123). 
Eser ayrıca Kahire'de dört cilt olarak 
neşredilmiştir (1322 / 1905, 1964). Kitap- 
taki Tevrat ve yahudilerle ilgili bilgiler 
Alfred Morabia tarafından “Ibn Taymiy- 
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ya, Les Juifs et la Tora” adıyla (St./ sy. 49 
(19791, s. 91-122; sy. 50 [1979], s. 77-107), 
Eutyches'nin görüşleriyle ilgili tenkitle- 
ri ise Gérard Troupeau tarafından “Ibn 
Taymiyya et sa Röfutation d'Eutych&s” 
adıyla incelenmiştir (BEO, sy. 30 (19781, 
s. 209-220). 
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s. 407-411. 
PA MEHMET AYDIN 


5 7 
> CEVÂD ALİ 
(us ole) 
Iraklı tarihçi 
(1907-1987). 
L žl 


Kâzımiye şehrinde doğdu; ilk, orta ve 
lise tahsilini Bağdat'ta yaptı. Daha son- 
ra aynı şehirdeki Dârülmuallimîne’l-âliy- 
ye'ye devam etti ve 1931 yılında bura- 
dan mezun oldu. 1933'te doktora yap- 
mak üzere Almanya'ya gitti; Hamburg 
Üniversitesi'nde Mehdi konusundaki Der 
Mahdi der Zwölfer Schia und seine 
vier Sabire adlı tezini 1939 yılında ta- 
mamladı ve Bağdat'a döndü. 1941'de 
tutuklandı, yaklaşık iki ay hapiste kaldı. 
Başta mezun olduğu Dârülmuallimine'!- 
âliyye olmak üzere çeşitli yüksek öğretim 
kurumlarında tarih hocalığı yaptı ve Bağ- 
dat Üniversitesi'nde profesörlüğe yük- 
seltildi. 1947 yılında Bağdat'ta kurulan 
el- Mecmau'I- İlmiyyü'!-Irâki'nin kurucu 
üyeleri arasında yer aldı ve bu müesse- 
senin genel sekreterliğine getirildi. Bu 
kurumun çıkardığı dergide birçok ilmi 
makale yazdı. 1957 ve 1958 yıllarında 
Amerika'da Harward Üniversitesi'nde mi- 
safir profesör olarak ders verdi. 26 Ey- 
lül 1987'de Bağdat'ta vefat etti. 


Tarih sahasındaki ilmi çalışmalarıyla 
tanınan Cevâd Ali araştırmalarını daha 
çok İslâm öncesi Arap tarihine hasret- 
miştir. Bu konudaki belli başlı kaynak 
ve araştırmalar yanında bilhassa müsteş- 
riklerin Arabistan'da yaptıkları arkeolo- 
jik çalışmaların sonuçlarından faydalan- 
mış, bu vesikalardaki bilgileri İslâm mü- 
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elliflerinin rivayetieriyle karşılaştırmış- 
tr. Ayrıca Güney Arabistan'daki Arap 
lehçeleri ve özellikle Yemen tarihiyle 
meşgul olmuştur. 

Eserleri, 1. Târihu1- “Arab kable'1-İs- 
lâm (I-VII, Bağdat 1950-1960). Cevâd Ali, 
daha sonra genişleterek yeniden kaleme 
aldığı ve el- Mufassal Hi târihi'l-“Arab 
kable'1- İslâm adıyla yayımladığı (1 -X, 
Beyrut 1968-1973) bu eserinde Câhiliye 
devri Arap tarihi kaynaklarını, Arap ya- 
rımadasının coğrafi durumunu, Arap- 
larin nesebini, tarihini, Sâmiler, Keldâ- 
niler, Farslar, yahudiler, Yunanlılar ve 
Romalılar'la münasebetlerini, Kuzey ve 
Güney Arabistan'da kurulan İslâm ön- 
cesi devletleri, Araplar'ın dini, siyasi, ik- 
tisadi, içtimai ve medeni durumlarını, 
Hicaz bölgesini, Mekke, Medine ve Tâif 
şehirlerini, Kâbe ve hac tarihini, Arap pa- 
nayırlarını ele alıp incelemiştir. 2. Târi- 
hu1-“Arab fi'i-İslâm: es-Siretü'n-nebe- 
viyye (Bağdat 1961); 3. Esnâmü'l-“Arab 
(Bağdat 1967). 4. Târihu's-salât fi'l-İs- 
lâm (Bağdat 1968). 

Bu kitaplar yanında Cevâd Ali, içlerin- 
de "Mevâridü Tarihi't-Taberi” (MMİ:r, | 
1950), s. 143-231; IE [1951], s. 135-190; 
iI (1954), s. 16-56; VIH [1961], s. 425-436) 
ve “Mevâridü Târīhi'l-Mes “üdi” (Sumer, 
XX/1,2 11964), s. 1-48) gibi değerli ma- 
kaleler kaleme almış, ayrıca İdrisi'nin Så- 
retü'l-arZ (Haritatü'!-“âlem) adlı eserini 
neşre hazırlamıştır (Bağdat 1951). 
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282-294. 7 
m Mustafa FAYDA 


CEVAD PAŞA 
(1851-1900) 


Osmanlı sadrazamı, müellif. 


Afyonkarahisarlı Kabaağaçlızâde Mi- 
ralay Mustafa Âsım Bey'in oğludur. Şam'- 
da doğdu. Henüz on bir yaşında iken ba- 
basını ve annesini kaybetti. Rumeli Ka- 
zaskeri (daha sonra şeyhülislâm) Âtıfzâ- 
de Hüsâmeddin Efendi tarafından hima- 
ye edildi. İlk öğrenimini Bursa'da yaptı, 
askeri idâdiyi bitirdikten sonra Mekteb-i 
Harbiyye'ye girdi. 1871'de burayı bitirdi 
ve Erkân-ı Harbiyye sınıfına dahil oldu. 
Daha sonra yâver-i harb-i şehriyâriliğe 
getirildi. Sarayda bulunduğu sırada sü- 
rekli okuyarak bilgisini genişletti. Bu ara- 
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da kaleme aldığı Ma'lümâtü'l-kâfiye fi 
memdliki1-Osmâniyye adlı eserini pa- 
dişaha takdim edince mükâfat olarak 
binbaşılığa yükseltildi. Bir süre Harbiye 
Mektebi'nde matematik hocalığı yap- 
tıktan sonra Beşinci Ordu Erkân-ı Har- 
biyyesi'ne gönderildi. Doksanüç Harbi'- 
ne Tuna cephesinde katıldı ve başarıları 
üzerine miralaylığa terfi etti. İstanbul'a 
dönünce Davutpaşa ve Rami'de istihkâm- 
lar yaptırdı. Savaştan sonra Sırbistan, 
Yunanistan, Rusya ve İran sınırları belir- 
leme komisyonlarında bulundu. Dönü- 
şünde bir süre Ceride-i Askeriyye ga- 
zetesinin başmuharrirliğini yaptı. 1884'- 
te Çetine sefirliğine gönderildi. Aynı yıl 
mirlivâlığa yükseldi. 1888'de Teftiş-i As- 
keri Komisyonu üyeliğine getirildi. 1889'- 
da ferik oldu ve ertesi yıl Girit Askeri Fır- 
kası Erkân-ı Harbiyye reisliğine tayin 
edildi. Burada aynı zamanda Girit vali ve- 
killiğini de üstlendi. 

Girit'teki çalışmaları II. Abdülhamid'i 
çok memnun eden Ahmed Cevad Paşa 
1891'de önce müşirliğe, ardından da sad- 
razamlığa getirildi. Sadrazamlık döne- 
minin en önemli hadisesi Ermeni mese- 
lesi ve bunun doğurduğu problemlerdir. 
Önce Merzifon, Yozgat ve Tokat'ta dış 
güçlerin tesiriyle ayaklanan Ermeniler 
daha sonra Sason Vak'ası'nı ortaya çı-- 
kardılar. İngiltere, Fransa ve Rusya'nın 
da bu olayları kışkırtmak istemeleri iç 
ve dış basında büyük yankılar uyandır- 
dı. Cevad Paşa bu olaylar sırasında padi- 
şahtan aldığı emirleri yerine getirmek- 
ten başka bir şey yapamadığı gerekçe- 
siyle saraya bir lâyiha sunarak sadâret 
mevkiinin yetkilerinin genişletilmesini 
isteyince 1895 yılında görevinden alındı. 
1897'de tekrar ortaya çıkan Girit mese- 
lesini halletmek üzere oraya gönderildi. 
Daha sonra Alman İmparatoru ll. Wil- 
helm'in Suriye eyaletini ziyareti sırasın- 
da onun mihmandarlığıyla görevlendiril- 
di, fakat Beyrut'a gönderilmeyerek mer- 


Cevad 
Paşa'nın 
türbesi - 

Fatih / 
istanbul 
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Cevad 
Paşa 


kezi Şam'da bulunan Beşinci Ordu ku- 
mandanlığına tayin edildi. Bu görevde 
bir buçuk yıl kadar kalabildi. Bir süre 
önce yakalanmış olduğu tüberkülozdan 
dolayı Beşinci Ordu müşirliğinden istifa 
ederek İstanbul'a döndü, bir buçuk ay 
sonra da 9 Ağustos 1900 günü Nişan- 
taşı'ndaki konağında vefat etti. Naaşı 
Fatih'teki Emir Buhâri Zâviyesi karşı- 
sında anne ve babasının mezarlarının 
yanındaki kabristana defnedildi. Daha 
sonra buraya bir türbe yapıldı. 

Zengin bir kütüphaneye sahip olan 
Cevad Paşa bunu dolaplarıyla birlikte İs- 
tanbul Arkeoloji Müzesi'ne bağışlamış- 
tır. Gerek yurt içinde gerekse yurt dışın- 
da yüksek nişanlarla taltif edilen Cevad 
Paşa zeki, çalışkan ve dürüst bir kimse 
idi. Sadrazamlığı sırasında Bâbiâli me- 
murlarının boş zamanlarında kitap oku- 
malarını sağlamak için Bâbıâli'nin bah- 
çesinde bir kütüphane yaptırmıştır. Ya- 
kın zamana kadar Başbakanlık Osmanlı 
Arşivi Daire Başkanlığı'nın idare ve oku- 
ma salonu olarak kullanılan bu bina ha- 
len aynı kurumun birimlerinden birini 
teşkil etmektedir. 

Cevad Paşa'nın kardeşi Şâkir Paşa da 
Osmanlı kumandanlarından olup bunun 
Halikarnas Balıkçısı olarak tanınan oğlu 
Cevat Şakir Kabaağaçlı son devir Türk 
hikâye ve roman yazarlarındandır. 

Eserleri. Arapça, Farsça, Fransızca, 
Rumca ve İtalyanca bilen Cevad Paşa 
oldukça hareketli geçen askeri ve siyasi 
hayatı boyunca bazı eserler de kaleme 
almıştır. 1. Tdrih-i Askeri-i Osmâni. On 
cilt içinde yirmi kitap halinde yazmayı 
tasarladığı, fakat muhtemelen günü- 
müze intikal eden üç cildini yazabildiği 
eserin |. cildinde (İstanbul 1297 r./ 1299) 
Yeniçeri Ocağı'nın kuruluşu, teşkilâtı, kış- 
laları, yeniçerilerin çeşitli yüzyıllardaki 
mevcutları, ulüfeleri, kıyafetleri, silâhla- 
ri, âdetleri, isyanları ve nihayet ocağın 
ortadan kaldırılması ile bu ocağa asker 
iltçilik 


yetiştiren Acemi Ocağı'nın teşkilâtından 
bahsetmektedir. Bu cilt yayımlandığı yıl, 
yeniçeri kıyafetleriyle silâhlarını ihtiva 
eden albüm şeklinde bir mecmua ile bir- 
likte Fransızca olarak Paris'te de neşre- 
dilmiştir (Etat militaire ottoman depuis la 
fondation de l’Empire jusqu’à nos Jours, 
1882). Târih-i Askeri-i Osmâni'nin H. 
cildi Nizâm-ı Cedid ve Asâkir-i Mansü- 
re-i Muhammediyye'nin teşkilâtlarına 
(İÜ Ktp., TY, nr. 4178), IH. cildi ise Sultan 
Abdülmecid dönemindeki Osmanlı as- 
keri teşkilâtına dairdir (İÜ Ktp., TY, nr. 
6127). 2. Târih-i Askeri Hulâsası (İstan- 
bul 1291, 1311). XVE yüzyıl sonuna kadar 
devletler arasındaki meşhur savaşlara 
ve askeri düzenlemelere dair bir eser- 
dir. 3. Ma'lümâtü'1- kâfiye fi memâli- 
ki'1-Osmâniyye (İstanbul 1289). Osman- 
lı Devleti'nin kara ve deniz kuvvetlerine, 
vilâyetlerine, dağlarına, nehirlerine, hal- 
kına, ürünlerine, yollarına ve bazı devlet 
ricâline dair ansiklopedik bir eserdir. Sul- 
tan Abdülaziz zamanında askeri idâdi- 
de ders kitabı olarak okutulmuştur. 


Cevad Paşa 1879'dan itibaren tarih, 
matematik, sanayi ve ahlâkla ilgili yazı- 
lar yazdığı ve ancak yirmi dört sayı ya- 
yımlayabildiği Yâdigâr adlı bir dergi çı- 
karmıştır. Ayrıca şu eserleri de kaleme 
almıştır: Riyâziyenin Mebâhis-i Daki- 
kası; Kimyânın Sanâyie Tatbikini Hâ- 
vi Mebâhis-i Müfide (İstanbul 1295), Se- 
mâ yahud Kozmografya (İstanbul 1296), 
Telefon. 
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E Ten x 
el- CEVAHIR 
(ali) 
Tantâvi Cevheri'nin 
(6. 1940) 
E Kur'ân-ı Kerim tefsiri. 


Kur'ân-ı Kerim'i başta müsbet ilimler 
olmak üzere çeşitli ilimlerdeki esaslar, 
nazariyeler ve gelişmeler çerçevesinde 
tefsir eden Tantâvi, eserinin mukaddi- 
mesinde ve çeşitli yerlerinde kendisini 
böyle bir tefsir yazmaya sevkeden âmil- 
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leri açıklarken kâinattaki hârikulâde ni- 
zam ve güzelliklere fitri bir ilgi duydu- 
ğunu, müslüman âlimlerin eserlerinde 
bu hususlara önem vermediklerini, on- 
ların daha çok fıkıh ilmi üzerinde dur- 
duklarını ve bu konuda pek çok eser yaz- 
dıklarını söyler. Kur'ân-ı Kerim'de ahkâm 
âyetlerinin sayısının 150 civarında oldu- 
ğunu belirten Tantâvi buna karşılık he- 
men her sürede kâinatı, canlı cansız var- 
lıkları ve çeşitli yönleriyle insanı ele alan 
pek çok âyet bulunduğunu, hatta bun- 
lardan 750'sinin bu konulara açıkça yer 
verdiğini, bu durum karşısında müslü- 
manların fıkıh ilminde çok şey bildikleri 
halde pozitif ilimlerde cahil kalmaları- 
nın aklen ve dinen izah ve tasvip edile- 
meyeceğini ortaya koyar (meselâ bk. el- 
Cevâhir, “Mukaddime”, I, 2-3; Il, 203, 207; 
XV, 53 vd.) ve eserinde bütün ilimleri 
mezcetmeye, din ile ilmin birbirine zıt ol- 
madığını anlatmaya çalıştığını belirtir. 


Tantâvi eserinde süreleri bölümlere 
ayırır ve bu bölümlerdeki âyetleri önce 
dirâyet tefsirlerindeki anlayış ve meto- 
dun dışına çıkmadan muhtasar bir şe- 
kilde tefsir eder. Daha sonra tefsir etti- 
ği bazı lafızlar münasebetiyle “letâif” adı- 
ni verdiği (el-Latifetü'l-ülâ, el-Latifetü's- 
şâni... gibi) başlıklar altında faydalı gör- 
düğü meselelere herhangi bir ilgi kur- 
madan geçer, âyetlerden aldığı ilhamla 
çeşitli konularda geniş bilgiler verir. Ye- 
ri geldikçe Doğu ve Batı âlimlerinin fi- 
kirlerinden, Tevrat ve İncil'den, özellikle 
Barnaba İncili'nden nakillerde bulunur. 
Tantâvi, cemiyetin ıslahı, bid'at, hurafe 
ve taklitle mücadele konularında Mu- 
hammed Abduh'un yolunda yürümüş- 
tür. e/- Cevâhir ayrıca çeşitli resimler, 


el- CEVÂHİR 


haritalar ve şekillerle istatistiki bilgileri 
ihtiva eden bir ansiklopedi görünümün- 
de olup belki de dünyada ilk resimli tef- 
sir kitabı olma özelliğini taşımaktadır. 

Tantâvi işâri tefsir” ekolünün bazı 
temsilcilerinin tasavvufi tefsirde yaptık- 
larını ilmi tefsirde tek başına yapmış, 
Kur'an'ın ilmi ve kevni i'câzını geniş ola- 
rak belirtmeye çalışmış ve bunda bir öl- 
çüde başarılı da olmuştur. Ancak eser 
tefsir ilmi sahasında hiç kimsenin uy- 
gulamadığı metodundan dolayı bazı ten- 
kitlere uğramış, Fahreddin er-Râzi'ye 
yöneltilen tenkitlere Tantâvi de mâruz 
kalmıştır. Nitekim M. Reşid Rızâ, “Fah- 
reddin er-Râzi'nin tefsiri için onda tef- 
sirden başka her şey vardır denilmiştir. 
Gerçekte bu değerlendirme onun ese- 
rinden çok bu tefsir için uygundur" de- 
mekte, içinde tefsirle ilgisi olmayan bil- 
giler bulunduğunu ve Kur'an'ın anlaşıl- 
ması konusunda ona güvenilemeyeceğini 
belirtmektedir (e/-Menâr, XXX, 515-517). 
Mâlik b. Nebi de eserin belli bir meto- 
dunun bulunmadığını söyler (Kur'ân-ı Ke- 
rim Mucizesi, s. 21). 

el-Cevâhir'e yöneltilen tenkitlerin ha- 
reket noktası, metodunun klasik tefsir 
metotlarına uymamasıdır. Bu eserin ilmi 
tefsir ekolünün ilk tefsiri olduğu göz 
önüne alınırsa bu konuda gösterilen has- 
sasiyeti tabii karşılamak gerekir. Âyet- 
lerin müsbet ilimlere işaret eden yönle- 
rini ayrıntılı bir şekilde ortaya koyması 
ve ilmi tefsir hareketinin kendisiyle bir 
ekol hüviyeti kazanması sebebiyle el- 
Cevâhir'in tefsirler arasında önemli bir 
yere sahip bulunduğu kabul edilmelidir. 
Halen İran'da en çok okunan tefsirler- 
den biri olduğu bilinen eser, 1922'den 
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1925'e kadar aralıksız devam eden bir 
çalışma sonunda tamamlanmış ve 1351 - 
1352'de (1932-1933) Kahire'de yirmi beş 
cilt halinde basılmıştır. Tantâvi daha son- 
ra eserine Mülhaku')-Cevâhir fi tefsi- 
ri1-Kur'ân adıyla bir cilt daha eklemiş 
ve bu cilt de basılmıştır (Kahire 1354 / 
1935). 
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CEVÂHİR BEDESTENİ ri 


Fâtih Sultan Mehmed 
tarafından yaptırılan, 
İstanbul'da Büyük Çarşı'nın 
etrafında oluştuğu 
iki büyük bedestenden biri 


(bk. BEDESTEN; BÜYÜK ÇARŞI). 


CEVÂHİRÜ'1-AKÂİD 
(bk. el-KASİDET Ü'n-NÜNİYYE). 


CEVÂHİRÜ"1-EBRÂR 
(Ohal ) 
Hâzini'nin Ahmed Yesevi 


ve Yeseviyye tarikatı 


hakkındaki temel eseri. 
LE a 


I. Murad'a (1574-1595) takdim edil- 
mek üzere kaleme alınan eserin tam adı 
Cevâhirü'l-ebrâr min emvâci'l-bihâr'- 
dir. Müellif eserin mukaddimesinde ken- 
di künyesini Sultân Ahmed b. Mevlânâ 
Mahmüd b. Sultân Hacı Şâh el-Kureşi 
sümme'i-İskenderi el-Mâverâünnehri eş- 
şehir bi-Hâzini şeklinde kaydetmiştir. 
Kaynaklarda eser ve müellifi hakkında 
bilgi yoktur. Ancak Cevâhirü7-ebrâr'ın 
muhtevasından, Hâzini'nin Orta Asya'da 
tasavvuf hareketinin çok etkili olduğu 
bir dönemde yetiştiği, daha on iki yaş- 
larında iken yaşadığı bir cezbe halinden 
sonra Yesevi şeyhlerinden Seyyid Man- 
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sür Kaşıktırâş'a intisap ettiği, evliya men- 
kıbelerini severek okuduğu, on dokuz 
yaşında sülükünü tamamlayarak icâzet 
aldığı anlaşılmaktadır. Daha sonra şey- 
hinden menâkıbnâme yazma izni aldığı- 
nı söyleyen Hâzini Mâverâünnehir böl- 
gesinden ayrılıp Il. Selim devrinde İstan- 
bul'a gelmiş, II. Murad devrinde muta- 
savvıflara verilen değeri görünce padi- 
şaha takdim etmek üzere eserini kale- 
me almıştır. 


Cevâhirü'l-ebrâr, Orta Asya Türk dün- 
yasının en büyük velisi Ahmed Yesevi'- 
nin hayatı, şahsiyeti ve menkıbeleriyle 
kurucusu olduğu Yeseviyye tarikatının 
tarihi, âdâb ve erkânı hakkında en eski 
ve orijinal bilgileri ihtiva eder. Bilinen 
tek yazma nüshası İstanbul Üniversitesi 
Kütüphanesi'nde (TY, nr. 3893) bulunan 
eser, Mahmüd b. Hasan b. Şeyhi en-Nak- 
şibendi tarafından Rebiülevvel 1002 (Ara- 
ık 1593) tarihinde istinsah edilmiştir. 
Muhtemelen oldukça yıpranmış bir du- 
rumda olduğundan sonradan varakların 
çerçeve kısmı kesilerek metin kısmı çı- 
karılmış ve hazırlanan başka bir çerçe- 
veye yerleştirilerek yeniden ciltlenmiş- 
tir. Bu işlem sırasında varakların sıra- 
sı yer yer karıştırılmış, eseri keşfeden 
Fuat Köprülü varaklara sayfa numarası 
vermiştir. 342 sayfadan meydana gelen 
Cevâhirü'l-ebrâr'ın 222. sayfaya kadar 
olan kısmı Türkçe, devamı Farsça'dır. 


M. Fuad Köprülü, Türk Edebiyatında 
İlk Mutasavvıflar adlı kitabının Ahmed 
Yesevi'nin hayatı ve Yeseviyye tarikatı ile 
ilgili bölümünü, önemini özellikle vurgu- 
ladığı bu eserdeki bilgiler çerçevesinde 
ele almıştır. Köprülü'nün adı geçen ese- 
rinin ilk basımı sırasında (İstanbul 1919) 
Hâlis Efendi Kütüphanesi'nde bulunan 
Cevâhirü'l-ebrâr, daha sonra bu kütüp- 


Cevâhirü'i- 
ebrâr'ın 

ilk sayfası 
(HÜ Ktp.. TY, 
nr. 3893) 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 
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hane ile birlikte İstanbul Üniversitesi Kü- 
tüphanesi'ne intikal etmiştir. Köprülü'- 
nün vefatından sonra eserinin 3. bası- 
mına (Ankara 1976) yapılan dipnot ilâve- 
lerinde Cevâhirü'!-ebrâr'ın yanlış ola- 
rak Süleymaniye Kütüphanesi'nde bulun- 
duğunun belirtilmesi (s. 368) esere ula- 
şılmasını imkânsız kılmış, bunun sonu- 
cu olarak da Ahmed Yesevi ve Yeseviy- 
ye hakkında çalışma yapan bütün araş- 
tırmacılar Köprülü'nün verdiği bilgilerle 
yetinmek zorunda kalmışlardır. 
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© el-CEVÂHİRÜ’I-HİSÂN 


(ölesi yaly ) 
Ebü Zeyd es-Seâlibi'nin 
(6.875/1470) 
Kur'an tefsiri 
(bk. SEÂLİBİ, Ebü Zeyd). | 


CEVÂHİRÜ'1- KELÂM 
( eala ) 
Eş'ari kelâmcılarından 
Adudüddin el-İci'nin 
(6. 756/1355) 


kelâma dair muhtasar eseri. E 


Müellifin talebelerinden İlhanlı Veziri 
Giyâseddin Muhammed b. Reşidüddin 
adına kaleme alınan risâle bir giriş ve 
üç bölümden oluşur. Kelâm ilminin tarifi, 
bilginin tanımı, kısımları, nazarla iliş- 
kisi ve delilin çeşitlerine ayrılan girişten 
sonra birinci bölümde felsefenin mantık 
ve fizik (tabiiyyât) alanlarına giren şu ko- 
nulara yer verilmiştir: Vücud- adem, må- 
hiyet- ma'düm, vücüb-imkân, kıdem- hu- 
dûs, vahdet- kesret, illet-ma'lül, araz ve 
çeşitleri, cevher ve cisimlere dair hüküm- 
ler, felekler, unsurlar, arz, mürekkeb var- 
lıklar, nefis, akıl, cin ve şeytan. İkinci bö- 
lümde Allah'ın varlığı, selbi ve sübüti sı- 
fatları, kulların fiilleri, vücüb alellah, Al- 
lah'ın fiilleri ve isimleri gibi konular İşlen- 
miştir. Üçüncü bölümde nübüvvet, Hz. 
Muhammed'in peygamberliği, mücize, 
nübüweti inkâr eden Brahmanizm'in red- 
di, peygamberlerin mâsum oluşu, taf- 
dil, kerâmet, âhiret halleri, cennet, ce- 
hennem ve iman bahisleri incelenmiştir. 
Eser imâmet konusu ile son bulmakta- 
dır. Bu konular genellikle kelâmcılarla 
filozofların görüşleri dikkate alınarak 


kısaca anlatılmış, benimsenen görüşlerin 
Giltçilik 


delillerine ve karşı görüşlerin tenkidine 
fazlaca yer verilmemiştir. Felsefe ile ke- 
lâm konularını birleştiren müteahhir dö- 
nemin diğer kelâm kitapları gibi bu eser- 
de de felsefe ve mantık bahislerine ge- 
niş ölçüde yer verilmesine karşılık asıl 
kelâmi konuları kapsayan ikinci ve üçün- 
cü bölüm kitabın sadece üçte birini teş- 
kil etmektedir. 


Cevâhirü'1- kelâm üslüp, tertip, ifa- 
de ve muhteva bakımından aynı müelli- 
fin el-Mevâkıf adlı kitabının özeti ma- 
hiyetindedir. Nitekim bazı yazma nüs- 
halarında adı Muhtaşarü'!- Mevâkıf di- 
ye kayıtlıdır (bk. Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, 
nr. 820). 


Süleymaniye (Antalya (Tekelioğlu, nr. 
823/7, Fâtih, nr. 2924, Lâleli, nr. 2171) ve 
Topkapı Sarayı Müzesi (Emanet Hazine- 
si, nr. 862) kütüphanelerinde, ayrıca Dâ- 
rü'l-kütübi"i- Mısriyye'de (nr. 59, 820, 839) 
çeşitli yazma nüshaları bulunan eser, 
Ebü'l-Alâ Afifi tarafından sadece Dârür'l- 
kütübi"1- Mısriyye'deki bir nüshasına (nr. 
820) dayanılarak Mecelletü Külliyyeti'1- 
âdâb (el-Câmiatü'l-Mısriyye) içinde yayım- 
lanmıştır (Kahire 1934, 11/2, 133-243). İb- 
râhim b. Mustafa el-Halebi, Cevâhirü'1- 
kelâm'ı el-Mevâkıf ve Şerhu'1- Mevâ- 
kıf'tan yaptığı iktibaslarla şerhetmiştir. 
Silkü'n-nizâm fi şerhi Cevâhiri'1- ke- 
lâm adını verdiği bu şerhin yazma nüs- 
haları da Topkapı Sarayı Müzesi Kütüp- 


hanesi (Emanet Hazinesi, nr. 858, 865) ile 
Dârü'i-kütübi'1- Mısriyye'de (nr. 820) mev- 
cuttur. 
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ME q 
el-CEVAHİRÜ'1-MUDIYYE 
( iadh ala ) 
Abdülkadir el-Kureşi'nin 
(6. 775/1373) 
Hanefi hukukçularının 


biyografilerine dair eseri. 


L. Hi 


Tam adı el-Cevâhirü'l-mudıyye fi ta- 
bakatil- Hanefiyye olan eser, Hanefi 
âlimlerinin biyografileri konusunda ya- 
zılan ilk tabakat kitabı kabul edilmek- 
tedir. Kaynaklarda bundan önce Necmed- 
din İbrâhim b. Ali et-Tarsüsi (6. 758/ 
1357) ve Selâhaddin İbnü'1-Mühendis'in 
(6. 769/ 1368) birer biyografik çalışması 
olduğu kaydedilmekteyse de (Keşfü'z-zu- 
nün, Il, 1098-1099, 2019) bunlar günümü- 
ze kadar gelmemiştir. Bu eseri kaleme 
almasına gerekçe olarak, diğer mezhep- 
lerin aksine, Hanefi mezhebine ait bir 
tabakat kitabı bulunmayışını gösteren 
Kureşi'nin adı geçen çalışmaları görme- 
diği anlaşılmaktadır. 


Cevâhirü'l-kelâm adlı eserin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 2171) 
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el -CEVÂHİRÜ'1- MUDIYYE 


Müellif eserini hazırlarken muhtelif 
ilim dallarına ait 170 civarında (listesi 
için bk. el-Cevâhirü'l-mudıyye, nâşirin gi- 
rişi, s. 61-74) yazılı kaynak yanında, baş- 
ta kendisini bu yönde teşvik eden hoca- 
ları, arkadaşları ve meslektaşları olmak 
üzere çeşitli sözlü kaynaklara da başvur- 
muş, çağdaşı olan bazı biyografi sahip- 
leriyle de bizzat görüşmüştür. Bununla 
birlikte fazla orijinal bilgi ihtiva etme- 
yen eserde özellikle mahalli İran tarih- 
lerinden bolca malzemeye rastlanmak- 
tadır. 


Alfabetik olarak düzenlenen eser, bi- 
rinci bölümünde esmâ-i hüsnâ, ikincisin- 
de Hz. Peygamber'in isimleri, üçüncüsün- 
de Ebü Hanife'nin menkibelerinin yer al- 
dığı üç bölümlük bir mukaddime ile baş- 
lamakta, daha sonra Ebü Hanife'den iti- 
baren 771 (1370) yılına kadar yaşamış 
2124 âlimin biyografisine yer verilmek- 
tedir. Bu arada müellifin Hanefi zannet- 
tiği veya Hanefi mezhebiyle ilgili eserle- 
ri bulunan bazı âlimlerin hayat hikâyele- 
rine de rastlanmaktadır. Biyografilerde 
genellikle biyografi sahibinin adı, kün- 
yesi, lakabı, nesebi, vefat yeri ve tarihi, 
çocukları, hocaları, talebeleri, ilmi kari- 
yeri, kişiliği, aldığı görevler, eserleri vb. 
bilgiler yer almaktadır. 

Eserde biyografilerin alfabetik olarak 
düzenlendiği ana kısımdan sonra ayrı bö- 
lümler halinde künyeleriyle tanınanlar, 
kadınlar, nisbeleri, lakapları ve “falanın 
oğlu” diye tanınan âlimler zikredilmek- 
te, sonunda da çeşitli bilgilere yer veri- 
len ve “el-Câmi'” başlığını taşıyan bölüm 
bulunmaktadır. Eserin Haydarâbâd bas- 
kısının sonunda ise (s. 450-563) Ali el- 
Kâri'nin Ebü Hanife ve talebelerinin me- 
nâkıbına dair bir zeyli vardır. 

İbn Dokmak'ın (6. 809/ 1407) Nazmü'l- 
cümüân fi tabakâti ashâbi İmâmina'n- 
Nu “mân (Süleymaniye Ktp., Turhan Sul- 
tan, nr. 251; Serez, nr. 1827) ve Firüzâbâ- 
di'nin (6. 817/1415) el-Mirkâtü'l- vefiy- 
ye fi tabakati'l- Hanefiyye (Süleymani- 
ye Ktp., Refsülküttâb, nr. 671/1, 672) ad- 
lı eserleri, el- Cevâhirü'l- mudıyye'nin 
birer muhtasarı mahiyetinde olduğu gi- 
bi İbrâhim b. Muhammed el-Halebi de 
(6. 956/ 1549) eseri ihtisar etmiştir (Sü- 
leymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 1941/ 
l ; Esad Efendi, nr. 605 / 1, 3699/49). 

el- Cevâhirü'l- mudıyye'nin ilk ilmi 
neşri Abdülfettâh Muhammed el-Hulv 
tarafından, oldukça hatalı olan ilk bas- 
kısı ile (1-11, Haydarâbâd 1332/1914) üç 
yazma nüshasına dayanılarak gerçekleş- 
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el- CEVÂHİRÜ l- MUDIYYE 


tirilmiştir (1-H, Kahire 1398-1399 / 1978- 
1979). Yayımlanan ilk üç ciltte eserin ana 
kısmını oluşturan alfabetik bölüm yer 
almaktadır. 
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Kurashi", £/? (İng.),I, 70. 

m CELAL ERBAY 
© Be ağ F| 
CEVAHİRÜ't- TEVARİH 
(öl al ) 


Köprülüzâde Fâzıl Ahmed Paşa'nın 
seferlerini ve özellikle 
Kandiye'nin fethini anlatan eser. 


Mevcut nüshaların bazısında müellifi- 
nin Fâzıl Ahmed Paşa'nın mühürdarı Ha- 
san Ağa (TSMK, Revan, nr. 1307), bazı- 
sında ise Erzurumlu Osman Dede (Köp- 
rülü Ktp., nr. 231) olduğu belirtilmekte, 
Süleymaniye Kütüphanesi'nde kayıtlı nüs- 
hada ise (Esad Efendi, nr. 2242) yazar adı 
geçmemektedir. Ancak Revan nüshası- 
nın baş tarafında yer alan bir kayıt mü- 
ellif konusunu aydınlatır mahiyettedir. 
Burada Mühürdar Hasan Ağa'dan kita- 
bın müsveddelerinin yazarı, Osman De- 
de'den de bu müsveddeleri edebi şekle 
koyan biri olarak söz edilmektedir. Bu- 
na göre Fâzıl Ahmed Paşa'nın maiyetin- 
de bizzat seferlere ve bu arada Girit se- 
Terine katılmış olan Hasan Ağa paşanın 
emriyle onun gazâları hakkında bir eser 
hazırlamış, sonra da bunu “münşiyâne" 
bir üslüpla yeniden yazması için Osman 
Dede'ye vermiştir. Osman Dede aslen 
Erzurumlu olup birçok yer dolaşmış, da- 
ha sonra Bursa'ya gelmiş, burada Fâzıl 
Ahmed Paşa ile tanışarak maiyetine gir- 


Cevâhirü't- 
tevârih'in 
unvan sayfası 
(Köprülü Ktp., 
nr. 231) 
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miş ve Girit'in fethine katılmıştır. Os- 
man Dede eseri yeniden kaleme almış, 
bu arada Hasan Ağa'dan nakillerde bu- 
lunmuş ve kitabı âdeta kendine mal et- 
miştir. Gerçekten Köprülü nüshasına gö- 
re Kandiye'nin fethinden sonraki bazı 
olaylar, Fâzıl Ahmed Paşa'nın geri dönü- 
şü, ölümü, daha sonra Osman Dede'nin 
IV. Mehmed tarafından başçavuşluğa 
getirilişi Hasan Ağa'nın müsveddelerin- 
de yoktur. Doğrudan Hasan Ağa'nın ka- 
leminden çıkan Esad Efendi nüshası 
Kandiye'nin fethiyle son bulmaktadır. 
Cevâhirü't-tevârih'in telifi Kandiye Ka- 
lesi'nin fethinden hemen sonra (1669) 
tamamlanmıştır. Fakat müsveddelerin 
Mühürdar Hasan Ağa tarafından Osman 
Dede'ye verilmesi, Köprülüzâde Fâzıl Ah- 
med Paşa'nın ölüm yılı olan 1676'da ger- 
çekleşmiştir. 

Kütüphane kataloglarına Cevâhirü't- 
tevârih, Târih-i Fâzıl Ahmed Paşa ve 
Târih-i Feth-i Kandiye adlarıyla giren 
eser beş bölümden meydana gelmekte- 
dir. Fâzıl Ahmed Paşa'nın 1659'da Erzu- 
rum'a vali tayin edilmesiyle başlayan ese- 
rin ilk bölümünde bu vezirin beylerbeyi- 
liği zamanı, ikinci bölümde 1663 Maca- 
ristan seferi, Uyvar ve Novigrad kalele- 
rinin fethi, üçüncü bölümde Kandiye se- 
ferinin hazırlıkları, dördüncü bölümde 
Kandiye'nin muhasarası, özellikle çok 
şiddetli geçen ve uzun süren lağım sa- 
vaşları, beşinci bölümde ise deniz savaş- 
ları ve Kandiye Kalesi'nin fethi anlatıl- 
maktadır. Eserin sonunda Baştezkireci 
Mezâki Süleyman Efendi'nin Fâzıl Ahmed 
Paşa için yazdığı iki kaside bulunmak- 
tadır. 

Cevâhirü't-tevârih tamamen yazarı- 
nın gözlemlerine dayandığından birinci 
elden tarihi kaynak niteliğindedir. İki bu- 
çuk yıl kadar süren ve Osmanlı Devleti'- 
ne pek pahalıya mal olan Kandiye savaş- 
larının tek kroniği durumunda olan eser, 
vak'anüvis Râşid'in de ilgili olayları ka- 
leme alırken kullandığı tek kaynak gibi- 
dir. Ancak Râşid bu kaynağı gereği gibi 
kullanmamış, yer yer onu büyük ölçüde 
ihtisar etmiştir. Nitekim Cevâhirü 't-te- 
vârih'teki bazı önemli bilgiler Râşid Tâ- 
rihi'nde yoktur. Meselâ ikinci bölümde 
anlatılan Uyvar'ın fethi ve Novigrad mu- 
hasarasının safhaları Râşid tarafından 
eksik verilmiştir. Girit seferinin hazırlık- 
ları bahsini de Râşid bazan aynen, ba- 
zan da meâlen aktarmıştır. Cevâhirü t- 
tevârih'teki padişaha yazılan mektubun 
sureti Râşid Târihi'nde yoktur. Aynı şe- 
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kilde Venedik dojundan sadrazama ge- 
len ve sadrazamdan ona giden mektup- 
ların suretlerini de Râşid eserine alma- 
mıştır. 

Cevâhirü't-tevârih'in yurt içinde ve 
yurt dışında birçok nüshası vardır. Yurt 
içinde Süleymaniye (Esad Efendi, nr. 2242; 
Hamidiye, nr. 909), Köprülü (Hâfız Ahmed 
Paşa, nr. 231; Âsım Bey, nr. 724) ve Top- 
kapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi (Revan, 
Köşkü nr. 1307), yurt dışında ise Viyana 
(Nationalbibliothek, nr. 1070, 1071), Paris 
(Bibliothèque Nationale, nr. 1089, 1506) 
ve Leiden'de (nr. 1225), ayrıca İtalya'nın 
Bologna Üniversitesi Kütüphanesi'nde 
(nr. 3619) nüshaları vardır. Cevâhirüt- 
tevârih'in bazı parçaları da değişik ad- 
lar altında kütüphane kataloglarına gir- 
miş ve müstakil eserler gibi tavsif edil- 
miştir, Meselâ Beyazıt Devlet Kütüpha- 
nesi'nde (Veliyyüddin Efendi, nr. 2401) 
kayıtlı, 1066 (1655-56) yılı olaylarından 
bahseden Târih-i Mühürdâr, Köprülü 
Kütüphanesi'ndeki (nr. 214) 1080 (1669 - 
70) yılı olaylarından bahseden Târih-i 
Mutteber ve Topkapı Sarayı Müzesi Kü- 
tüphanesi'nde kayıtlı (111. Ahmed, nr. 3605) 
Târih-i Fâzıl Ahmed Paşa ve Feth-i 
Kandiye adlı eserler büyük bir ihtimal- 
le Cevâhirü't- tevârih'in parçalarıdır. 

Eser, Annalium Gemma authore Ha- 
sanaga Sigilli Custade Kupurli, seu 
Cypri Ahmed Bassoe, supremi vizirii 
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Mehmed Quarti Turcarum Tyranni ex 
turcica - arabico - persico idiomate in 
latinum translata et diversis notis ac 
reminiscentiis illustrata a Joanne Po- 
desta S. C. R. Majestatis a secretis 1680 
adıyla Latince'ye tercüme edilmiştir. 
Hammer'e göre, Almanca bazı tamam- 
layıcı bilgileri de ihtiva eden ve Hammer 
koleksiyonundan Viyana Milli Kütüpha- 
nesi'ne intikal eden nüshanın tercüme- 
ye esas teşkil etmesi kuvvetle muhte- 
meldir. Kitabın mütercimi Podesta, bu 
nüshayı Kara Mustafa Paşa'nın kitapçı- 
sı olan bir imamdan satın aldığını söy- 
lemiştir (bk. Hammer, XI, 1-2). 
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i el-CEVÂİB | 
( i ) 
1861-1884 yılları arasında 
İstanbul'da yayımlanan 
2 Arapça gazete. a 


İlk resmi Osmanlı gazetesi olan Tak- 
vim-i Vekâyi' 1 Kasım 1831'de yayına 
başladığı zaman Türkçe dışında Arapça, 
Rumca, Ermenice nüshaları da neşredil- 
mişti. Ancak Osmanlı Devleti sınırları için- 
de Arapça konuşan tebaaya doğrudan 
hitap eden bir gazete 1861'de yayımla- 
nabildi. Lübnanlı bir Mârüni iken ihtida 
edip İstanbul'a yerleşen, Avrupa'yı ve 
Batı dillerini iyi bilen Ahmed Fâris eş- 
Şidyâk ile oğlu Selim Fâris bu yayını ger- 
çekleştirdiler. Ahmed Fâris Tabhâne-i 
Âmire musahhihi iken aldığı irâde-i se- 
niyye üzerine gazetenin ilk sayısını 21 
Zilkade 1277 (31 Mayıs 1861) tarihinde 
yayımladı. İmtiyaz sahibi kendisi olan, 
müdürlüğünü oğlu Selim Fâris'in yaptı- 
ğı 435 X 290 mm. boyutlarındaki gazete 
haftalık olarak çıkıyordu. 1861 yılı için- 
de otuz iki sayı neşredildi. el- Cevâ 'ib'in 
bu sayılarında iç ve diş haberlere, ede- 
biyat, din, teknik vb. konulara yer veril- 
mişti. Yazılarının çoğunu Ahmed Fâris'in 
yazdığı gazete, basım masraflarının faz- 
lalığı, müşteri azlığı, Türkçe tercümesi- 
nin de satışı arttırmaması gibi sebep- 
lerle zarar ettiğinden 1862 yılı başında 
yayımını durdurdu. 
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el-Cevâ'ib aynı yıl içinde Osmanlı Dev- 
leti'nin mali desteğiyle yayımına tekrar 
başladı. Sadâretin teklifi üzerine 12 Re- 
ceb 1279 (3 Ocak 1863) tarihli irâde-i se- 
niyye ile kâğıdının verilmesi ve belli sa- 
yıda gazetenin devletçe satın alınması 
kararlaştırıldı. Arşiv belgelerinden anla- 
şıldığına göre gazetenin neşrinin des- 
teklenme sebebi, Paris ve Marsilya ta- 
raflarında çıkan bazı Arapça gazeteler- 
de devletin aleyhine birtakım makalele- 
rin yazılması ve bunlarda ileri sürülen 
yanlış haberlerin Arabistan'a yayılmış ol- 
masıydı. 

el-Cevâ'ib bu ikinci devrede, Ahmed 
Fâris'in güçlü kalemi ve gazetenin dol- 
gun bir muhteva ile neşredilmesi saye- 
sinde kısa sürede Osmanlı Devleti'nin 
Arapça konuşulan vilâyetleri yanında bü- 
tün İslâm ülkelerinde de şöhret kazan- 
dı. Hindistan'dan Fas'a, Çin'den Mısır'a, 
Orta Asya'ya kadar geniş bir tesire sa- 
hip olan gazete, devrinde İslâmcı cere- 
yanın etkili sözcülerinden biri durumu- 
na geldi. Ahmed Fâris, bir yandan bütün 
müslümanları hilâfet etrafında toplan- 
maya davet ederken öte yandan müslü- 
man ahaliye Avrupa'yı ve Batı medeni- 
yetini tanıtmaya çalışıyordu. Gazetede 
irâde-i seniyyeler ve hükümet emirleri, 
yurt içinden ve dışarıdan çeşitli haber- 
ler, ilânlar, Avrupa basınından özetler, 
şiirler, edebi yazılar yer alıyordu. Ayrıca 
Mağrib ülkeleri, Çin ve Hindistan gibi 
bütün İslâm ülkelerinden haberlerle Os- 
manlı basınından iktibaslar da bulunu- 
yordu. 1870'te Orta Arabistan'da bir se- 
yahat yapan İngiliz Dougthy'ye göre bu 
gazete gezdiği yerlerde ve hatta Necidli 
tüccarların Bombay'daki evlerinde bile 
mevcuttu. el- Cevdâ 'ib 1880'lerde bütün 
İslâm âleminde büyük bir şöhret ve iti- 
bar kazanmış durumdaydı. Hatta İngiliz 
belgeleri, o sıralarda Osmanlı Devleti ile 
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ilişkileri iyi olan İngiliz hükümetinin, Hin- 
distan'da olumlu etkisi olur düşüncesiy- 
le gazetenin her nüshasından 100 adet 
kadar satın alıp gizlice Hindistan müs- 
lümanları arasında dağıttığını göster- 
mektedir. Özellikle dış politika konu- 
sunda yayımladığı makalelerle dikkati 
çeken Fransızlar'ın yarı resmi gazetesi 
Le Temps'da da el-Cevâ'ib'in Fas'tan 
Bengal'e kadar İslâm âleminin her tara- 
fında okunan bir gazete olduğu, İslâm 
birliği üzerinde önemle durduğu ve Os- 
manlı sarayına bağlı bulunduğu belirtil- 
mektedir (sene 1881, nr. 1557). 


Osmanlı Devleti'nin e/- Cevâ "ib'e des- 
teği sürmekle birlikte Sultan Abdülha- 
mid devrinde Bâbiâli'nin politikasına ay- 
kırı yazılar neşredildiğinde zaman zaman 
yayımı durdurulmuştur. Nitekim Misir 
hidivini destekleyen yazıları sebebiyle 
gazete 15 Receb 1296'dan (5 Temmuz 
1879) itibaren altı ay kadar kapatıldığı 
gibi yine aynı sebeple Nisan 1881'den 
itibaren uzun süre yayımlanmamıştır. Ay- 
rıca gazetenin Fransa aleyhindeki neşri- 
yatı sebebiyle zaman zaman Tunus ve 
Cezayir'e girmesi de yasaklanmıştır. 

el-Cevâ'ib'in Tercüme-i Cevâib ve 
Veledü'!- Cevâib adlarıyla Türkçe nüs- 
haları da neşredilmiştir. Ancak Veledü'!- 
Cevâib, 7. sayısında maarif konusunda 
çıkan bir lâyihadan dolayı Maarif nâzırı 
tarafından kapatılmıştır. 

Ahmed Fâris yaşlandıktan sonra ga- 
zetenin idaresini tek başına üstlenen Se- 
lim Fâris el- Cevâ 'ib'i aynı seviyede tu- 
tamadı. 1884 yılında kapanan gazetenin 
Türkiye kütüphanelerinde bilinen son 
nüshası, 984. (13 Recep 1296/3 Temmuz 
1879) sayısıdır (Millet Ktp., Ali Emiri, Ara- 
bi, nr. 4259). 

Ahmed Fâris'in gazetede çıkan önem- 
li makalelerinden yapılan seçmeler Se- 
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lim Fâris tarafından Kenzü't-reğâ'ib fi 
müntehabâti'!- Cevâ'ib adıyla 1871- 
1881 yıllarında yedi cilt halinde neşredil- 
miştir. Ahmed Fâris'in önemli bir hizme- 
ti de Osmanlı matbaacılığına getirdiği ye- 
niliktir. Kurduğu modern el-Cevâib Mat- 
baası'nda gazetenin yanında birçok Arap- 
ça ve Türkçe eser basmış, ayrıca bu ki- 
tapların bir katalogunu da yayımlamış- 
tır. Matbaa, XIX. yüzyıl Osmanlı yayım ve 
basımcılığında Ebüzziyâ Matbaası gibi 
önemli bir hizmet görmüştür. 
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Mısır, Suriye ve Irak'ta bulunan 
gayri müslimler ve 
onlardan alınan cizye vergisi için 
3 kullanılan bir tabir. s 


Câliye kelimesinin çoğulu olup mem- 
leketlerinden “iclâ edilen" (sürülen) göç- 
menler demektir. Bu isim, Hz. Ömer'in 
Hayber ve çevresindeki yahudilerle Nec- 
ranlı hıristiyanları Arabistan'dan çıkar- 
ması dolayısıyla onlar için kullanılmışken 
daha sonra cizye veren “ehl-i zimme'yi 
içine alan bir anlam kazanmıştır. Ayrıca 
bu tabir İslâm devletlerinde (Mısır, Suri- 
ye ve Irak) güçlü gayri müslim erkekler- 
den her yıl alınan cizye vergisi mânasın- 
da da kullanılmıştır. Bu vergiyi zimmi- 
lerden toplayıp tahsis edilen yerlere sar- 
feden daireye Cevâli Mukâtaası veya Ce- 


vâli Nâzırlığı, bu dairenin başında bulu- 
nan kimseye de Cevâli nâzırı denilirdi. 
Böylece cevâli kelimesi asıl anlamını kay- 
bederek İslâm ülkelerinde yaşayan gayri 
müslimlerin gördükleri himayenin mad- 
di karşılığı olarak ödedikleri cizye vergi- 
si ve bu verginin idaresi mânalarını ka- 
zanmıştır. 

Cevâli tabirinin İslâm devletlerinin ida- 
ri teşkilâtında ne zamandan beri kulla- 
nıldığı bilinmemekteyse de kelimenin ilk 
defa İbn Havkal'in eserinde geçtiği gö- 
rülmektedir (Süretü'l-arz, 1, 70). Terim 
olarak ise buna ilk defa Eyyübi veziri İbn 
Memmâti'nin Kavâninü'd-devâvin ad- 
lı eserinde rastlanmaktadır. Fâtımiler'- 
de cizye tahsiline Divân bi'l-bâb bakar- 
dı. Eyyübiler devrinde cevâlinin tahsil 
mevsimi Zilhicce veya muharremde açı- 
lr, zimmilerin durumlarına göre değişik 
oranlarda vergi toplanırdı. 587 (1191) 
yılında sadece Mısır'dan 130.000 dinar 
cevâli tahsil edilmiştir (Makrizi, e/-Hıtat, |, 
107). Cevâli ayrıca Kalkaşendi ve Mak- 
rizi'nin eserlerinde Memlük Devleti'nin 
idari müesseselerinden biri olarak ge- 
çer. Yüzyıllar boyu değişiklikler gösteren 
ve “â'lâ”, “evsat" ve “ednâ" şeklinde de- 
recelere ayrılan cevâli vergisinin idaresi, 
Memlükler devrinde 1315 yılına kadar 
sultanın has divanından ayrı bir kalem 
olup daha sonra emirler ve âyanların mu- 
kātaařlarına bağlanmıştır. 


Osmanlılar tarafından fethinden son- 
ra Mısır'da Memlükler devrinden intikal 
eden kanun ve âdetlerin ıslahına çalışıl- 
dığı ve tedricen Osmanlı sistemi içinde 
uygulanması yoluna gidildiği sırada Ve- 
ziriâzam İbrâhim Paşa Mısır kanunnâ- 
mesini tanzim ettirdi. Bu kanunnâme ile 


cevâli mukâtaası yerinde bırakıldı ve gü- 
venilir bir nâzıra tevdi edildi. 

Genellikle muharrem ayında, bazı za- 
manlarda da zilhicce veya ramazan ay- 
larında tahsil edilen cevâlinin işlerini yü- 
rütmek üzere sultanın beratıyla bir nâ- 
zır tayin edilir, buna yardımcı olarak da 
şâd, âmil ve şâhid gibi mübâşirler görev- 
lendirilirdi. Nüveyri'nin Nihâyetü7-ereb 
adlı eserinde kaydedildiği üzere, cevâli 
tahsili için her yıl divan defterlerine göre 
gayri müslimlerin isimlerini ihtiva eden 
listeler cevâli nâzırı tarafından hazırla- 
nırdı. Bu listeler önce gayri müslim ce- 
maatin reisleri tarafından ayrı ayrı tes- 
bit edilir, daha sonra Cevâli nâzırına su- 
nulurdu. Listelerde “er-revâtıb” denilen 
güçlü gayri müslim erkeklerin yanında 
ülke dışından gelenler (et-tavâri), yetiş- 
kin olmayan erkek çocuklar (en-nevâbit), 
İslâm dinine yeni girenler, vefat edenler 
ve memleketten ayrılanlar belirtilirdi. 
Bu listede adı bulunan bir kimseden câ- 
liye alındığı zaman kendisine bir tezkire 
(isâl veya vüsül) verilerek ismi listeden si- 
linir, câliyesini ödemeden ülkeden ayrı- 
lanlardan ise bu vergi geri döndüklerin- 
de alınırdı. Fakat gittiği yerde ödeyip tez- 
kiresini gösterirse hesabı o memlekete 
havale edilirdi. 


Tahsil edilen cevâli geliri genellikle 
devletin çeşitli hayır işlerine sarfedilirdi. 
Her yıl devlet merkezinde toplanan ce- 
vâli emvâlinin bir miktarı hazineye gi- 
rer, kalan kısmı kadılara, seyyidlere, ilim 
adamlarına, fakirlere ve Haremeyn'e tah- 
sis edilirdi. Ancak taşradaki mukâtaacı- 
ların topladıkları vergi kendi mukâtaa 
hâsılatlarına eklenirdi. Gelirleri devlete 
ait bölgelerin cevâli hâsılatı aynı bölge- 
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de sarfedilir, bazan da hayır müessese- 
lerine harcanırdı. Meselâ Makrizi, Mu- 
harrem 682'de (Nisan 1283) Kudüs, Bel- 
detülhalil ve Beytülahm'daki zimmilerin 
cevâlisinin Beldetülhalil'de bulunan “bir- 
ke”nin (su deposu) imarına ayrıldığını zik- 
reder (Kitâbü's-Sülük, 1, 712). 

Cevâli gelirinin büyük bir kısmı vazife 
adı altında kendilerine tahsis edilen âlim, 
seyyid, fakir, şair vb.nin isimleri ve kün- 
yeleri Mısır divanındaki defterlere kay- 
dedilirdi. Osmanlılar devrinde bu grup- 
lardan cevâli vazifelerine hak kazanan- 
lara padişahın tuğrasını ihtiva eden bir 
berat verilir ve bunlar vazifelerden biri 
boşalıncaya kadar beklerlerdi. Beratla 
böyle bir gelire hak kazanan kişinin du- 
rumuna ve ihtiyacına göre kendisine öde- 
mede bulunulurdu. Cevâli vazifesi bulu- 
nan şahıs vefat edince yeri yeni bir be- 
ratla vârislerine tevcih edilir, bunların 
adları da merkezdeki ve eyaletteki di- 
van defterlerine yazılırdı. 


Memlükler devrinde cevâli hâsılatı, çe- 
şitli sebeplerle, bu gelirden pay alanla- 
ra yetmediği gibi Osmanlılar zamanın- 
da da bu hâsılat ile masraflar arasında- 
ki açık devam etmiştir. Nitekim 1560 
tarihli bir kayda göre 964-965 (1557- 
1558) yılı Mısır muhasebesinde cevâli 
hâsılatı 20.912 altın 38 para, masrafları 
ise 96.776 altın; 965-966 (1558-1559) 
yılının hâsılatı 26.475 altın ve masrafları 
28.868 altındı ve iki meblağ arasındaki 
farkın Mısır miri hazinesinden ödenmesi 
kararlaştırılmıştı (BA, MD, nr. IIl, s. 361). 
976'da (1568-69) Mısır'ın cevâli mahsu- 
lü 20.000 altın olduğu halde yıldan yıla 
bu gelirden pay alanların sayıları devam- 
lı arttığından açığı kapatmak için 6000 
altın miri hazineden sarfedilmişti (BA, 
MD, nr. VII, s. 666). Ancak daha sonra Mi- 
sır'ın cevâli hâsılatı ile miri hazine emvâ- 
linin karıştırılmaması ve iki muhasebe- 
nin müstakil kalması, cevâli noksanının 
ise hazineden tamamlanmaması karar- 
laştırıldı. XVI. yüzyılın son çeyreğinde Os- 
manlı Devleti'nin içine düştüğü mâli sı- 
kıntı yüzünden boşalan cevâli vazifeleri 
artık hiç kimseye verilmemeye başlandı 
ve gelirlerin miri hazineye aktarılması- 
na karar verildi. 

Cevâli tabirinin Osmanlı idaresi zama- 
nında kullanılması 26 Rebiülâhir 1271'e 
(16 Ocak 1855) kadar devam etmiş, bu 
tarihten itibaren devletin tahsil ettiği 
bütün rüsümlara “vergi” denilerek buna 
benzer rüsümlar gayri müslimler üze- 
rinden kaldırılmıştır. 
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CEVÂLİKİ, Hişâm b. Sâlim 
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Ebü Muhammed (Ebü'l-Hakem) 
Hişâm b. Sâlim el-Cevâliki 
el-Cüzcâni el-Küfi 
(6. m. VII. yüzyılın sonları) 
İmâmiyye Şiası'nın 
Mücessime'den sayılan ilk 
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Aslen Cüzcânlı olup Küfe'de yaşadı. 
Çocukluk yıllarında Cüzcân'dan alınarak 
Küfe'ye getirilen esirler arasında bulunu- 
yordu. Burada bir süre Bişr b. Mervân'ın 
kölesi olan Cevâliki, İslâmiyet'i benimse- 
yip âzat edildikten sonra hayvan yemi 
ticaretiyle uğraşmaya başladı. Daha son- 
ra Medine'ye giderek Ca'fer es-Sâdık'ın 
ders halkasına katıldı. Beni Şeybân'ın kö- 
lesi iken müslüman olan Zürâre b. A'yen'- 
den kelâm öğrendi; özellikle Hişâm b. 
Hakem'in fikirlerinden etkilendi. Ca'fer 
es-Sâdık'ın vefatından sonra Medine'- 
deki arkadaşlarından Ebü Ca'fer el-Ah- 
vel'le birlikte, bazıları tarafından baba- 
sının vasiyeti bulunduğu öne sürülerek 
imam kabul edilen Abdullah b. Ca'fer'in 


CEVÂLİKİ, Hişâm b. Sâlim 


yanına gitti. İmâmete gerçekten lâyık 
olup olmadığını belirlemek amacıyla Ab- 
dullah'a sorduğu sorulara tatminkâr ce- 
vaplar alamayınca onun imam olamaya- 
cağına hükmederek yanından ayrıldı. Zi- 
ra ona göre Abdullah'ın verdiği cevaplar 
mezhebin görüşleriyle bağdaşmamak- 
ta, bazan Mürcie, bazan Kaderiyye, ba- 
zan da Hâriciler'in fikirlerine uymakta 
idi. Yolda karşılaştığı ve daha önce tanı- 
madığını belirttiği “nürâni çehreli” biri- 
nin delâletiyle Ca'fer es-Sâdık'ın diğer 
oğlu Müsâ el-Kâzım'ın evine gitti. Ken- 
disine, “Mürcie'ye, Hâriciler'e ve Kaderiy- 
ye'ye değil bana dön” diyen Müsâ el-Kâ- 
zım'a da bazı sorular sorup tatminkâr 
cevaplar alınca onun engin ilim sahibi 
gerçek bir imam olduğuna karar verdi. 
Bu kararını dışarıda bekleyen arkadaş- 
ları Ebü Ca'fer el-Ahvel ile Ebü Basir'e 
de anlatıp olumlu görüşlerini aldıktan 
sonra Müsâ el-Kâzım'ın İmâmiyye'ye 
bağlı diğer Şii çoğunluğu tarafından da 
imam kabul edilmesinde önemli rol oy- 
nadı (Nürullah et-Tüsteri, I, 371-373). Ce- 
vâliki'nin vefat tarihi ve yeriyle ilgili ola- 
rak kaynaklarda bilgi bulunmamakla bir- 
likte hocası Ca'fer es-Sâdık'tan (6. 148/ 
765) sonra da yaşadığı göz önüne alınır- 
sa milâdi VIII. yüzyılın sonlarına doğru 
öldüğü söylenebilir. 

Ca'fer es-Sâdık ile Müsâ el-Kâzım'ın 
görüşlerini nakleden güvenilir râvilerden 
biri olarak kabul edilen Cevâliki (Alâeddin 
et-Tüsi, s. 174), itikadi görüşleriyle Müşeb- 
bihe ve İmâmiyye mezheplerinin önemli 
kelâmcıları arasında yer alır. Bilhassa ulü- 
hiyyetle ilgili konularda aşırı görüşler ileri 
sürmüştür. Ona göre Allah insan şeklin- 
de olup parlayan bir nurdur, sonlu ve st- 
nırlı bir varlıktır. İnsanlar gibi beş duyu- 
ya ve organlara sahiptir. Üst yarısı boş, 
alt yarısı doludur. Siyah renkli nurdan 
müteşekkil gür ve uzun saçları, hikmet 
fışkıran kalbi vardır. Fakat insan gibi et, 
kan ve kemikten meydana gelmiş bir ci- 
sim değildir (Eş'ari, s. 34, 209; Bağdâdi, 
s. 69, 227; Şehristâni, I, 185). Allah'ın ilmi 
hâdis olup bilgisinde değişiklik meyda- 
na gelebilir. O'nun dilemesi hareket et- 
mesi demektir. Bir şeyin olmasını dile- 
diği zaman hareket eder, o da oluverir. 
İnsanın iman, isyan ve inkâr etmesi da- 
hil âlemdeki her şey Allah'ın dilemesiy- 
le meydana gelir. Âlem bütünüyle cisim- 
lerden ibaret olup araz diye bir şey yok- 
tur. Araz diye ileri sürülen, insanlara ve 
diğer yaratıklara ait hareketler bile mad- 
di özelliklere sahip olup derinliği, geniş- 
liği ve uzunluğu bulunan varlıklardan iba- 
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rettir. Buna göre fiili meydana getiren 
güç (istitâat) insanın bir parçası duru- 
mundadır. Peygamberlerin günah işle- 
mekten korunmuş olması (ismet) gerekli 
değildir; çünkü günah işledikten son- 
ra vahiy yoluyla uyarılıp tövbe etmeleri 
mümkündür. İmamlar ise vahiy alma- 
dıklarından günah işlemekten korun- 
muştur (Şehristâni, |, 185). Hz. Peygam- 
ber kendisinden sonraki imamın Ali ol- 
duğunu açıkça belirttiği gibi bu hususa 
işaret eden, “Hısımlar Allah'ın kitabına 
göre birbirine daha yakındır” (el-Enfâl 
8/75) gibi âyetler de vardır (İbn Hazm, 
IV, 157-158). 


Allah'ı insan şeklinde tasavvur ettiği 
için aşırılardan (Gâliyye) sayılan Cevâli- 
ki'nin hıristiyan asıllı Zürâre b. A'yen'den 
etkilendiği düşünülebilir. Hişâm b. Ha- 
kem, teşbih hususunda kendisiyle ben- 
zer görüşleri paylaşmasına rağmen Al- 
lah'ın insan şeklinde olduğunu iddia et- 
tiği için, er- Red “alâ Hişâm el-Cevâli- 
ki adlı bir eser yazarak Cevâliki'yi eleş- 
tirmiş, Sünni âlimler de tekfir etmişler- 
dir (Alâeddin et-Tüsi, s. 175; İsferâyini, s. 
24). Bununla birlikte Şehristâni'nin Ce- 
vâliki hakkında Verrâk'tan naklettiği bir 
rivayet dikkate alındığı takdirde, muh- 
temelen yapılan tenkitlerin etkisiyle onun 
ulühiyyetle ilgili aşırı görüşlerinden vaz- 
geçtiğini, hatta Selefi bir yola girdiğini 
söylemek mümkündür (e/-Milel, 1, 187). 
İsferâyini ise tıpkı bir insan gibi et, kan 
ve kemikten oluşan bir Allah fikrini Cevâ- 
liki'ye atfeder ki (et-Tebsir, s. 24) bu di- 
ğer kaynakların ona nisbet ettiği fikir- 
lere zıt düşen tarafgir bir isnat gibi gö- 
rünmektedir. Aynı zamanda bir hadis ve 
haber râvisi olan Cevâliki'nin adı pek çok 
rivayetin isnadında geçmektedir. Kendi- 
si Ca'fer es-Sâdık, Müsâ el-Kâzım, Ali 
er-Rızâ, Ebü Eyyüb el-Hazzâz, Ebü Ba- 
sir, Ebü Hâlid el-Kâbili gibi imam ve 
âlimlerden rivayette bulunmuş, ondan 
da Ebü Üsâme, Ebü Yahyâ el-Vâsıti, İbn 
Ebü Umeyr vb. kişiler hadis ve haber ri- 
vayet etmişlerdir (geniş bilgi için bk. Hū, 
XIX, 301-302). Bilhassa Şia'nın imâmetle 
ilgili akidesini kelâmi bir yoruma kavuş- 
turmakla ün kazanan Cevâliki'nin görüş- 
leri, başta, Şiiler'ce “Mü'minüttâk", Sün- 
niler'ce “Şeytânüttâk” diye anılan Ebü 
Cafer el-Ahvel, Ebü Mâlik el-Hadrami, 
İbn Misem ve daha başkaları tarafından 
benimsenmiş ve bunlara Cevâlikıyye ve- 
ya Hişâmiyye adı verilmiştir. 

Kaynaklarda Cevâliki'ye atfedilen Ki- 
tâbü'1-Hac, Kitâbü't-Tefsir ve Kitâbü'l- 
Mi “râc adlı eserlerden hiçbiri günümü- 
ze ulaşmamıştır. 
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CEVÂLÎKĪ, Mevhüb b. Ahmed 
(A aal o yaya ) 
Ebü Mansür Mevhüb b. Ahmed 
b. Muhammed el-Cevâliki 
(6. 540/1145) 

Arap dili âlimi. 


L Ma, 


465 (1073) veya 466 (1074) yılında Bağ- 
dat'ta doğdu. Dedelerinden biri çuval 
(3h, çoğulu äh ) yapımı veya satımı 
ile meşgul olduğundan “Cevâliki” nisbe- 
sini almıştır. İbnü'l-Cevâliki diye de anı- 
lır. Çok genç yaştan itibaren ilim mec- 
lislerine devam ederek Arap dili ve ede- 
biyatı ile dini ilimleri öğrenmiş ve geniş 
bir kültüre sahip olmuştur. Hocaları ara- 
sında Ebü Tâhir b. Ebü's-Sakr el-Enbâri, 
İbnü't-Tuyüri ve kendisinden on yedi yıl 


boyunca edebi ilimlere dair dersler aldı- 
ğı Nizâmiye Medresesi müderrisi olan 
Hatib et-Tebrizi gibi âlimler bulunmak- 
tadır. Cevâliki de hocası Tebrizi'nin ikinci 
halefi olarak Nizâmiye Medresesi'nde mü- 
derrislik yapmıştır. Burada başta kendisi 
gibi dil ve edebiyat âlimi olan oğlu İsmâil 
b. Mevhüb olmak üzere Semâni, İbnü'l- 
Enbâri ve Ebü'l- Ferec İbnü'l-Cevzi gibi 
meşhur simalar ona talebelik etmiştir. 
Ahlâki faziletleri ve ilmi sayesinde Abbâ- 
si halifelerinin ve özellikle Muktefi- Liem- 
rillâh'ın (1136-1160) yakın ilgi ve iltifatına 
mazhar olan ve onun imamlığını yapan 
Cevâliki, 15 Muharrem 540 (8 Temmuz 
1145) tarihinde Bağdat'ta vefat etti. Ba- 
zı kaynaklarda 539'da öldüğü kaydedil- 
mektedir. 


Cevâliki Hanbeli mezhebine mensup- 
tu. Dil konusunda Basra okulunun gö- 
rüşlerini benimsemekle beraber bazı me- 
selelerde Küfe dilcileri gibi düşündüğü 
görülmektedir. Arap dili ve edebiyatı ya- 
nında dini ilimlerde de devrinin otorite- 
siydi. Bağdat'ın hatta bütün Irak bölge- 
sinin kendisiyle iftihar ettiği alçak gö- 
nüllü, şahsiyet sahibi, dindar ve sevilen 
bir ilim adamı, aynı zamanda yazısı çok 
güzel bir müstensih olarak tanınmıştır. 
İstinsah ettiği eserleri yüksek fiyatlarla 
elde edebilmek için birçok kimse birbi- 
riyle rekabet etmiştir. Herhangi bir ko- 
nuda inceleme yapmadan fikir beyan et- 
mez ve bilmediği bir mesele soruldu- 
ğunda bilmediğini rahatlıkla söylerdi. 

Eserleri. 1. el-Mu'arreb* mine'l- ke- 
lâmi'l-a“cemi “alâ hurüfi'l-mu “cem. 
Arapça'ya başka dillerden giren ve Kur'- 
ân-ı Kerim ile hadislerde, ayrıca şiir vb. 
yerlerde kullanılan Arapçalaşmış kelime- 
leri ihtiva eden alfabetik bir eser olup Ed- 
ward Sachau (Leipzig 1867), Ahmed Mu- 
hammed Şâkir (Kahire 1361 / 1942, 1389/ 
1969) ve F. Abdurrahman (Dımaşk 1990 
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tarafından yapılmış üç ayrı neşri vardır. 2. 
Kitâbü Tekmileti Islâhı mâ tağletu fi- 
hi'1-“âmme. Bazı kaynaklarda et-Tekmi- 
le fi mâ yelhanü (telhanü) fihi'1- “âmme 
ve Tetimmetü Dürreti'1- gavvâş adlarıyla 
da zikredilen bu eser, Hariri'nin (6. 516/ 
1122) Arapça'da halkın yaptığı dil yanlış- 
larına dair Dürretül-gavvâş adlı kitabı- 
na zeyil mahiyetinde kaleme alınmıştır. 
Hartwig Derenbourg tarafından yayım- 
lanan eseri (Morgenlândische Forschun- 
gen, Leipzig 1875, s. 107-166) daha son- 
ra 1355 (1936) yılında İzzeddin et-Tenü- 
hi Dimaşk'ta neşretmiştir (MMİADm., 
XIV/ 5-6, s. 163-226). 3. İhtişâru (Muhta- 
saru) Şerhi Emsileti Sibeveyhi. Sibevey- 
hi'nin el-Kitâb'ında örnek olarak veri- 
len kelimeleri (emsile) açıklamak maksa- 
dıyla Ebü'l- Feth Muhammed b. İsâ el- 
Attâr'ın (6. 400/ 1010) yazdığı şerhin Ce- 
vâliki tarafından yapılmış bir özetidir. 
Sâbir Bekr Ebü's-Suüd tarafından neş- 
redilen (Asyüt 1979) bu eserle müellifi 
ve yazma nüshaları hakkında Def'ullah 
Abdullah Süleyman, tahlili bir tanıtma 
yazısı yayımlamıştır (ed-Dâre, s. 71-98). 
4. Şerhu Edebi'1-kâtib. İbn Kuteybe'nin 
Edebü'1- kâtib'inin şerhi olan eser Kahi- 
re'de yayımlanmıştır (1350 / 1931). 5. Mâ 
câ?'e “alâ fe'altü ve ef'altü bi-ma'nen 
vâhid. Bir sözlük çalışması olan bu ese- 
rinde Cevâliki, sülâsileri ve if'âl babina 
nakledilmiş şekilleri aynı mânada kulla- 
nilan kelimeleri tesbit etmiştir. Alfabetik 
olarak tertip edilen eseri Mâcid ez-Ze- 
hebi açıklama ve notlar ilâve ederek neş- 
retmiştir (Dımaşk 1982). 6. Şerhu Mak- 
süreli İbn Düreyd el-Ezdi. Arap dil âli- 
mi İbn Düreyd'in (6. 321/933) el-Mak- 
süre adlı meşhur manzumesinin şerhi 
olup Köprülü Kütüphanesi'nde bir nüs- 
hası bulunmaktadır (Brockelmann, GAL 
[Ar.], I, 180). 7. el-Muhtaşar fi'n-nahv. 
Nahve dair olan bu eserin Muharrem Çe- 
lebi tarafından yüksek lisans çalışması 
olarak edisyon kritiği yapılmıştır (Bağdat 
Üniversitesi Edebiyat Fakültesi İhtisas Bö- 
lümü, 1970). Eserin Köprülü (nr. 1501) ve 
Meşhed kütüphanelerinde (nr. 11/16, 
50) birer nüshası bulunmaktadır. 8. Muh- 
taşaru Sıhâhi'l-luğa. Cevheri'nin es- 
Sıhâh adıyla tanınan meşhur lugatının 
muhtasarı olup bir nüshası Leiden Üni- 
versitesi Kütüphanesi'ndedir (Sezgin, GAS, 
VIH, 218). 

Cevâliki'nin bunlardan başka kaynak- 


larda Galatü'd-du'afâ” mine'l-fuka- 
hâ’ ve Halife Muktefi adına yazdığı Ki- 


tâbü'1-“Arüz adlı eserlerinin de olduğu 
kaydedilmektedir. 
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lal MUHARREM ÇELEBİ 
CEVÂMİU’I-HİKÂYÂT 
(Aaaa ) 
Avfi'nin 
(6. 629/1232 (91) 
edebiyatla, ahlâkla ve 
tarihi kişilerle ilgili hikâyelerden 
oluşan Farsça eseri. f 
L al 
Avfi, tam adı Cevâmi “u'l-hikâyât ve 
levâmi'u'-rivâyât olan ve Güriler'den 
Nâsırüddin Kabâce'nin emriyle yazmaya 
başladığı bu eserini onun ölümü (625/ 
1228) üzerine, hizmetine girdiği Delhi 
sultanlarından Şemseddin İltutmış'ın ve- 
ziri Nizâmülmülk Muhammed b. Ebü Sa'd 
el-Cüneydi'ye ithaf etmiştir. Eserin adına 
Câmi'u'l- hikâyât ve lâmi'u'r-rivâydt 
şeklinde de rastlanır. Dört bölüm halin- 
deki eserin birinci bölümünde peygam- 
berlerden başlayarak çeşitli idareci ve 


CEVÂMİU'I- HİKÂYÂT 


meslek erbabina dair rivayetler vardır. 
İkinci bölümde iyi huylardan, üçüncü bö- 
lümde kötü huylardan bahsedilmiş, dör- 
düncü bölümde ise, kara ve denizlerdeki 
canlı ve cansızlarla bunların özelliklerin- 
den söz edilmiştir. Büyük bir kısmı günü- 
müze kadar gelmemiş birçok kaynaktan 
faydalanılmış olması Cevâmi'u'1-hikâ- 
yât'ın değerini bir kat daha arttırmakta- 
dır. Eser Moğollar'dan önce İran'daki hâ- 
nedanlar ve müellifin gezip gördüğü Mâ- 
verâünnehir, Horasan, Hârizm, Sistan, 
Gazne ve Sind gibi yerler hakkında bilgi 
edinilmesini de sağlamaktadır. 


Telif edildiği zamandan itibaren büyük 
rağbet gördüğü anlaşılan Cevâmi'u'1- 
hikâyât'tan XII ve XIV. yüzyıllarda sıra- 
sıyla Minhâc-i Sirâc, Zekeriyyâ el-Kazvi- 
ni, Hamdullah Müstevfi, Hindüşah es- 
Sâhibi, XV ve XVI. yüzyıllarda Osmalılar'- 
dan tarihçi Şükrullah, Feridun Bey, Ebü'l- 
Bekâ el-Kefevi ve Muhyiddin-i Gülşeni 
gibi müellifler faydalanmışlardır. Cevd- 
mi'u'l-hikâyât'ın Anadolu sahasında 
İbn Arabşah (ö. 854 / 1450), şair Necâti 
Bey (ö. 914/1509) ve Celâlzâde Sâlih Çe- 
lebi (ö. 973 / 1565) tarafından yapılan üç 
ayrı Türkçe tercümesi vardır (bk. Keşfü7z- 
zunür, |, 540). Bu tercümelerden sadece 
Celâlzâde Sâlih Çelebi'ninki günümüze 
kadar gelebilmiştir. Celâlzâde Sâlih Çe- 
lebi tercümesinin 958'de (1551) istinsah 
edilmiş bir nüshası Süleymaniye Kütüp- 
hanesi'nde bulunmaktadır (Hüsrev Paşa, 
nr. 432). 


Cevâmi'u'l-hikâyat'ın Celâlzâde Sâlih Çelebi tarafından 
Türkçe'ye tercüme edilen nüshasının ilk sayfası 
(Süleymaniye Ktp.. Hüsrev Paşa, nr. 432) 
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Eserin bazı kısımları Müntehab-ı Ce- 
vâmi'u'1-hikâyât (Tahran 1324 hş.) adıy- 
la Melikü'ş-şuarâ Bahâr, birinci bölü- 
mü de Muhammed Muin tarafından ya- 
yımlanmış (Tahran 1335 hş.), daha sonra 
da metnin tamamı basılmıştır (Tahran 
1352, 1353 hş.). 
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lal TAHSİN YAZICI 


CEVÂMİU'I-KELİM a 


alar ) 
Hz. Peygamber’in 
veciz sözlerini ve kendisinin 


veciz konuşma özelliğini 


ifade eden bir tabir. 3 


“Toplayıp bir araya getiren” anlamın- 
daki câmi' ile “söz” anlamındaki kelime- 
nin çoğul şekillerinden meydana gelen 
bu tamlama daha çok veciz sözleri ifa- 
de etmekle beraber hadis ilminde Hz. 
Peygamber'in az sözle çok mâna ifade 
etme özelliğini belirtmekte ve az da ol- 
sa câmiu'l-kelâm ve câmiu'i-kelim şe- 
killerinde de kullanılmaktadır. Hz. Pey- 
gamber, diğer peygamberlerden farklı 
olarak sadece kendisine verilen özellik- 
leri saydığı bir hadiste “Ben cevâmiu'l- 
kelim ile gönderildim” (Buhâri, “Cihâd”, 
122, “Tabir”, 22, “İtişâm", 1; Müslim, 
"Mesâcid", 6); “Bana cevâmiu’l-kelim ve- 
rildi” (Müslim, *Mesâcid”, 5, 7-8, “Eşri- 
be”, 71) demektedir. 

Bazı âlimler sözü edilen hadisin bir 
rivayetindeki “gönderildim” ( Six ) ifa- 
desini dikkate alarak cevâmiu'!-kelimin 
Kur'ân-ı Kerim olduğunu, diğer bazıları 
da cevâmiu'-kelimle Kur'an ve hadisin 
birlikte kastedildiğini söylemişlerse de 
başta İbn Şihâb ez-Zühri olmak üzere 
birçok âlim cevâmiu'I-kelimi hadis ola- 
rak anlamışlardır. Buna göre Hz. Pey- 
gamber kendisine verilen fesahat ve be- 
lâgat kabiliyetleri sayesinde mânaların 
derinliğine kolaylıkla nüfuz edebilmekte, 
daha önce gelen ilâhi kitaplardaki uzun 


bahisleri ve kendisine ilham edilen ko- 
nuları hikmetli sözlerle kısaca ortaya 
koyabilmektedir. Zira onun sözleri vah- 
yin nuru ile aydınlanan bir gönülden kay- 
naklanmakta, bu husus sözlerinin zen- 
gin muhtevasından .da anlaşılmaktadır. 
Meselâ, “Ameller niyetlere göre değer- 
lenir” hadisini Abdurrahman b. Mehdi, 
İmam Şâfil, Ali b. Medini, Ahmed b. Han- 
bel, Ebü Dâvüd, Tirmizi ve Dârekutni gi- 
bi muhaddislerden bazıları İslâmiyet'in 
üçte birinin, bir kısmı da dörtte birinin 
özeti niteliğinde kabul etmişlerdir. Ab- 
durrahman b. Mehdi bu hadisin İslâmi 
konulardan otuzunu, İmam Şâfli ise yet- 
mişini ilgilendirdiğini ileri sürmüşlerdir. 
Nitekim Buhâri bu hadisi el-Câmi 'u's- 
sahih'in on bir yerinde tekrarlamıştır. 
Cevâmiu'-kelim niteliğine sahip pek çok 
hadisten birkaçı şunlardır: “Sana şüp- 
heli geleni bırak, şüphe vermeyene bak!” 
(Buhâri, “Büyü, 3). “Sizden biriniz ken- 
disi için istediğini kardeşi için de isteme- 
dikçe iyi mümin olamaz” (Buhâri, “İmân”, 
7; Müslim, “İmân", 71, 72). “Dünyaya ilti- 
fat etme ki Allah seni sevsin; insanların 
eline bakma ki halk seni sevsin” (İbn Mâ- 
ce, “Zühd”, 1). “Allah'a inandım de, son- 
ra da dosdoğru ol!” (Müslim, "İmân", 62). 
Abdullah b. Mes'üd namaz kılarken ta- 
hiyyatta ne okuyacaklarını bilemedikleri- 
ni, bunun üzerine Hz. Peygamber'in ken- 
dilerine cevâmiu'i-kelim olan “et-tahiy- 
yâtü” duasını öğrettiğini söylemektedir 
(Nesâr, “Tatbik”, 100). 

Hz. Peygamber'e verilen cevâmiu'i-ke- 
limi mutasavvıflar farklı şekilde yorum- 
lamaktadır. Muhyiddin İbnü'!- Arabi, Al- 
lah Teâlâ'nın bütün isimleri Hz. Âdem'e 
öğretmesinden (bk. el-Bakara 2/31) bah- 
sederken Hz. Âdem'in eşyanın sadece 
isimlerini bildiğini, Hz. Peygamber'in ise 
eşyanın mânalarına da vâkıf olduğunu 
belirtmektedir (e/-Fütühât, II, 171). Ona 
göre her peygamber bir “kelime”dir ve 
diğer peygamberlerden farklı bir haki- 
kattir (bk. HAKİKAT-i MUHAMMEDİYYE). Bu 
kelimelerin her biri Hz. Peygamber'e ve- 
rildiğinden onun şahsında bütün keli- 
meler toplanmış durumdadır. “Bana ce- 
vâmiu'!- kelim verildi” sözüyle işaret edi- 
len husus budur. Buna “kelime-i Muham- 
mediyye” ve “hakikat-i Muhammediyye” 
de denir. Bu hakikati elde eden her ârif 
cevâmiu'!-kelime sahip olabilir. 

Resül-i Ekrem'in cevâmiu'l-kelim ma- 
hiyetindeki sözlerini muhtelif hacimler- 
de derleme faaliyetleri IV. (X.) yüzyılda 
başlamış olmalıdır. Bu türün ilk örneği- 
ni el- Müctenâ (Haydarâbâd 1342) adlı 


eseriyle İbn Düreyd (6. 321/933) orta- 
ya koymuştur. İbnü's-Sünni'nin (6. 364/ 
974-75) el-İcâz fi'1- hadis (el-İcâz ve ce- 
vâmi'u'l-kelim mine's-süneni'l-me * süre, 
bk. Keşfü'z-zunün, 1, 205) adlı eseri de 
aynı konudadır. Kaffâl eş-Şöşi'nin (6. 
365 / 976) Cevâmi'u'l- kelim fi'l- hadiş 
mine'l-mevâ'iz ve'l-hikem adlı eseri 
Mısır'da İskenderiyye Kütüphanesi'nde 
bulunmaktadır (Sezgin, I, 498). Cevâmiu'|- 
kelime dair daha sonraki yüzyıllarda ya- 
zılan on dört eseri Selâhaddin Müneccid 
zikretmektedir (Mu “cem mâ üllife “an Re- 
sülillâh, s. 275-276). 


BİBLİYOGRAFYA : 

Müsned, 1l, 268; VI, 148, 189; Buhâri, “İmân”, 
“İğ “Büyü“", 3, “Cihâd”, 122, “Ta'bir", 22, "İti- 
sâm", 1; Müslim, “İmân”, 62, 71, 72, “Mesâ- 
cid”, 5-8, “Eşribe”, 71; İbn Mâce, “Zühd”, 1; 
Nesâi, “Tatbik”, 100; Kâdi İyâz, eş-Şifâ”, I, 95- 
107; İbnü'l- Arabi, el-Fütühât li, 55, 57, 120, 
124, 171, 182, 302, 306, 340-341; a.mlf., Fu- 
süs (Afifi), I, 333; İbn Teymiyye, “İlmü'l-ha- 
dis (nşr. Müsâ Muhammed Ali), Beyrut 1405 / 
1985, s. 405-408; İbn Receb, Câmi'u'-“ulüm, 
Beyrut, ts. (Dârü'l-Ma'rife), s. 2-3, 423-426; Ay- 
ni, “(mdetü'-kârr, Kahire 1392/1972, XII, 51; 
Keşfu'z-zunün, |, 205; Mustafa Sâdık er-Râfil, 
İ“câzü'l-Kur”ân, Kahire 1381/1961, s. 332- 
338; Sezgin, GAS, 1, 498; el-Mu“cemü'ş-süfi, 
s. 274-275; Müneccid, Mu cem mâ üllife “an 
Resülillâh, Beyrut 1402 / 1982, s. 275-276. 


m M. YAşar KANDEMİR 


CEVÂMİU”t-TİBYÂN E 


fi TEFSİRİ”1- KUR'ÂN 
(OLAN yedi d ollel ) 


Muinüddin el-İci'nin 
(6. 905/1500) 
Kur'an tefsiri 

(bk. İCİ, Muinüddin). 


CEVÂMİU1- ULÜM 
(geler ) 
İbn Ferigün'un 
X. yüzyılda kaleme aldığı 


ilimlerin tasnifine dair 


ansiklopedik eseri. 
İz J 


Kaynaklarda eserin müellifi İbn Ferf- 
gün hakkında hemen hiçbir bilgiye rast- 
lanmadığı gibi isim ve künyesinin telaf- 
fuzu konusunda da tereddütler vardır. 
Adını, Escurial'deki yazma nüshadan M. 
Casiri, Şi'yâ b. Firaygün (Bibliotheca Ara- 
bico-Hispana -Escurialensis, 1, 380), H. P. J. 
Renaud ise Şi'yâ b. Firigun şeklinde oku- 
muştur (Les manuscrits arabes de UEscu- 
rial, 1/3, s. 82). Ayrıca M. Casiri, eserin 
kendisine takdim edildiği Ebü Ali Ahmed 
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kendisine takdim edildiği Ebü Ali Ahmed 
b. Muhammed b. Muzaffer'in Kurtuba 
emirinin oğlu olduğunu, dolayısıyla mü- 
elifin de Kurtubalı olabileceğini söyle- 
mektedir. Casiri, muhtemelen İbn Feri- 
gün'u Sarakustalı matematikçi Said b. 
Fethün ile karıştırmıştır. H. Suter de Said 
b. Fethün'un biyografisini incelerken onu 
Şa'yâ b. Ferigün ile aynı kişi kabul ede- 
rek benzer bir hataya düşmüştür (Die 
Mathematiker, s. 73). M. Steinschneider, 
adının Şi'yâ (veya Şa'yâ) şeklinde okun- 
masından hareketle müellifin yahudi ola- 
bileceğini ileri sürmektedir (Die arabische 
Literatur der Juden, s. 120). Eser hakkın- 
da kısa bir değerlendirme yaparak Arap- 
ça konu başlıklarını sıralayan H. Ritter, 
müellifi Mütegabbi (Mübtegâ) b. Furay'ün 
(Oriens, 111/1, s. 83), C. Brockelmann, Ma'n 
b. Firiûn veya Furay'in (GAL Suppl, 1, 435) 
şeklinde kaydetmektedir. F. Sezgin ise 
Mütegabbi (Mübtegâ) b. Ferfûn (Furay'ün, 
Ferigün?) olmak üzere çeşitli ihtimaller 
üzerinde durmuştur (GAS, I, 388). Bun- 
lardan başka bu ismi Mübtegi ve Mün'abi 
şeklinde okumak da mümkündür. 


Yazma nüshaların kapak sayfalarında 
müellifin Ebü Zeyd Ahmed b. Zeyd el- 
Belhi'nin talebesi olduğu kayıtlıdır. An- 
cak kaynaklarda, hicri IV. yüzyılda yaşa- 
mış bu isimde bir âlimin adına rastlan- 
mamakta ve bu şahsın Ebü Zeyd Ah- 
med b. Sehl el-Belhi (6. 322/934) oldu- 
ğu sanılmaktadır. Onun biyografisini ve- 
ren kaynaklarda da böyle bir talebesi ol- 
duğunu doğrulayacak herhangi bir bilgi 
bulunamamıştır. Ebü Hayyân et-Tevhi- 
di'nin el-Mukabesâi adlı eserinin editö- 
rü Hasan es-Sendüsi'nin düştüğü bir dip- 
notta, neşre esas aldığı yazmada Ahmed 
b. Sehi el-Belhi yerine Ahmed b. Zeyd 
el-Fegâri yazılmış olduğunu belirttiğine 
işaret eden D. M. Dunlop, zaman zaman 
söz konusu iki âlimin birbirine karıştırı!- 
dığını söylemektedir (Zeki Velidi Togan'a 
Armağan, s. 351). Yeterli bilgi bulunma- 
masına rağmen hocasının Belhli olma- 
sından hareketle onun da bu bölgeler- 
de yaşadığı düşünülebilir. Ayrıca eserin 
takdim edildiği kişi, D. M. Dunlop'a göre 
M. Casiri'nin ileri sürdüğü Kurtuba emi- 
rinin oğlu değil Çaganiyân Muhtâcoğul- 
ları emiri Ebü Ali Ahmed b. Muhammed 
b. Muzaffer'dir ve Horasan emirliğini ba- 
bası Ebü Bekir Muhammed b. Muzaffer'- 
den 329 (941) yılında devralan Ebü Ali'- 
nin 344 (955) yılında ölmesi sebebiyle de 
eserin kendisine takdimi bu tarihler ara- 
sında gerçekleşmiş olmalıdır (a.e., s. 348). 
V. Minorsky, müellifin künyesiyle Belh'in 


batısındaki Cüzcân'da hüküm süren İran- 
lı Feriguniler hânedanı (892-1010) arasın- 
da bir bağlantı bulunabileceğini ve ayrıca 
İbn Ferigün'un, yazarı bilinmeyen Fars- 
ça coğrafya eseri Hudüdü1-“âlem'in de 
müellifi olabileceğini düşünmektedir (/ra- 
nica: Twenty Articles, s. 327-332). F. Ro- 
senthal de, çeşitli kaynaklara atıfta bulu- 
narak İranlılar arasında Ferigün ismine 
rastlandığını belirtmektedir (A History of 
Muslim Historiography, s. 34). İbn Feri- 
gün'un da eserinde kullandığı Arapça 
kaynakları zikretmekte ihmal göster- 
mesine rağmen yer yer Erdeşir Bâbekân 
devrine, Enüşirvân'ın resmi yazışmala- 
rı ve hutbeleriyle Kârnâme, Kelile ve 
Dimne gibi Farsça klasiklere işarette 
bulunması (meselâ bk. s. 56, 135) İran kö- 
kenli olma ihtimalini kuvvetlendirmek- 
tedir. 


Şematik (teşcir) usulle kaleme alınan 
eserin hazırlanmasında, muhtemelen Hu- 
neyn b. İshak'ın (ö. 260/873) Mesâ'il 
fi't-tıbb'ı gibi aynı tarzda telif edilmiş 
örneklerden faydalanılmıştır. Büyük bir 
ihtimalle bu esere ulaşan Belhi'nin de 
Kitâbü Aksâmi1- “ulüm'unda aynı usu- 
lü kullanmış olması mümkündür. İki ma- 
kaleden (ana bölüm) oluşan eserin birin- 
ci makalesinde Arap dili ve edebiyatı, 
kitâbet, hisâb, hendese, ahlâk gibi ilim 
dallarıyla ilgili konular yer almaktadır. 
Bu bölümün birinci kısmının, kitabın yak- 
laşık üçte birini teşkil edecek tarzda sarf, 
nahiv, imlâ gibi Arap dili ve edebiyatı ile 
ilgili Konuları içermesi dikkat çekicidir 
ve bu yönüyle eser, alet ilimlerinden ol- 
masına rağmen dili ön plana çıkaran kla- 
sik çizginin bir devamı gibi görünmek- 
tedir. Ancak İbn Ferigün'un aslen İranlı 
olduğu ve nüfus yapısı itibariyle Âriler'in 
çoğunluğu teşkil ettiği bir bölgede ya- 
şadığı var sayımı göz önüne alınırsa, ese- 
rinde pratik faydası bakımından Arap 
dili ve edebiyatına gereğinden fazla yer 
ayırdığı düşünülebilir. İkinci makale si- 
yasete dair genişçe bir bölümle başla- 
makta ve “fi'lü'l-ihtiyâr”, “tedbirü'l-eb- 
dân” gibi ortak bir başlık altında toplan- 
ması güç bazı konuları inceledikten son- 
ra ilmin tarif ve tasnifine geçmektedir. 
İbn Ferigün, “eşyayı ve onlarla ilgili ha- 
kikatleri bilmek” şeklinde tarif ettiği il- 
mi (s. 133; krş. Ya'küb b. İshak el-Kindi- 
nin felsefe tarifi, Resâ”il, s. 25) önce elfâz 
ve meâni olmak üzere iki ana gruba ayır- 
mış, arkasından “ilmü'l-hakika” dediği 
elfâzı şiir, hutbe, risâle, mesel, garib ve 
aruz şeklinde tasnif ettikten sonra “el- 
ulümü'l-haberiyye” diye nitelendirdiği 
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meâniyi de hadis, eser" ve diğer tarihi 
mâlumat olmak üzere üç ana gruba ayır- 
mıştır (F. Rosenthal bu son grubu A His- 
tory of Muslim Historiography adlı eseri- 
ne olduğu gibi aktarmıştır; s. 35-36). Da- 
ha sonra yazarın, ilmi genel olarak dini 
(fıkıh, kelâm, hadis), felsefi (felsefe, man- 
tık) ve gerçek olup olmadıklarında ihti- 
lâf bulunan ilimler (kimya, ilm-i nücüm, 
rüya tabiri, sihir, tılsım, rukye, kehânet, kı- 
yafet, firâset vb.) şeklinde gruplandırıla- 
bilecek üçlü bir tasnife daha tâbi tuttu- 
ğu görülmektedir. Aslında bu son bölü- 
mün eserin ana şemasını teşkil etmesi 
ve diğer bölümlerin bu plan içinde uy- 
gun yerlere oturtulması daha sistematik 
bir çerçeve oluşturulmasını sağlayabilir- 
di. Dolayısıyla kitapta, ilimlerin belli baş- 
lı klasik tasnif şekilleri açısından tutarlı 
bir mantık ve sistematiğin yakalanması 
güç olmakta, ayrıca ana bölümleri alt 
bölümlerden ayırmak için özel bir dik- 
kat sarfetmek gerekmektedir. Bunda 
eserin şematik biçimde hazırlanmasının 
da payı vardır. 

Cevâmi *u'1- “ulüm'un, kendinden ön- 
ceki aynı tarzın kayıp örneklerini teşkil 
eden Ya'küb b. İshak el-Kindi'nin Kitâb 
fi aksâmi'l-“ilmi'l-insi ve Kitâb fi mâ- 
hiyyeti'1-“ilm ve eşnâfih'i ile Ebü Zeyd 
el-Belhi'nin Kitâbü Aksâmi'1-“ulüm'un- 
dan etkilenip etkilenmediği hususunda 
bir şey söylemek mümkün değildir. Eğer 
hocası Ebü Zeyd el-Belhi Kitâbü Aksâ- 
mi'l-“ulüm'un müellifi olan Belhi ise 
onun adını anmamakla birlikte bu ese- 
rinden istifade etmiş olması pek uzak 
bir ihtimal değildir. Öte yandan özellik- 
le ilmin tarifi ve tasnifinde Kindi'nin te- 
sirinin hissedilmesine rağmen ona da 
hiçbir atıfta bulunmaması dikkat çeki- 
cidir. 

Bu sahada bir başka önemli eser olan 
Hârizmi'nin Mefâtihu'1-“ulüm'u Brockel- 
mann tarafından, ilimlerin tasnifi alanın- 
da günümüze ulaşabilen en eski eser 
olarak takdim edilmektedir (GAL Suppl, 
I, 434). Ancak editörü Van Vloten'in be- 
lirttiği kadarıyla bu eser, Sâmâni Hüküm- 
darı Il. Nuh'un (975-997) Ebü'l-Hasan 
Ubeydullah b. Ahmed el-Utbi adlı vezi- 
rine sunulmuştur. Onun vezirliğe geliş 
tarihi 367 (977) olduğuna göre Hârizmi'- 
nin eserini telif etmesi bu tarih dolayla- 
rında gerçekleşmiş olmalıdır. Bu durum, 
Cevâmi'u'1-“ulüm'un ondan yirmi otuz 
yıl daha önce yazılmış olabileceğini dü- 
şündürmektedir (Dunlop, s. 349). 

Cevâmi'u'1-“ulüm gibi Hârizmi'nin 
eseri de iki makaleden teşekkül etmek- 
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le birlikte Mefdifhu'!-“ulüm'da birinci 
makale şer, ikinci makale a'cemi (yaban- 
cı) ilimlere tahsis edilerek ilimlerin belir- 
gin bir tasnifi yapılmıştır. Ayrıca her ma- 
kale kendi içinde oldukça sistematik bir 
şekilde bab ve fasıllara ayrılmış, Cevâ- 
mi'u'l-“ulâm gibi şematik olarak hazır- 
İanmamıştır. Ansiklopedik bir çalışma ola- 
rak Mefâtihu')- “ulüm, ihtiva ettiği ilim- 
ler bakımından da daha geniş kapsamlı 
olduğu gibi her ilim dalının kendine has 
teknik tabirlerinin anlamlarını vermesi 
açısından diğerinden çok üstündür. 


Belhi ile aynı dönemde yaşayan meş- 
hur filozof Fârâbi de (6. 339/950) ilim- 
lerin tasnifiyle ilgili İhsâ”ü1-“ulüm adlı 
bir eser kaleme almıştır. Hârizmi'nin ak- 
sine ilmi yerli-yabancı şeklinde kültürel 
bir boyuta sahip olmayan evrensel bir 
kavram gibi gören Fârâbi'nin bu eserin- 
de, Mefâtihu'1-“ulüm ve Cevâmi “u'1- 
“ulüm'dan farklı olarak dil ilmi, mantık 
ilmi, tâlimi ilimler, tabii-itâhi ilimler ve 
medeni ilimler olmak üzere beşli bir tas- 
nif esas alınmıştır. Fârâbi'nin bu eseri 
telifteki amacının meşhur ilimleri sayıp 
tarif etmek, her ilim dalı ile şubelerini 
saha ve gaye bakımından sistematik bir 
tasnife tâbi tutmak olduğu bilinmekte- 
dir ((hsâ”ü'l-“ulüm, s. 2). Bu tasnif, Hå- 
rizmi ile İbn Ferigün'un aksine, Fârâbi - 
nin farklı kültürlere ait ilimleri bütün- 
leştirmeyi hedeflediğini göstermekte, so- 
nuç olarak yaklaşım, hedef, metot ve sis- 
tem açısından İhsd”ü'7-“ulüm ile Cevd- 
mi'u'l-“ulüm arasında da bir bağ kur- 
mak mümkün görünmemektedir. Yine 
Cevâmi “u'l-“ulüm'un, İbn Ferigün'dan 
kırk elli yıl sonra İbnü'n- Nedim'in (6. 385/ 
995) kaleme aldığı ve her milletten çe- 
şitli müellifler tarafından muhtelif ilim 
dallarında 377 (987) yılına kadar Arap- 
ça olarak yazılmış veya Arapça'ya tercü- 
me edilmiş eserleri kaydettiği ünlü el- 
Fihrist'te de ne tesirine ne adına rast- 
lanmaktadır. Aynı durum, ilimler tarihiy- 
le ilgili geç dönem kaynaklarından Taş- 
köprizâde'nin Miftâhu's-sa 'âde'si ile Kå- 
tib Çelebi'nin Keşfü'z-zunün'u için de 
geçerlidir. Bu tesbit, Cevâmi'u'l-'u- 
lâm'un müellifinin yaşadığı bölge dışın- 
da yeterince tanınmadığı fikrini vermek- 
teyse de eserin aşağıda gösterilen yaz- 
maların Türkiye topraklarına kadar ge- 
lebilmiş olması bu görüşün doğruluğu 
konusunda tereddüde yol açmaktadır. 

Cevâmi *u'1-“ulüm'un günümüze ula- 
şan Üç yazma nüshasından ikisi Topkapı 
Sarayı Müzesi Kütüphanesi'nde (ill. Ah- 
med, nr. 2768, nr. 2675), diğeri de Escu- 


rial'de (nr. 950) bulunmaktadır. Bunlar- 
dan ilki seksen altı varak olup 396 (1005- 
1006) yılında, seksen varaklık ikinci nüs- 
ha VI. (XIL) yüzyılda ve seksen dört va- 
raktan ibaret olan üçüncü yazma da 393 
(1002-1003) yılına ait bir nüshadan 655 
(1257) yılında istinsah edilmiştir. Eserin 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'nde 
(Ul. Ahmed, nr. 2768) kayıtlı bulunan nüs- 
hası Fuat Sezgin tarafından tıpkıbasım 
halinde kısa bir önsözle birlikte yayım- 
lanmıştır (Stuttgart 1985). 
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CEVAZ 
(bk. CÂİZ). 


CEVÂZÂT-ı Şİ“RİYYE 
(ül ie ) 
Şiirde vezin zarureti sebebiyle 


görülebilen gramer aykırılıklarına 
karşı gösterilen müsamaha 


(bk. ZARÜRÂT-ı Şİ“RİYYE). 


CEVBERİ 
(Se! ) 
Zeynüddin Abdürrahim b. Ömer 
b. Ebi Bekr ed-Dımaşki 
el-Cevberi eş-Şâfit. 
Simya ve diğer gizli ilimlere dair 
çalışmalarıyla tanınan 
L Islâm âlimi. E 
XIII. yüzyılın ilk yarısında yaşayan Cev- 
beri Dımaşk yakınlarındaki Cevber'de 
doğdu. Hayatı hakkında fazla bilgi yok- 
tur. Mısır, Harran, Hicaz, Bahreyn, Kıb- 
rıs ve Hindistan yörelerini dolaştı; Âmid 
(Diyarbakır), Ruha (Urfa), Antakya ve Kon- 
ya gibi kültür merkezlerinde bulundu. 


Hısnıkeyfâ (Hasankeyf) Artuklu Hüküm- 
darı Melik Mesud'un (1222-1231) hima- 
yesini gören Cevberi, saraydaki ilmi top- 
lantıların önde gelen müdavimlerinden 
biri olmuştur. Bizzat kendisinin kaydet- 
tiğine göre Sultan Mesud, İbn Şüheyd 
el -Mağribi'nin Keşfü'd-dek ve izâhu'ş- 
şek adlı kitabı gibi fakat ondan daha açık 
ve daha ayrıntılı bir kitap yazmasını is- 
temiş, o da otuz bölümlük el-Muhtiâr fî 
keşfi'l-esrâr ve hetki'l-estâr adlı ese- 
rini kaleme almıştır. Kitabın mukaddime- 
sinden anlaşıldığına göre Cevberi, Âsaf 


| 
İk 
| 


Z 


Cevberi'nin 

el-Muhtâr 

fi keşfi'i- i 
esrâr ve Engt 


hetki l-estâr 
adh eserinin k 
b ii AMR | 
E TE 


ilk ve son 
sayfaları 
(Süleymaniye Ktp.. 
Esad Efendi. 

nr. 1703) 


a celi 
d all alak ari zi i 
Sga adi ari UNSA | 
i oye $ AA 


bekaya öğ ili is 
Gi yeliz E 


oa jea) a A 
yn 


Loinge ağı 


ggg Ekiz ll ez J asia 
lükens aero 
Zİ aç iile, 
i hapla 3 A ak al ğü ; 
A E 2 ZN 
e al 
| MİM, yi elli 
: (relta İNİN A i 
E ei Aian T TEZ 
ee irfan 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Cafer es-Sâdık- Giltçilik 


442 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


b. Berahyâ b. Şimüil'in Kitâbü Yenbü'i1- 
hikme'sinden (Sezgin, IV, 117) başlayarak 
içinde Bâlinâs (Tyanalı Apollonios), Eflâtun 
ve Aristo'ya nisbet edilenler de dahil 
simyaya ve diğer gizli ilimlere dair me- 
tinlerin birçoğunu incelemiştir. Ayrıca Câ- 
bir b. Hayyân, İbn Vahşiyye, Hârizmi ve 
İbn Sinâ'nın eserlerini, Zünnün el-Mısri'ye 
ait olduğu söylenen kitapları ve Fahred- 
din er-Râzi'nin es-Sırrü'1- mektüm adlı 
eserini okuduğunu da kaydeden Cevberi'- 
nin bu alanlarda, özellikle simya hakkın- 
da önemli bir birikime sahip olduğu an- 
laşılmaktadır. Aynı cümlelerden astro- 
lojiyle de ciddi şekilde ilgilendiği ortaya 
çıkmaktadır. Nitekim dostları kendisin- 
den bu konuda bir eser yazmasını iste- 
mişler, o da es-Şırâtü'1-müstakim fi “il- 
mi't-tencim adını verdiği astrolojiye gi- 
riş mahiyetindeki eserini Kaleme almış- 
tır. Cevberi yine el- Muhtâr'ın önsözün- 
de, bunların yanı sıra remil ilmini ana 
hatlarıyla tanıtan bir eser yazdığını da 
söylemektedir (s. 3-4). 

Cevberi'nin günümüze ulaşmış tek ese- 
ri olan el-Muhftâr, esas itibariyle şarla- 
tanları incelemekte ve onların sahtekâr- 


lıklarının iç yüzünü ortaya koymaya ça- 


lışmaktadır. Ele aldığı tipler arasında 
yalancı peygamberler, sahte tasavvuf 
şeyhleri, sahtekâr yahudi ve hıristiyan 
mistikleri, dolandırıcı simyager, hekim 
ve eczacılar, hokkabazlar ve tuzaklarıy- 
la ünlü fettan kadınlar bulunmaktadır. 
Kitabın asıl yazılış amacı, illüzyona da- 
yalı hünerlerden kaba aldatmacaya ka- 
dar çeşitli yollarla insanları kandırıp on- 
ların cahillik, zaaf, iyi niyet ve dini inanç- 
larını istismar etmek suretiyle yarar sağ- 
layanlara karşı okuyucuları uyarmaktır. 
Ancak kerâmet gösterdiği iddiasıyla hal- 
kı aldatan sahte şeyhlerden bahseder- 
ken ünlü velilerin kerâmetlerinin hak ol- 
duğunu söylemeyi de ihmal etmez. Dü- 
zenbazların iç yüzünü ortaya koymaya 
çalışırken Hicaz'da bizzat gördüğü bir 
olayı nakleder. Yine kerâmet gösterme 
bahanesiyle inançlı kadınlardan fayda- 
lanmak isteyen sahtekârlara da temas 
eder ve bu tiplerin dini istismar etmek 
suretiyle dünyevi hazlar peşinde koşan 
birer zındık olduklarını belirtir (s. 9-14). 

Benzeri birçok sahtekâr arasında in- 
sanların zaaflarını kötüye kullanma im- 
kânına daha çok sahip olan simyacıları 
özellikle inceleyen Cevberi, bunlar hak- 
kında da ilginç olaylar zikretmektedir. 
Ona göre prensipte simya ilmi ilâhi bir 
sanattır ve onu ancak Allah'ın seçtiği pey- 
gamber, veli ve sâlih kişiler gerçekten 
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icra edebilir; Allah bu sanatın sırlarını 
âsi ve fâsık kimselere vermekten mü- 
nezzehtir. Simyacılar 100 yatırıp 1000 
almakta ve cahilleri dolandırıp onların 
mallarını haksız olarak yemektedirler. 
Bu sahtekârların 300 civarında kandır- 
ma metodunu keşfettiğini söyleyen Cev- 
beri bunlardan sadece birkaçını zikret- 
mekle yetinir. Meselâ bir kimsenin ser- 
vet edinmek için simya ile ilgilendiğini 
duyan dolandırıcılar, önce onunla yakın 
ilişkiye girerek bu sanatı kendisine öğ- 
reteceklerini söylemekte, sonra ona gü- 
ya kendi yaptıkları altın parçalarını ve- 
rerek bunları eritip çarşıda satmasını is- 
temektedirler. Kurbanları, ellerinde pa- 
ralarla dönünce de bu paraya ihtiyaçları 
olmadığını, çünkü nasıl olsa kendileri- 
nin her istediklerinde yeniden altın ya- 
pabildiklerini söyleyerek onu inandırmak- 
tadırlar. Daha sonra istismar başlamak- 
ta ve altın yapmak için gereken iksir, 
öğrenciliğe kabul ettikleri kişi tarafın- 
dan aylar süren çaba ve yüklü harcama- 
larına rağmen bir türlü elde edilemedi- 
ği için öğretime devam eden dolandırı- 
cılar böylece onun sırtından uzun süre 
geçinmektedirler (s. 30). 


Cevberi'nin eseri, o dönemdeki sosyal, 
kültürel, sınai ve ilmi atmosferi yansıt- 
ması bakımından ve özellikle bazı bölüm- 
lerinde birinci elden ilgi çekici bilgiler 
sunması açısından ayrıca önem taşımak- 
tadır. Kitabın Dımaşk'ta (1302), İstanbul'- 
da (ts.) ve Kahire'de (1316 ve başka tarih- 
siz baskılar) titiz olmayan bazı neşirleri 
yapılmıştır. Stefan Wild tarafından Al- 
manca tercümesiyle birlikte tenkitli neş- 
ri hazırlanan el-Muhtâr'ın (Bosworth, s. 
16) bazı kısımları daha önce E. Wiede- 
mann tarafından Almanca'ya çevrilmiş 
ve çeşitli periyodiklerde yayımlanmıştır 
(Sarton, 11/2, s. 635). Cevberi'nin diğer iki 
eseri ise kayıptır. 
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CEVDET PAŞA 


? 
3 CEVDET PAŞA 


(1823-1895) 
XIX. yüzyılın ünlü Türk âlimi 

i ve devlet adamı. E 

Kendi ifadesine göre hicri 1238 yılı hıd- 
rellezinden kırk gün önce (13-14 Receb 
1238/26-27 Mart 1823) Bulgaristan'ın 
Lofça kasabasında doğdu. Asıl adı Ah- 
med olup Cevdet mahlasını İstanbul'da 
öğrenim gördüğü sırada şair Süleyman 
Fehim Efendi'den almıştır (1843). Baba- 
sı Lofça ileri gelenlerinden ve meclis âza- 
sından “Istabi-ı Âmire pâyelisi” Hacı İs- 
mâil Ağa, annesi yine Lofçalı Topuzoğlu 
hânedanından Ayşe Sümbül Hanım'dır. 
Bizzat kendisi, atalarından Kırkkiliseli 
(Kırklareli) Yularkıran Ahmed Ağa'nın Prut 
Savaşı'na (1711) katıldıktan sonra mem- 
leketine geri dönmeyerek Lofça'ya yer- 
leştiğini ve zamanla Lofça'nın eşrafı ara- 
sına giren ailenin Yularkıranoğulları adıy- 
la şöhret kazandığını söyler. 


Küçük yaşta büyükbabası Hacı Ali Efen- 
di'nin teşviki ve desteğiyle Lofça müftü- 
sü Hâfız Ömer Efendi'den Arapça oku- 
yarak öğrenim hayatına başlayan Ah- 
med, kısa zamanda İslâmi ilimlerle ilgi- 
li kitapları okuyacak derecede ilerleme 
gösterdi. Ardından kadı nâibi Hacı Eşref 
Efendi ve müftü Hâfız Mehmed Efendi'- 
den çeşitli dersler aldı. Öğrenimini da- 
ha da ileri seviyeye götürmek için 1255 
(1839) yılı başlarında büyükbabası tara- 
fından İstanbul'a gönderildi. Burada kı- 
sa sürede ilmi muhitlerde kendini gös- 
terdi; devrin meşhur âlimleri Hâfız Sey- 
yid Efendi, Doyranlı Mehmed Efendi, Vi- 
dinli Mustafa Efendi, Kara Halil Efendi 
ve Birgivi Hoca Şâkir Efendi'nin dersle- 
rine devam etti. Ayrıca Miralay Nüri Bey 
ve Müneccimbaşı Osman Sâbit Efendi'- 
den hesap, cebir, hendese gibi dersler 
gördü. Bir yandan tahsilini ilerletirken 
öte yandan ders vermek üzere bazı ho- 
calardan icâzet aldı. Bu arada ilmi ve 
edebi cemiyetlere de girdi; devam etti- 
ği İstanbul Çarşamba'daki Murad Molla 
Tekkesi'nin şeyhi Mehmed Murad Efen- 
di'den Mesnevi okuyarak Farsça bilgi- 
sini derinleştirdi ve kendisine mesnevi- 
hanlık icâzeti verildi. Ayrıca Süleyman 
Fehim Efendi'nin Karagümrük'teki ko- 
nağına devam edip ondan Şevket ve Ör- 
fi divanlarını okudu; bir yandan da dev- 
rin tanınmış mutasavvıflarından Kuşa- 
dalı İbrâhim Efendi'nin sohbetlerine ka- 
tıldı. Bu muhitlerde tasavvuf ve edebi- 
yatın belli başlı eserlerini okuyarak bil- 
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gisini ve kültürünü ilerlettiği gibi şiir ve 
edebiyat alanındaki eksikliklerini tamam- 
layıp edebi zevkini geliştirme imkânını 
buldu. Aynı yıllarda Sâmi ve Nef'i'yi tak- 
lit ederek şiire, Veysi ve Okçuzâde'yi ör- 
nek alarak inşâya heves etti. Bu heves- 
le Reşid Paşa ve kapı yoldaşlarının şiir- 
lerine tahmisler ve nazireler söyledi. Fu- 
ad Paşa ile ortak gazeller yazdı ve Reşid 
Paşa'ya bazı kasideler sundu. Kendi ifa- 
desine göre okuyup yazabilecek seviye- 
de Arapça ve Farsça, anlayabilecek ölçü- 
de Fransızca ve Bulgarca biliyordu. Ah- 
med Cevdet'in büyük bir ilim ve fikir 
adamı olarak yetişmesinde özel gayret- 
lerinin önemli ölçüde tesiri olmuştur. Ni- 
tekim öğrenimi sırasında tatil zamanla- 
rında bile sürekli kitap okuduğunu, sa- 
dece bayram günlerinde tatil yaptığını 
bizzat kendisi söylemektedir. 


Öğrenim hayatından sonra devlet hiz- 
metine, Ocak 1844'te Rumeli kazasker- 
liğine bağlı Premedi kazası kadılığı ile 
başladı. 29 Haziran 1845 tarihinde İs- 
tanbul müderrisliği ruüsunu aldı. 1848'- 
de Sadrazam Mustafa Reşid Paşa'nın 
bir tâlimatını bildirmek üzere Bükreş'te 
bulunan Keçecizâde Fuad Efendi'nin (Pa- 
şa) yanına gönderildi. 10 Nisan 1849'da 
*hareket-i hâriç” rütbesini aldı. 14 Ağus- 
tos 1850 tarihinde Meclis-i Maârif-i Umü- 
miyye âzalığı ve dârülmuallimin müdür- 
lüğüne tayin edildi. Bu arada İstanbul'a 
dönen Fuad Efendi ile birlikte Bursa'ya 
gitti ve orada kaldığı kısa süre içinde 
onunla birlikte Kavdid-i Osmâniyye 
adlı kitabı ve Şirket-i Hayriyye'nin kuru- 
luş nizamnâmesini hazırladı. İstanbul'a 
döndükten sonra 1851'de Encümen-i Dâ- 
niş üyeliğine seçildi. Yeniden kaleme al- 
dığı Kavdid-i Osmâniyye'yi encüme- 
nin ilk eseri olarak Abdülmecid'e sun- 
du. Bunun üzerine derecesi “hareket-i 
altmışlı"ya yükseltildi. Ekim 1853 tarih- 
li bir mazbata ile 1774-1826 devresi Os- 
manlı tarihini yazmakla görevlendirildi. 
1854'te yazmaya başladığı tarihinin ilk 


üç cildini tamamladı ve padişaha tak- 
dim etti. Bunun üzerine kendisine “mü- 
sıle-i Süleymâniyye” derecesi verildi. Şu- 
bat 1855'te vak'anüvis tayin edildi. Bu 
görevi sırasında bir yandan tarihinin de- 
vamını yazarken bir yandan da geleneğe 
uyarak zamanın siyasi olaylarını anlatan 
Tezâkir-i Cevdet'i kaleme aldı. Vak'anü- 
vislik görevini 1865 yılına kadar yürüttü. 

Devlet kademelerindeki bu yükselme- 
nin yanı sıra ilmiye mesleğinde de iler- 
leyerek 9 Ocak 1856'da mevleviyet de- 
recesindeki Galata kadılığına getirildi; 
aynı yılın 9 Aralığında Mekke-i Müker- 
reme kadılığı, 21 Ocak 1861'de de İstan- 
bul kadılığı pâyelerini aldı. 18 Mayıs 1861 
tarihinde Rumeli teftişine çıkan Sadra- 
zam Kıbrıslı Mehmed Paşa'ya refakat 
ettikten kısa bir süre sonra İşkodra'da 
meydana gelen isyanı bastırmak üzere 
“me'müriyyet-i fevkalâde” ile görevlen- 
dirildi. İki ayda bu vazifesini başarıyla 
tamamladı. 1863'te Bosna eyaletini tef- 
tiş göreviyle ilgili hazırlıklarını yaparken 
24 Haziran 1863 tarihinde Anadolu ka- 
zaskerliği pâyesine ulaştı. Bir buçuk yıl 
içinde Bosna'da gerekli ıslahatı gerçek- 
leştirip masrafı bölge halkı tarafından 
karşılanmak üzere iki alay asker tanzi- 
mine de muvaffak oldu. Bu başarıları 
dolayısıyla o zamana kadar hiçbir ilmiye 
mensubuna verilmemiş olan ikinci rüt- 
beden “nişân-ı Osmâni” ile mükâfatlan- 
dırıldı. Haziran 1864'te Kozan tarafına 
gönderildi. Derviş Paşa ile birlikte Fırka-i 
Islâhiyye'yi oluşturup Cebelibereket, Çu- 
kurova ve Kozan dağlarını dolaştı, altı ay 
içinde gerekli ıslahatı yaptı. Ancak onun 
bu başarıları kendisini çekemeyenlerin 
harekete geçmesine yol açtı; hatta şey- 
hülislâmlığa getirilecekken ilmiye sını- 
fından mülkiyeye nakline karar çıkarıldı 
ve 13 Ocak 1866'da kazaskerlik pâyesi 
vezârete çevrildi. “Efendi"likten alınıp 
“paşa"lığa geçirilmesi şeklindeki bu sı- 
nıf değişikliğinin onu gücendirdiği anla- 
şılmaktadır. Nitekim memurların hal ter- 
cümelerinin kaydedildiği Sicill-i Ahlâk'- 
ta (İstanbul Belediyesi Atatürk Kitaplığı, 
Cevdet Paşa Evrakı, nr. 47) kendisine ya- 
pilan bu haksızlık karşısında duyduğu 
üzüntüyü ifade etmektedir. 


Ahmed Cevdet Paşa bundan sonra Ma- 
raş, Urfa, Zor sancakları ve Adana eya- 
letinin birleştirilmesiyle oluşturulan Ha- 
lep valiliğine tayin edildi; iki yıl süren 
bu görevi sırasında yeni valiliğin teşki- 
lâtlanmasını gerçekleştirdi. 1868'de ken- 
disine, Meclis-i Vâlâ-yı Ahkâm-ı Adiiy- 
ye'nin ikiye ayrılmasıyla teşkil edilen Dî- 
vân-ı Ahkâm-ı Adliyye başkanlığı veril- 


di. Divanın nezârete çevrilmesi üzerine 
Adliye nâzırı oldu ve bu dönemde nizami 
mahkemeler teşkilâtını kurarak bununla 
ilgili kanun ve nizamnâmeleri hazırladı. 

Cevdet Paşa'ya şöhret kazandıran ge- 
lişmelerden biri de onun tarafından or- 
taya atılan, Hanefi fıkhına dayalı bir ka- 
nun kitabının hazırlanması gerektiği dü- 
şüncesidir. Nitekim bu düşüncesi kabul 
edilerek Bâbiâli'de teşkil edilen Mecelle-i 
Ahkâm-ı Adliyye Cemiyeti'nin reisliğine 
getirildi. Devrin önde gelen fıkıh âlimle- 
rinin de yer aldığı bu cemiyet Mecelle'- 
nin ilk dört kitabını yayımlamaya muvaf- 
fak oldu. Beşinci kitabın hazırlığı biter- 
ken Cevdet Paşa reislikten azledilerek 
Bursa valiliğine tayin edildiyse de birkaç 
gün sonra bu görevinden de alındı (1870). 
Bu arada cemiyet başkanlığına Gerdan- 
kıran Ömer Efendi getirildi, Mecelle-i Ah- 
kâm-ı Adliyye Cemiyeti de Bâb-ı Meşi- 
hat'a nakledildi. Ancak cemiyetin “Kitâ- 
bü'l-Vedia” adıyla çıkardığı altıncı kita- 
bın büyük tenkitlere uğraması üzerine 
24 Ağustos 1871'de Cevdet Paşa'ya ye- 
niden Mecelle-i Ahkâm- Adliyye Cemi- 
yeti ile Şürâ-yı Devlet Tanzimat Dairesi 
başkanlıkları verildi. Mecelle'nin seki- 
zinci kitabı hazırlandığı sırada Maraş va- 
iliğine tayin edildiyse de on sekiz gün 
sonra bu defa Divân-ı Ahkâm-ı Adliyye 
üyeliği ve Mecelle-i Ahkâm-ı Adliyye Ce- 
miyeti başkanlığına tayin edilerek tek- 
rar İstanbul'a alındı (6 Ağustos 1872). Kı- 
sa bir süre sonra Şürâ-yı Devlet üyesi, 
ardından da Evkaf nâzırı oldu (1873). Ay- 
nı yılın ortalarına doğru Maarif nâzırlı- 
ğına getirildi. Nâzırlığı zamanında ilkokul- 
lardan yüksek okullara kadar her sevi- 
yede ders programları yapıldı, yeni bir 
elifbâ cüzü hazırlanarak bastırıldı. Nuru- 
osmaniye Camii avlusunda modern usul- 
lere göre “ibtidâiyye” adıyla bir ilkokul 
açıldı. Dârülmuallimin teşkilâtı sıbyan, 
rüşdiye ve idâdi olmak üzere üç derece- 
ye ayrılarak yeniden düzenlendi. Kendi- 
si de Kavâid-i Türkiyye, Mi'yâr-ı Se- 
dâd ve Âdâb-ı Sedâd adını taşıyan üç 
okul kitabı yazdı. Kısas-ı Enbiyâ adlı 
eserinin üç cüzünü de bu arada tamam- 
layarak bastırdı. 

1874'te Şürâ-yı Devlet başkan vekilliği- 
ne getirilen Cevdet Paşa, Mecelle'nin on 
ikinci kitabını da hazırlatmıştı. 2 Kasım 
1874 tarihinde Yanya valiliğine, 1875'te 
de önce Maarif nâzırlığı ve kısa bir süre 
sonra da Adliye nâzırlığına getirildi. Bu 
sonuncu görevi sırasında Ticaret Nezâ- 
reti bünyesindeki ticaret mahkemeleri- 
ni Adliye Nezâreti'ne bağladı. Bu arada 
Bulgaristan'da görülen isyan belirtileri 
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üzerine 1876'da Rumeli teftişiyle görev- 
lendirildi; Edirne ve Filibe yoluyla Sofya'- 
ya gitti; döndüğünde nâzırlıktan azledi- 
lip Suriye valiliğine tayin edildiyse de da- 
ha Suriye'ye varıp görevine başlamadan 
üçüncü defa Maarif nâzırlığına getirildi. 
Bir müddet sonra yeniden Adliye nâzır- 
lığına tayin edildi. Bu sırada on altıncı 
kitabı da bastırarak Mecelle'yi tamam- 
ladı. İbrâhim Edhem Paşa sadrazam 
olunca 1877 yılında Dahiliye nâzırlığına 
getirildi. Nâzırlığı sırasında mülkiye me- 
murlarının hal tercümelerinin kaydedil- 
diği Sicill-i Ahvâl Defteri'ni tanzim et- 
tirdi. Aynı yıl içinde Evkaf nâzırlığına nak- 
len tayin edildi. 1878'de Suriye valisi ola- 
rak Şam'a gitti. Bu arada Kozan'da Ko- 
zanoğlu Ahmed Paşa tarafından çıkarı- 
lan isyanı bastırmakla görevlendirildi. 
Ancak isyanın bastırılması sırasında Şam 
valiliğine Midhat Paşa'nın tayin edilmesi 
üzerine açıkta kaldı ve görevini tamam- 
ladıktan sonra İstanbul'a döndü. Yolda 
Ticaret nâzırlığına tayin edildiği haberi- 
ni aldı. Haziran 1879'da Tunuslu Hay- 
reddin Paşa'nın sadâretten istifası üze- 
rine on gün müddetle sadrazamlığı vekâ- 
leten yürüttü ve Meclis-i Mahsüs-ı Vüke- 
lâ'ya başkanlık yaptı. Said Paşa başvekil 
olunca tekrar Adliye nâzırlığına getirildi. 
Bu defaki Adliye nâzırlığı sırasında 26 
Haziran 1880'de açılan Mekteb-i Hukuk'- 
ta usül-i muhâkeme-i hukukıyye, belâ- 
gat-ı Osmâniyye ve ta'lim-i hitâbet ders- 
lerini verdi. Ahmed Vefik Paşa'nın başve- 
kil olması Üzerine 30 Kasım 1882'de Ad- 
liye nâzırlığından ayrıldı ve üç buçuk yıl 
resmi görevlerden uzak kaldı. Bu sırada 
tarihini tamamladı, Kavâid-i Osmâniy- 
ye'nin eksiklerini ikmal etti. 


Cevdet Paşa son olarak Server Paşa'- 
nın vefatı üzerine 11 Haziran 1886 tari- 
hinde beşinci defa Adliye nâzırlığına ge- 
tirildi. Ancak Sadrazam Mehmed Kâmil 
Paşa ile aralarında çıkan anlaşmazlık se- 
bebiyle bir süre sonra ayrılmak zorunda 
kaldı. 10 Mayıs 1890'da II. Abdülhamid 
onu Meclis-i Âli'ye tayin etti. Cevdet Pa- 
şa bundan sonraki hayatını ilmi çalışma- 
larına ve çocuklarına ayırdı. Kısa bir has- 
talıktan sonra 26 Mayıs 1895'te Bebek'- 
teki yalısında vefat etti ve Fâtih Sultan 
Mehmed Türbesi haziresine defnedildi. 


Tanzimat devrinin önde gelen şahsi- 
yetlerinden olan Cevdet Paşa, son asır 
Türk-İslâm ilim âleminin mümtaz sima- 
larından biridir. Ahmed Cevdet büyük bir 
devlet adamı olduğu kadar aynı zamanda 
tarihçi, hukukçu, mütefekkir, edip, eğitim- 
ci ve sosyologdur. Henüz genç bir medre- 
se talebesiyken olağan üstü zekâsı, çalış- 


kanlığı, bilgisi ve isabetli tahlilleriyle ho- 
calarının dikkatini çekmiş, zaman zaman 
onlarla ilmi meselelerde tartışmalara gir- 
miştir. Genç yaşta İslâmi ilimlerle bir- 
likte Arapça ve Farsça'yı çok iyi bir şekil- 
de öğrenirken Emin Efendi adlı bir kişi- 
den Fransızca dersleri de aldı. Bu ona 
kısmen Batı tarih kitaplarını ve kanunla- 
rını okuma ve anlama imkânını vermiştir. 


Cevdet Paşa medeniyeti cemiyet ha- 
yatının gereği olarak kabul etmekteydi. 
Ona göre insan doğuştan medeniyete 
yatkındır. İnsanoğlunun medeni hayata 
geçiş sürecinde toplumlar arasında bazı 
basamak farkları doğmuştur. Böylece 
medeniyet, toplumların göçebelik ve yer- 
leşik durumundan sonra üçüncü ve son 
merhalesini oluşturur. Bu merhaleye 
ulaşmanın temel şartı insanların kema- 
le erdirilmesidir ki bu da ancak eğitim 
ve öğretimle mümkündür. Cevdet Paşa 
bu husustaki çalışmalarını başlıca üç 
noktada yoğunlaştırmıştır. a) Yeni eği- 
tim ve kültür kurumlarının açılması. b) 
Her derecedeki okullar için yeni ders ki- 
taplarının hazırlanması ve yayın faaliyet- 
lerinin arttırılması. c) Türkçe'nin bilim 
dili haline getirilmesi. Cevdet Paşa nâ- 
zırlıkları döneminde bu konularda önem- 
li kararlar almış ve üstün başarılar el- 
de etmiştir. Nitekim Encümen-i Dâniş'in 
teşkilinde büyük katkılarda bulunmuş, 
dârülmuallimin yönetmeliği onun müdür- 
lüğü zamanında düzenlenmiş ve 1872- 
de İstanbul'da ilk idâdi de onun Maarif 
nâzırlığı sırasında açılmıştır. On iki cilt- 
lik Târih-i Cevdet'ini devrine göre sa- 
de bir dille yazmış olması, onun dilde 
sadeliğe verdiği önemin bir sonucudur. 
Ayrıca okullarda okutulmak üzere mo- 
dern metotlara göre Türkçe ders kitap- 
ları hazırlamıştır. Öte yandan Türkçe'nin 
ilim dili olamayacağını iddia edenlere bir 
cevap olmak üzere Takvimü'!-edvâr 
adını verdiği risâlesini bastırarak her- 
kese Türk diliyle de güzel eserler yazıla- 
bileceğini göstermiştir (Tezâkir, IV, 110). 

Cevdet Paşa, Osmanlı kurum ve ku- 
ruluşlarına yeniden şekil verilmesi ko- 
nusundaki farklı fikirlerin hız kazandığı 
bir dönemde, gelenekçi Türk-İslâm Do- 
ğu kültürü ile yenilikçi Batı arasında sen- 
teze varmaya çalışmış bir şahsiyettir. Os- 
manlı müesseselerinin İslâmi esaslara 
dayandığını dikkate alarak Batı devlet- 
leriyle Osmanlı Devleti'nin farklı din ve 
medeniyetlerden doğduğunu, bu sebeple 
de her yönden Batılılaşma'nın hem yan- 
lş hem de imkânsız olduğunu düşün- 
müş, sonuç olarak Batı taklitçiliğine ve 
maddeci felsefeye şiddetle karşı çıkmış- 
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tır. Ancak bütün icraatında Osmanlıcı - 
İslâmcılığı sürdürmekle birlikte metot- 
ta yenilikçiliği benimsemiş, Batı'nın po- 
zitif bilimler, teknik ve yönetim alanla- 
rındaki üstünlüğünü kabul ederek bu 
alanlarla ilgili Osmanlı müesseselerinin 
Batı tarzında ıslahını savunmuştur. Av- 
rupa kanunlarının ve kurumlarının ol- 
duğu gibi alınmasına karşı çıkan Cevdet 
Paşa İslâmi geleneklerin korunması ge- 
rektiğini söylemiş ve bir kısım devlet ile- 
ri gelenlerinin Fransız kanunlarının ter- 
cüme edilip alınması yönündeki görüş- 
lerine karşı çıkarak (Ma rüzât, s. 199-200) 
Mecelle'nin hazırlanmasında en önemli 
rolü oynamıştır. 

Cevdet Paşa'ya göre İslâm dini her- 
kese hak ettiği hürriyeti verdiği için İs- 
lâm dünyasında Batı'daki gibi bir hürri- 
yet mücadelesi vuku bulmamış, buna 
karşılık adaletin tesisi gayretleri ön pla- 
na geçmiştir. Cevdet Paşa, devletin ve 
hükümetin ancak İslâmi esaslara uymak- 
la fitne, fesat ve zulmü önleyebileceğini 
düşünmektedir. Aynı sebeple gayri müs- 
limlere de “şer'-i şerif”e uygun muame- 
le edilmesini istemiştir. İslâm'daki bu 
eşitlik -adalet uyumundan dolayı Avru- 
pa'daki sınıf çatışmaları, feodalite, sö- 
mürü ve zulüm Osmanlı toplumunda gö- 
rülmemiştir. 

Cevdet Paşa'nın millet anlayışı ise İs- 
lâm geleneğine uygun olarak müslüman 
milletlerin siyasi birlik ve bütünlüğünü 
temsil eden Osmanlılık temeline dayan- 
maktadır. Milliyet karşılığı olarak “kav- 
miyet”i kullanır ve bunun Fransız İhtilâ- 
linden sonra bulaşıcı bir hastalık gibi 
Avrupa'da yayıldığını söyler (Târih, 1, 169). 
Vatan fikri konusunda da muhafazakâr- 
dır. Vatan mefhumunun müslüman halk 
arasında Avrupa'da olduğu gibi rağbet 
bulamayacağını, bunun yerine dinin da- 
ha tesirli olacağını savunur. Ona göre 
Osmanlı'nın asıl büyüklüğü hilğfet ve sal- 
tanatın birleştirilmesinden doğmuştur. 
Devleti devlet yapan esas unsur İslâmi- 
yet'tir. Cevdet Paşa ayrıca meşrutiyet 
idaresine de karşı çıkar. Nitekim I. Meş- 
rutiyet'in ilânı ve Meclis-i Meb'üsan'ın 
kapatılması sırasında Sultan Abdülha- 
mid'in siyasetini desteklemiş ve Adli- 
ye nâzırı sıfatıyla Midhat Paşa'nın Yıl- 
dız Mahkemesi'ndeki yargılanmasında 
önemli rol oynamıştır. 


Cevdet Paşa iktisadi hayatta liberaliz- 
mi benimsemekle birlikte devletin kal- 
kınması için kapitülasyonların kaldırıl- 
ması gerektiğini savunmuş, iş hayatın- 
da müslümanların da anonim şirketler 
kurmasını teklif etmiştir. 
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Tarihçiliği. Cevdet Paşa, pek çok vasfı 
yanında özellikle tarihe dair eserleriyle 
klasik Osmanlı tarihçiliğine yeni bir ba- 
kış açısı getirmiş; tarihçilik, tarih felse- 
fesi ve metodolojisi bakımından da eski 
vak'anüvis tarihlerinden farklı yeni bir 
anlayışın yolunu açmıştır. Osmanlı tarih- 
çiliğinin klasik geleneğine şeklen bağlı 
görünmek ve İslâm tarihçiliğinin “ilmi 
tarihçilik” ekolünü takip etmekle birlik- 
te bunun belâgata önem veren İran tar- 
zı edebi tarihçilikle âhenkli bir terkibini 
gerçekleştirmiştir. Böylece bir bakıma 
Kâtib Çelebi ve Müneccimbaşı gibi aynı 
terkibi yapmış olan tarihçi neslin son 
temsilcisi olmuş, eski ile yeni tarihçilik 
anlayışı arasında bir Köprü vazifesi gör- 
müştür. Cevdet Paşa tarih felsefesi ve 
metodolojisinde geniş ölçüde, bir kısmı- 
nın tercümesini yaptığı İbn Haldün'un 
Mukaddime'sinin tesirinde kalmıştır. 
Bundan dolayı A. Hamdi Tanpınar onu 
“İbn Haldün'un son şâkirdi” sayar. Ayrıca 
talebesi Selim Sâbit'e, fikri dünyasının 
gelişmesinde Michelet, Taine, İbn Haldün, 
İbn Teymiyye, Zehebi, Alman tarihçisi 
Hammer, İngiliz tarihçisi Buckle ve Ma- 
caulay, Fransız âlimi Montesgieu'nun et- 
kisi olduğunu belirtmiştir. Cevdet Paşa'- 
nın Batılı müelliflerden ne ölçüde fayda- 
landığı tartışmalı ise de İbn Haldün'un 
görüşlerinin onun tarihçilik anlayışında 
önemli bir yer tuttuğu söylenebilir. Nite- 
kim İbn Haldün'un asabiyet” prensibini 
Osmanlı Devleti'ne uygulayarak bu devle- 
ti “Türklüğe mahsus olan sıfât-ı sâbite-i 
memdüha ile şecâat ve diyânet-i Arabiy- 
yeyi cem' etmiş bir cem'iyyet-i cemile” 
şeklinde tanımlar (Târih, 1, 29). Cevdet Pa- 
şa, İbn Haldün'un “beş tavır” nazariye- 
sini Kâtib Çelebi, Müneccimbaşı, Naimâ 
gibi Osmanlı tarihçilerine benzer bir an- 
layışla nakletmiş ve her devlet gibi Os- 
manlı Devleti'nin de kuruluş, yükseliş, 
duraklama, gerileme ve çöküş safhala- 
rından geçeceğini, ancak beşinci tavrın 
tıpkı diğer Osmanlı tarihçilerinin söyle- 
diği gibi değiştirilebileceğini belirtmiş- 
tir. Böylece tarihte mutlak bir determi- 
nizme inanmamakla İbn Haldün'dan ay- 
rılmıştır. Osmanlı Devleti'nin gerileme- 
sini yükseliş döneminde sınırların fazla 
genişlemiş olmasına bağlamış, tıpkı Naf- 
mâ gibi, uzağı gören devlet adamları sa- 
yesinde devletin ömrünün uzatılabilece- 
ği, hatta yeniden canlandırılabileceği fik- 
rini benimsemiş, “değişmez muayyeniyet” 
yerine “iradeci” görüşe taraftar olmuş- 
tur. Bir bakıma Mukaddime'den düşün- 
me mantığı alan Cevdet Paşa'nın telif 
modeli olarak da İbn Haldün'un eserle- 
rinden etkilendiği, Tezdkir ile et- Ta “rff 


arasındaki muhteva benzerliğinden an- 
laşılmaktadır. 

Cevdet Paşa tarihini yazarken kaynak 
eserleri ve diğer tarih malzemelerini 
topladıktan sonra bunları titizlikle de- 
ğerlendirmiş, yeri geldikçe eski tarihleri 
ve tarihçileri ciddi şekilde tenkit etmiştir. 
Meselâ tarihçi Edib'i hükümlerinde süb- 
jektif davranmak ve ölçüsüz tahminler- 
de bulunmakla, Enveri ve Âsım Efendi'yi 
yeteri kadar ilmi titizlik göstermemek 
ve çelişkili bilgiler vermekle suçlamış, 
Şânizâde'nin taraflı davrandığına ve doğ- 
ru olmayan nakiller yaptığına işaret et- 
miştir. Kaynak seçimi ve bunları kullan- 
madaki titizliği yanında olayların sade- 
ce cereyan şekillerini aktarmakla yetin- 
meyip aralarındaki sebep-sonuç bağla- 
rını ortaya koyarak anlatmaya çalışmış- 
tır. Özellikle kurumların bozuluş sebep- 
lerine önem verip bu bozulmanın tahli- 
line girişmiştir. Böylece müessese tari- 
hine dair ilk denemeyi gerçekleştirdiği 
gibi olayların meydana gelişinde farklı 
bir yaklaşımı yakalamaya çalışmıştır. 


Tarihin her şeyden önce bir merak ko- 
nusu olduğunu belirten Cevdet Paşa, ta- 
rihi mütalaa etmenin faydasının bir ola- 
yın şu tarihte şöyle olduğunu bilmekten 
ibaret olmadığını belirtir. Ona göre ta- 
rih, büyük. ve önemli olayların meydana 
geldiği gibi güçlü bir muhakeme ile ifa- 
de edilmesinden ibarettir. Bu ise eği- 
tim ve telkin bakımından önem kazan- 
maktadır. Ancak küçük olaylar ve önem- 
siz gibi görünen faktörler de mutlaka 
hesaba -katılmalıdır. Çünkü olayların se- 
bebini araştırmada bunlar da etkili ola- 
bilir ve bu husus tarih ilminin asıl göre- 
vidir. Bütün olaylar birbirini takip eden 
gelişmelerin birer sonucudur. Ayrıca ta- 
rih devletin nizamının korunması için 
de önemlidir. Hatta Cevdet Paşa bazı 
ulemânın, geçmişteki usullerin yeni dö- 
neme uygulanması açısından da tarihin 
öğrenilmesi gereken bir ilim olduğu fik- 
rine katılır. 

Cevdet Paşa'nın öncü rollerinden biri- 
ni de Avrupa tarihine ait değerlendir- 
meler teşkil eder. Osmanlı tarihi çerçe- 
vesinde Avrupa'nın iyi tanınması ve ha- 
diseler üzerinde Batı'daki gelişmelerin 
etkileri onun için önem Kazanır. Avrupa'- 
daki olayları ve kurumları sağlam bir şe- 
kilde kavradığı, bunları ifade berraklığı 
ile nakletmesinden de anlaşılmaktadır. 
Osmanlı Devleti'nin çözülüşünü XVII. yüz- 
yıldan başlatan Cevdet Paşa Tanzimat 
devri ideolojisiyle uyum içindedir ve dev- 
letin restorasyona değil reforma ihtiyaç 
duyduğu fikrinde olan kesimin görüşle- 


rini benimsemiştir. Bu bakımdan Doğu- 
Batı mukayesesi, medeniyet tarihçiliği 
yapan Cevdet Paşa için önemlidir. Hatta 
tarihi çağlar bile onu ilgilendirmiş, Av- 
rupa'nın zamanlama ölçülerinin İslâm 
tarihine uymayacağını belirterek bunun 
Doğu için İslâm öncesi ve sonrası olarak 
ikiye ayrılması gerektiğini, İslâm dininin 
ve hukukunun tarihi kendi şartlarına 
göre biçimlendirdiğini yazmıştır. Fransız 
İhtilâli'ni tahlil eden ve sonuçları üze- 
rinde duran Cevdet Paşa, anayasasız ve 
ihtilâlsiz gelişen İngiltere parlamentosu 
ve rejimi taraftarıdır. Osmanlı Devleti'- 
nin başlıca hasmı durumundaki Rusya'- 
yı çok iyi tanıdığı ve bu konuya özel bir 
ilgi duyduğu, Viyana sefiri Sadullah Pa- 
şa'ya yazdığı mektubundan anlaşılmak- 
tadır. Burada |. Petro ile II. Mahmud'un 
reformları arasında yaptığı mukayese, 
onun tahlil gücü hakkında fikir verebi- 
lecek değere sahiptir. İngiltere'de inkı- 
lâbın asil sınıfın zorlaması ve halkı yanı- 
na alması ile, Fransa'da halkın ayaklan- 
ması ile gerçekleşirken Rusya'da ve Os- 
manlılar'da tepeden geldiğini belirtir. 
Bütün bunlar onun tarihi bir bütünlük 
içerisinde ele aldığını gösterir (ayrıca bk. 
TÂRİH-i CEVDET). 

Hukukçuluğu. Cevdet Paşa, devlet adam- 
lığı ve tarihçiliğinin yanı sıra aynı zaman- 
da Tanzimat döneminin önemli hukuki 
düzenlemelerini yapan bir hukuk adamı- 
dır. Bu dönemde hazırlanan kanunların 
ve kurulan müesseselerin önemli bir kıs- 
mı onun imzasını taşımaktadır. Bu se- 
beple Bernard Lewis'in onun hakkında 
kullandığı “dâhi hukuk adamı” ifadesi 
(Modern Türkiye'nin Doğuşu, s. 122) mü- 
balağalı sayılmaz. 

Öğrenimi sırasında İslâm hukuku ala- 
nında özel olarak çalışmamışsa da üs- 
tün kabiliyeti ve okumaya düşkünlüğü 
sayesinde fıkıh ağırlıklı medrese tahsi- 
linden fazlasıyla faydalanmış, Lofça'da 
iken Halebi ve Mültekâ gibi Osmanlı- 
lar'ca büyük önem atfedilen fıkıh kitap- 
larını okumuş, kendi ifadesiyle “ulüm-! 
şer'iyyede biraz mümârese kesbetmiş- 
ti”. Daha çok genç iken bir süre müsev- 
vidlik yapmış, Lofça müftüsünce verilen 
fetva müsveddelerini kaleme almıştır. 
Tanzimat'ın ilân edildiği yıl İstanbul'a 
gelerek medrese öğrenimine burada de- 
vam ederken gerek zekâsının parlaklığı 
gerekse çalışkanlığı sayesinde ilim mu- 
hitlerinde kısa sürede tanınmıştır. Nite- 
kim Sadrazam Mustafa Reşid Paşa me- 
şihattan, yapacağı düzenlemelerin şer'i 
yönünü aydınlatmak üzere bir ilim ada- 
mı istediğinde, “arzuya muvafık meşi- 
hattan gönderilen zat” denilerek kendi- 
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sine Cevdet Efendi takdim edilmiştir. 
Yirmi dört yaşında Mustafa Reşid Pa- 
şa'nın yakın çevresine dahil olması ve 
bu çevrede Batılılaşma yanlılarının fikir- 
lerinden istifade etmesi, İslâm - Osmanlı 
ve Batı kültürlerinin faydalı bir sentezi- 
ni yapabilmesine uygun bir zemin hazır- 
lamıştır. Şekilde kısmen Batılı, fakat öz- 
de daima İslâm'a bağlı kalarak hukuk 
sahasında daha sonra ortaya koyduğu 
çalışmalar onun gerçekten “arzuya mu- 
vafık zat” olduğunun delilidir. 

Cevdet Paşa'nın Tanzimat döneminde 
hukukla ilgili en önemli eserleri, hazır- 
lamış olduğu kanun ve nizamnâmelerle 
tesis ettiği hukuk kurumlarıdır. Bu alan- 
daki ilk hizmetleri, 1850'de dârülmual- 
limin müdürü ve Meclis-i Maârif âzası 
olmasıyla başlar. Bu görevlere geldikten 
sonra hem dârülmuallimin nizamnâme- 
sini hem de bu dönemde Meclis-i Maâ- 
rifçe hazırlanan bütün nizamnâmeleri 
bizzat o kaleme almıştır. Bu hizmetle- 
rinde göz doldurması, kanun ve nizam- 
nâme kaleme almada belirli bir tecrübe 
ve meleke kazanması sebebiyle, 1855'te 
Osmanlı medeni kanununu hazırlaması 
düşüncesiyle kurulan Metn-i Metin Ko- 
misyonu'na üye seçilmiştir. Bu dönem- 
de gerek adı geçen komisyondaki göre- 
vinin icabı, gerekse bu sırada tayin edil- 
diği Galata kadılığı dolayısıyla fıkıhla da- 
ha yakından ilgilenmeye başlamıştır. An- 
cak Metn-i Metin teşebbüsü başarıya 
ulaşmamış, kurulan komisyon satım ak- 
dini konu edinen ve bugün elde bulun- 
mayan “Kitâbü'l- Büyü'"u kaleme aldık- 
tan sonra çalışmalarına son vermiştir. 
Buna rağmen Cevdet Paşa'nın bu çalış- 
madan daha sonra hazırlayacağı Mecel- 
le için tecrübe kazanmış olduğu söyle- 
nebilir. 

Cevdet Paşa kısa bir süre sonra he- 
nüz otuz beş yaşında iken Meclis-i Tan- 
zimat üyesi oldu (1857). Tanzimat dev- 
rinde hazırlanması düşünülen kanun ve 
nizamnâmeleri kaleme almakla görevli 
bu meclise Cevdet Paşa'nın üye olma- 
sı, hem meclis hem de kendisi için çok 
verimli olmuştur. Bu dönemde Meclis-i 
Tanzimat'ça hazırlanan bütün kanun ve 
nizamnâmeler Cevdet Paşa'nın kalemin- 
den çıkmıştır. Onun meclisteki ilk çalış- 
ması 1274 (1858) tarihli Ceza Kanunnâ- 
mesi üzerine olmuş ve kendisinden ön- 
ce hazırlık çalışmaları başlayan kanunun 
kaleme alınmasında emeği geçmiştir. 

Bu kanunnâmenin tamamlanmasından 
sonra Cevdet Paşa'nın bu defa Meclis-i 
Tanzimat tarafından hazırlanması ka- 


rarlaştırılan Arazi Kanunnâmesi için ku- 
rulan komisyona başkan olduğu görül- 
mektedir. Onunla birlikte Tahsin, Ârif ve 
Mehmed Rüşdü efendilerden oluşan ko- 
misyonun hazırlamış olduğu 1274 (1858) 
tarihli Arazi Kanunnâmesi, Tanzimat dö- 
neminin iki orijinal kanunundan biridir 
ve gerek dilinin sadeliği gerekse kanun 
tekniği bakımından devrinde hazırlan- 
mış kanunların en başarılı örneklerinden- 
dir (bk. ARAZİ KANUNNÂMESİ). Ancak Cev- 
det Paşa sadece kanunu hazırlamakla 
kalmamış, daha sonra bununla ilgili ola- 
rak Tapu Nizamnâmesi, Tapu Senedâtı 
Hakkında Tâlimat ve Tapu Senedâtı Hak- 
kında Târifnâme'yi de kaleme almıştır. 
Ebü'l-Ulâ Mardin'e göre 100 yıla yakın 
bir süre hukuk fakültelerinde okutulan 
ve tenkitçi nazarla incelenen Arazi Ka- 
nunnâmesi ve ilgili nizamnâmelerin ek- 
siklik kabul edilecek noktalarının yok 
denecek kadar az olduğu görülmüştür 
(Medeni Hukuk Cephesinden Ahmet Cev- 
det Paşa,s. 41). 

Daha sonra Meclis-i Tanzimat'ça yine 
o dönemde düzenlenen ve tam sayısı- 
nın tesbiti hayli zor olan çok sayıda ka- 
nun ve nizamnâme de meclis adına Cev- 
det Paşa tarafından kaleme alınmıştır. 
Ardından bütün bu kanun ve nizamnâ- 
meleri Düstur adı altında bir kitapta top- 
layan Cevdet Paşa, böylece bugün beşin- 
ci tertibi yayımlanmakta olan ve hukuk 
mevzuatını bir araya toplayan bu eserin 
ortaya çıkmasında en önemli rolü oyna- 
miştir (bk. DÜSTUR). 


Cevdet Paşa'nın Meclis-i Tanzimat'ta- 
ki çalışmalarından sonra hukuk alanın- 
da en önemli hizmeti Divân-ı Ahkâm-ı 
Adliyye'nin kurulmasında görülür. 1860 
tarihli Ticaret Kanunnâme-i Hümâyunu'- 
na eklenen bir zeyil ile İstanbul ve taş- 
rada ticari davalara bakmak üzere tica- 
ret mahkemeleri, 1864 tarihli Vilâyet Ni- 
zamnâmesi ile de kaza, sancak ve vilâ- 
yetlerde ceza ve hukuk davalarına bak- 
mak üzere nizamiye mahkemeleri kurul- 
muştu. 1868 yılında bu mahkemelerin 
temyiz mercii olarak Divân-ı Ahkâm-ı 
Adliyye kuruldu. Bu tarihe kadar Mec- 
lis-i Vâlâ-yı Ahkâm-ı Adliyye adıyla fa- 
aliyet gösteren meclis Şürâ -yı Devlet ve 
Divân-ı Ahkâm-ı Adliyye olarak ikiye ay- 
rıldı. Bugünkü Danıştay'ın ilk şekli olan 
Şürâ-yı Devlet'in başkanlığına Midhat 
Paşa, Yargıtay'ın ilk şekli olan Divân-ı 
Ahkâm-ı Adliyye'nin başkanlığına da 
Cevdet Paşa getirildi. Cevdet Paşa, bir 
taraftan Divân-ı Ahkâm-ı Adliyye nizam- 
nâmesini bizzat kaleme alırken ve diva- 
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nın sağlam hukuki esaslar üzerine ku- 
rulması için gayret gösterirken diğer ta- 
raftan divan üyelerinin bilgili ve dirayet- 
li hukukçular arasından seçilmesi için 
çalıştı. Bu arada böyle bir mahkemenin 
faaliyete geçmesinin özellikle ilmiye sı- 
nıfında tepki doğurabileceğini düşüne- 
rek bunu önlemek maksadıyla, Celâled- 
din ed-Devvâni'nin şer'iyye mahkemele- 
ri yanında mezâlim* mahkemelerinin 
de kurulabileceğini savunan Divân-ı Me- 
zâlim'e dair risâlesini tercüme edip di- 
vanın umumi bir toplantısında okudu. 

Divân-ı Ahkâm-ı Adliyye Nizamnâme- 
si, özellikle hâkimlerin azledilemeyeceği 
hükmünü getirmesiyle dikkati çekmek- 
tedir. Bu hüküm, Osmanlı Devleti'nde 
asırlarca uygulanmış olan belirli süreler- 
le hâkim tayini uygulamasına tam bir 
aykırılık teşkil etmektedir. Cevdet Paşa, 
mahkemelerde adaletin icrası bakımın- 
dan hâkimlerin belli bir süre ile sınırlı 
olarak tayinlerinin mahzuru ve dolayısıy- 
la hâkim teminatının lüzumu üzerinde 
ısrarla durmuş, 1872'de sadârete tak- 
dim ettiği bir lâyihada da şer'iyye ve ni- 
zâmiye mahkemelerindeki hâkimlerin 
azledilmemeleri gerektiğini önemle vur- 
gulamıştır. Cevdet Paşa daha sonra Di- 
vân-ı Ahkâm-ı Adliyye'nin iç nizamnâ- 
mesini de hazırladı ve bu kurumu biri 
temyiz diğeri istinaf olmak üzere iki 
mahkeme halinde teşkilâtlandırdı. Bu 
dönemde, Cevdet Paşa'nın gerek mah- 
kemenin düzenlenişi gerekse üyelerin 
seçilişinde büyük gayret ve titizlik gös- 
termesi sayesinde önemli bir gelişme 
olarak sistematik temyiz usulü Osman- 
lı hukukuna girmiştir. Cevdet Paşa çok 
sonraları 15 Temmuz 1887 tarihli bir ge- 
çici kanunla divana bir de istida dairesi 
ekleyerek Osmanlı yargitayının kurulu- 
şunu tamamlamıştır. 

Cevdet Paşa, yeni kurulan nizâmiye 
mahkemeleri hâkimlerine ilâmları kale- 
me almada kolaylık olmak üzere Ceri- 
de-i Mehâkim adıyla bir de mecmua çı- 
kararak burada her derecedeki mahke- 
me ilâmları için örnekler yayımlamıştır. 

Bugünkü hukuk fakültelerinin nüvesi 
sayılabilecek Mekteb-i Hukuk 1880'de 
onun Adliye nâzırlığı döneminde açılmış- 
tır. 1286 (1869) tarihli Maârif-i Umümiy- 
ye Nizamnâmesi'nde İstanbul Dârülfü- 
nunu'nun şubelerinden birinin hukuk şu- 
besi olacağı belirtilmişti (md. 80). Ancak 
o tarihlerde dârülfünun açılamadığından 
bu proje gerçekleşmedi ve bu boşluğu 
doldurmak için Mekteb-i Hukuk'un açıl- 
masına karar verildi. Hazırlıkları daha 
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önce başlayan bu okulda ilk dersi, hem 
Adliye nâzırı hem de mektebin hocala- 
rından biri olması sıfatıyla Cevdet Paşa 
vermiştir. Mekteb-i Hukuk Il. Meşruti- 
yet'in ilânından sonra dârülfünunun bir 
fakültesi olarak öğretim faaliyetini sür- 
dürmüştür. 

Cevdet Paşa'nın İslâm ve Osmanlı hu- 
kukuna kazandırdığı en önemli eser şüp- 
hesiz Mecelle-i Ahkâm-ı Adliyye'dir. 
Metn-i Metin teşebbüsünden on üç yıl 
sonra ortaya çıkan eser, bütün İslâm dev- 
letlerinde İslâm hukuku alanında hazır- 
lanan ilk kanun olma özelliğine sahiptir. 
Cevdet Paşa'nın bu kanunun ortaya çık- 
masındaki rolü, Mecejle'yi hazırlayan 
heyetin başkanı sıfatıyla sadece kanu- 
nun hazırlanmasından ibaret değildir. 
Bu noktaya gelmeden önce Fransız me- 
deni kanununun alınmasını isteyenlere 
ve bu arada en başta Sadrazam Âli Paşa 
ile Fransız büyükelçisi De Bourâe'ye kar- 
şı vermiş olduğu mücadele sonunda Co- 
de Civile'in iktibası yerine milli bir kanu- 
nun hazırlanması fikrini kabul ettirmesi 
ve bu fikre sonuna kadar sahip çıkarak 
Mecelle'nin tamamlanmasını sağlaması 
en az telifindeki emeği kadar önemlidir 
(bk. MECELLE-i AHKÂM-ı ADLİYYE). 

Mecelle her ne kadar bir heyet (Me- 
celle-i Ahkâm-ı Adliyye Cemiyeti) tarafın- 
dan hazırlanmışsa da gerek eserin ha- 
zırlanmaya başlanmasında ve tamam- 
lanmasında gerekse maddelerinin kale- 
me alınmasında en büyük pay Cevdet Pa- 
şa'ya aittir. Kendisine karşı oluşan mu- 
halefetin etkisiyle dördüncü kitabın ta- 
mamlanmasından sonra bir süre cemi- 
yetten uzaklaştırılmış ve “Kitâbü'l-Vedia” 
onun yokluğunda hazırlanmışsa da bu 
kitabın hem kanun tekniği hem de ge- 
tirmiş olduğu hükümler bakımından bü- 
yük eksiklikler taşıdığı görülmüştür. Bu- 
nun üzerine tekrar Mecelle-i Ahkâm-ı 
Adliyye Cemiyeti'nin başına getirilen Cev- 
det Paşa, “Kitâbü'l-Vedia”yı toplatarak 
yerine “Kitâbü'l-Emânât”ı kaleme almış- 
tır. İki kitabın karşılaştırılması, Cevdet 
Paşa'nın Mecelle'ye katkısını ortaya çi- 
karması bakımından önemlidir. 

Mustafa Reşid Paşa'nın etkisiyle el- 
den geldiğince sade bir dil kullanmayı 
tercih eden Cevdet Paşa, gerek Arazi Ka- 
nunnâmesi ve Mecelle, gerekse kaleme 
almış olduğu diğer kanun ve nizamnâ- 
melerle Türk hukuk dilinin oluşmasında 
önemli bir role sahiptir. 

Mecelle'nin hazırlanmasından sonra 
Cevdet Paşa'nın başkanlığındaki Mecelle-i 
Ahkâm-ı Adliyye Cemiyeti bir de Usül-i 


Muhâkemât-i Hukükıyye kanun tasarısı 
hazırlamışsa da Adliye Nezâreti tarafın- 
dan kanun üzerinde bütünlüğünü boza- 
cak ölçüde değişiklik yapıldığından cemi- 
yet bununla daha sonraki safhalarda il- 
gilenmemiştir. Mecelle'nin eksik kitapla- 
rını tamamlamayı hedefleyen cemiyet bu 
hedefe ulaşmadan kapatılmıştır. Cevdet 
Paşa'nın bundan sonra hukuk alanında 
dikkate değer bir çalışması olmamıştır. 


Yanya'da vali iken Mecelle çalışmala- 
rına katkıda bulunmak için kaleme al- 
dığı ve “bey' bi'l-vefâ”yı konu edinen Ri- 
sâle-i Vefâ bir yana bırakılırsa Cevdet 
Paşa'nın hukuk alanında yazılmış müs- 
takil eseri yoktur. Âli Ölmezoğlu, Cevdet 
Paşa'nın Şerh-i Kitâbü'l-Emânât adlı 
bir çalışmasından bahsediyorsa da (ÍA, MI, 
122) bu eser Ahmed Cevdet Paşa'ya de- 
ğil İkdam gazetesi sahibi Ahmed Cev- 
det'e aittir (Özege, IV, 1649). Hayatının 
en verimli dönemlerini müfettişlik, vali- 
lik, meclis üyelikleri ve muhtelif nezâret- 
lerde nâzırlık gibi çok çeşitli devlet gö- 
revlerini ifa etmek, tarih, edebiyat, man- 
tık, matematik alanlarında muhtelif eser- 
ler yazmakla geçiren, kurduğu mahke- 
meler ve kaleme aldığı kanunlarla Os- 
manlı hukukuna yeni bir yapı kazandı- 
ran Tanzimat döneminin bu dâhi hukuk- 
çusu, hukuk alanındaki mesaisini kanun 
ve nizamnâme yazmaya hasretmiş, bu 
yoğun çalışmalar içerisinde ayrıca hukuk 
kitabı yazmaya fırsat bulamamıştır. 

Eserleri. 1. Târfh-i Cevdet". Osmanlı 
tarihinin 1774 Küçük Kaynarca Antlaş- 
ması'ndan 1826'da Yeniçeri Ocağı'nın 
kaldırılmasına kadar olan dönemini ih- 
tiva etmektedir. On iki cilt olan eserin 
kaynakları arasında vak'anüvis tarihleri, 
sefâretnâmeler, özel tarihler, arşiv ka- 
yıtları, resmi tezkireler ve kendi hâtırala- 
rı bulunmaktadır. Eserde diğer vak'anü- 
vis tarihlerinden farklı olarak Avrupa ta- 
rihine de önemli bir yer ayrılmıştır. Otuz 
yılda tamamlanan Târih-i Cevdet'in çe- 
şitli tertip ve baskıları vardır. Bunlardan 
birincisi, ilk üç cildi 1270-1273'te (1854- 
1857) basılmış ve 1301'de (1884) tamam- 
lanmış olanıdır. İkincisi, Cevdet Paşa'nın 
bazı ekler ve düzeltmeler yapmak sure- 
tiyle Matbaa-i Osmâniyye'de 1309'da 
(1891) yapılan baskısıdır ki buna “ter- 
tib-i cedid” adı verilmektedir. 2. Tezâ- 
kir, Cevdet Paşa'nın vak'anüvisliği zama- 
nında (1855-1865) bizzat kendisinin de 
içinde bulunduğu olaylara dair tuttuğu 
notlardan teşekkül eden bir hâtırat ni- 
teliği taşımaktadır. Cevdet Paşa bu not- 
ları kendisinden sonra vak'anüvis olan 


Ahmed Lutfi Efendi'ye tezkireler halin- 
de yollamıştır. Bu sebepten dolayı da 
esere Tezâkir-i Cevdet adını vermiştir. 
Kırk tezkireden meydana gelen eserin 
ilk tezkiresi daha önceki vak'anüvislerin 
durumları hakkındadır; ardından gelen 
dört tezkire Ahmed Lutfi Efendi'ye ba- 
zı vesikalar gönderdiğine dairdir. 6 ile 
39. tezkirelerde ise Cevdet Paşa'nın biz- 
zat yaşadığı Tanzimat devrinin bir kı- 
sım olayları ile bu dönemin hemen hiç- 
bir eserde bulunmayan siyasi, sosyal ve 
ahlâki durumu yer almaktadır. Eserde 
Bosna - Hersek teftişi, Kozan islahatı gi- 
bi kendisinin katıldığı olaylarla devlet ve 
saray adamlarının birbirleriyle olan çe- 
kişmeleri, türlü menfaat çatışmaları, İs- 
tanbul'un o zamanki iç yüzü samimi ve 
sade bir dille anlatılmıştır. Son tezkire- 
de kendi biyografisi yer almaktadır. Ese- 
rin ilk tezkireleri Târih-i Osmâni Encü- 
meni Mecmuası'nın 44 (1 Haziran 1333) 
ve 47. (1 Ekim 1333) sayılarında “Vak'a- 
nüvis Cevdet Paşa'nın Evrakı” adı altın- 
da yayımlanmıştır. Yeni harflerle tam bir 
neşri ise Mehmet Cavit Baysun tarafın- 
dan dört cilt halinde yapılmış olup 1-12. 
tezkireler 1. kitap (Ankara 1953), 13-20. 
tezkireler 2. kitap (Ankara 1960), 21-39. 
tezkireler 3. kitap (Ankara 1963) ve 40. 
tezkire 4. kitap (Ankara 1967) olarak Türk 
Tarih Kurumu tarafından basılmıştır. 
Eserin 1986'da yine Türk Tarih Kurumu 
tarafından aynı tertip üzere ikinci bas- 
kısı da yapılmıştır. Tezâkir-i Cevdet'in 
Cevdet Paşa'nın el yazısıyla olan müs- 
veddeleri yirmi bir defter halinde İstan- 
bul Belediyesi Atatürk Kitaplığı'nda bu- 
lunmaktadır (Cevdet Paşa Evrakı, nr. 1-21). 
3. Ma'Tüzât. 1255-1293 (1839-1876) yıl- 
ları arasındaki tarihi ve siyasi olayların 
özet halinde yazılmasını şifahi olarak is- 
teyen Sultan ll. Abdülhamid'in emriyle 
kaleme alınmıştır. Padişaha sunulması 
dolayısıyla müellifin “Ma'rüzât” adını ver- 
diği bu eser “cüzdan” denilen kısımlara 
ayrılmıştır. Devrine göre sade bir dille ve 
beş cüzdan halinde kaleme alınan Ma'rü- 
zât'ın, Cevdet Paşa'nın arizalarından an- 
laşıldığına göre, halen mevcut olmayan 
birinci cüzdanı Tanzimat'tan Abdülme- 
cid'in saltanatının sonlarına (1273 / 1856), 
ikinci cüzdanı Sultan Abdülaziz'in ilk de- 
virlerine (1279/1863), üçüncü cüzdanı 
Sultan Abdülaziz'in aynı yılda Mısır se- 
yahatinden 1281 (1864) yılında Fırka-i 
Islâhiyye'nin İskenderun'a çıkışına, dör- 
düncü cüzdanı 1283 (1866) yılına, beşin- 
ci cüzdanı ise aynı tarihte Halep zabti- 
yesinin tanziminden lI. Abdülhamid'in 
saltanatının ilk devirlerine (1293 / 1876) 
kadar gelmektedir. Eser Tezâkir'le ay- 
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nı zamanlara ait olup aynı kalemden çık- 
mış olmasına rağmen takdim şekli, ga- 
yesi ve muhtevası bakımından önemli 
farklılıklar taşır. Nitekim Ma'üzât'ın, 
Abdülhamid'in isteği doğrultusunda ve 
onun mizacına uygun bir dille yazıldığı 
ve yer yer dedikodulara bile yer verilme- 
si sebebiyle Tezâkir'den ayrıldığı dikka- 
ti çeker. Bu bakımdan her iki eser bir- 
birini tamamlar mahiyettedir. Matü- 
zât'ın cüzdanları Il. Abdülhamid'in taht- 
tan indirilişine kadar onun yanında kal- 
mış, daha sonra Yıldız evrakı arasında 
ele geçmiştir. Bu arada birinci cüzdan 
kaybolmuştur. Eserin Cevdet Paşa'nın 
el yazısı ile olan müsveddeleri İstanbul 
Belediyesi Atatürk Kitaplığı'nda bulun- 
maktadır (Cevdet Paşa Evrakı, nr. 22-25). 
Sultan Abdülhamid'e takdim edilen üç 
ve dördüncü cüzdanlar ise Türk Tarih 
Kurumu Kütüphanesi'ndedir. İki, üç ve 
dördüncü cüzdanlar bazı atlamalarla Ah- 
med Refik (Altınay) tarafından Türk Ta- 
rih Encümeni Mecmuası'nın XIV-XVI. 
(1924-1925) ciltlerinde neşredilmiş, ayrı- 
ca eserin tamamı yeni harflerle yayım- 
lanmıştır (nşr. Yusuf Halaçoğlu, İstanbul 
1980). 4. Kısas-ı Enbiyâ” ve Tevârih-i 
Hulefâ. Hayatının son yıllarına doğru yaz- 
dığı bir eserdir. Hz. Âdem'den Hz. Mu- 
hammed'e kadar gelip geçen peygam- 
berlerin kıssalarından, İslâm dininin or- 
taya çıkışı, Hz. Peygamber'in hayatı ve 
Hulefâ-yi Râşidin ile Emevi, Abbâsi ha- 
lifelerinden, diğer Türk-İslâm devletle- 
rinden ve Osmanlı tarihinin 1439 yılına 
kadar olan ilk devirlerinden bahseder. 
Daha çok eğitim ve öğretim gayesiyle 
kaleme alınan eserin tamamı on iki cüz- 
dür. İlk altı cüzü Cevdet Paşa'nın sağlı- 
ğında basılmıştır. Tam ve yanlışsız şek- 
li ise kızı Fatma Âliye Hanım tarafından 
1331'de (1915) on iki cüz halinde neşre- 
dilmiştir. Bu baskı, bazı kelimelerin kar- 
şılıkları parantez içinde verilerek aynen 
Latin harflerine aktarıldığı gibi (I, İstan- 
bul 1976; Il, 1977) sadeleştirilmek sure- 
tiyle de yayımlanmıştır (haz. Mahir İz, İs- 
tanbul 1972). Eser ayrıca Kazan Türkçe- 
si'ne de çevrilerek iki defa basılmıştır 
(Kazan 1900, 1911). Bu eserinde yer yer 
üslüp şaheseri denebilecek örnekler or- 
taya koyan Cevdet Paşa'nın dili daha son- 
ra birçok yazar tarafından takdirle kar- 
şılanmıştır. 5. Kırım ve Kafkas Tarih- 
çesi (İstanbul 1307). Halim Giray'ın Gül- 
bün-i Hânân'ından istifade ederek ka- 
leme aldığı küçük bir eserdir. Kafkas- 
ya'nın tarihi coğrafyası ile buralarda ya- 
şayan toplulukların etnografyasının yer 
aldığı kitap, İngiliz elçisi Lord Stratford 


Canning'in isteği üzerine Paris Konfe- 
ransı'nın toplanmasından önce yazılıp 
Mustafa Reşid Paşa'ya sunulmuştur. Re- 
şid Paşa eseri Fransızca'ya çevirterek 
Canning'e vermiştir. Kırım ve Kafkas 
Tarihçesi Kütübhâne-i Ebüzziyâ arasın- 
da basılmış, 1918'de de Yeni Mecmua'- 
nın 49. sayısında neşredilmiştir. 6. Mu- 
kaddime-i İbn Haldün. İbn Haldün'un 
el-“İber adli Arapça genel tarihinin gi- 
rişi olan |. cildin altıncı faslının tercüme- 
sidir. Tarih felsefesinden, tarihin fayda- 
larından ve tarihçilik mesleğinden bah- 
seden mukaddimenin tercümesine ilk 
olarak I. Mahmud devri şeyhülislâmla- 
rından Pirizâde Mehmed Sâhib Efendi 
başlamış ve beş faslını tercüme etmiş, 
onun eksik bıraktığı son bölümü de Cev- 
det Paşa tamamlamıştır. Eser, iki cildi 
Pirizâde'ye (Bulak 1274; İstanbul 1275), 
son cildi Cevdet Paşa'ya (İstanbul 1277) ait 
olmak üzere üç cilt halinde basılmıştır. 
7. Belâgat-ı Osmâniyye* (İstanbul 1298). 
Cevdet Paşa'nın Mekteb-i Hukuk'ta okut- 
tuğu edebiyat dersi notlarından meyda- 
na gelmiştir. Klasik İslâm belâgat anla- 
yışına göre düzenlenmiş edebiyat kural- 
larını ve bunlara uygulanan Türkçe mi- 
salleri ihtiva eder. Bu alanda yazılmış ilk 
Türkçe eser olup çeşitli baskıları yapıl- 
mıştır. 8. Kavâid-i Osmâniyye. Eser 
Türkçe'de yayımlanan ilk gramer kitabı 
olarak önem taşıdığı gibi Cevdet Paşa'- 
nın hayatının sonuna kadar ilgileneceği 
dil konusundaki çalışmalarının da ilk adı- 
mını teşkil eder. Kitabın ilk tertibi (İstan- 
bul 1281) Cevdet Paşa ile Keçecizâde Fu- 
ad Paşa'ya aittir. Ancak daha sonra Cev- 
det Paşa eseri Tertib-i Cedid Kavâid-i 
Osmâniyye adıyla yenilemiş ve kendi is- 
miyle bastırmıştır (İstanbul 1303). Kitap 
Cevdet Paşa tarafından ayrıca muhtasar 
olarak tertip edilmiş ve değişik adlarla 
otuzdan fazla baskısı yapılmıştır (baskı- 
ları için bk. Özege, Il, 845; HI, 1063, 1064; 
IV, 1830). Eserin ilk tertibini H. Kelgran 
Almanca'ya tercüme etmiştir (Gramma- 
tik der Osmanischen Sprache, Helsingfors 
1855). 9. Medhal-i Kavâid (İstanbul 1268). 
İlkokul talebelerini kavâid-i Osmâniyye'- 
ye hazırlamak üzere yazılmıştır. 10. Ka- 
vâid-i Türkiyye. Sıbyan mektepleri için 
kaleme alınan bu eser ilk defa 1292'de 
(1875) basılmış olup Medhal-i Kavâ- 
id'in basitleştirilmiş şeklidir. 11. Divân-ı 
Sâib Şerhi'nin Tetimmesi. İranlı şair Så- 
İb-i Tebrizi'nin divanı Süleyman Fehim 
Efendi tarafından şerhedilmekte iken 
onun 1845'te ölümü üzerine eksik kalan 
kısım Cevdet Paşa tarafından tamam- 
lanmıştır. 12. Mi'yâr-ı Sedâd* (İstanbul 
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1293). Oğlu Ali Sedad için yazdığı man- 
tığa dair bir eser olup zamanına göre 
sade bir dille yazılmış ilk Türkçe mantık 
kitabıdır. 13. Âdâb-ı Sedâd fi ilmi'l- 
âdâb (İstanbul 1294). Tartışma usul ve 
kurallarını ihtiva eden eser Mi'yâr-ı Se- 
dâd'ın bir eki mahiyetindedir. 14. Beyâ- 
nü'l-unvân (İstanbul 1273, 1289, 1299). 
Henüz öğrenci iken Türkçe olarak yaz- 
dığı bu eser İslâm ilimleri metodolojisi- 
ne dairdir. 15. Takvimü'!-edvâr (İstan- 
bul 1287, 1300). Şemsi-hicri tarih esas- 
larını anlatan bir eserdir. 16. Mecmüa-i 
Ahmed Cevdet. İslâm dinini kabul eden 
iki kişiye, bazı sorularının karşılığı ola- 
rak Cevdet Paşa tarafından yazılıp Bâb-ı 
Meşihat'ça gönderilen cevapları ve eski 
Şam müftüsü Mahmud Hamza Efendi 
ile dini meselelere dair aralarında geçen 
yazışmaları ihtiva eder. Yazma halinde 
olan eser İstanbul Belediyesi Atatürk Ki- 
taplığı'nda bulunmaktadır (Muallim Cev- 
det, nr. 98). 17. Hulâşatü'-beyân fi te”Ji- 
fi1-Kur'ân (İstanbul 1303). Kur'an'ın 
cem'ini anlatan Arapça bir eserdir. Ali Os-- 
man Yüksel tarafından Muhtasar Kur'an 
Tarihi adıyla tercüme edilerek Cevdet 
Paşa'nın hayatı ve eserlerine dair bir giriş- 
le birlikte yayımlanmıştır (İstanbul 1985). 
18. Mecmüa-i Âliye. Kızı Fatma Âliye 
Hanım'a okuttuğu hikmet, felsefe, ilm-i 
ruh, matematik, geometri, astronomi ve 
çeşitli İslâmi ilimlere dair dersleri bu 
eserde toplanmıştır. Tek nüshası İstan- 
bul Belediyesi Atatürk Kitaplığı'ndadır 
(ok. İA, MI, 122). 19. Ma'llümât-ı Nâfia 
(İstanbul 1279). Rüşdiye mekteplerinde 
okutulmak üzere yazdığı bir eseridir. 20. 
Hilye-i Saâdet (İstanbul 1304, 1305). 21. 
Eser-i Ahd-i Hamidi (İstanbul 1309). İb- 
tidâi mektepleri için kaleme aldığı bir il- 
mihal kitabıdır. 


Cevdet Paşa'nın bazı eserlere yazdığı 
ta'likatları da vardır. Ayrıca şiirlerini Sul- 
tan Abdülhamid'in isteği üzerine haya- 
tının sonlarına doğru bir divanda topla- 
mıştır. Müellif hattıyla yazılmış nüsha- 
ları İstanbul Belediyesi Atatürk Kitaplı- 
ğı'nda bulunan (Cevdet Paşa Evrakı, nr. 
37) divandaki şiirlerin çoğu kaside ve ga- 
zel tarzında olup içlerinde şarkı, rubâi, 
tarih ve müfredler de bulunmaktadır. 
Cevdet Paşa'nın şiirleri, kuvvetli bir dil 
ve teknik bilgi ile geniş bir kültürün bes- 
lediği parlak bir zekânın ürünüdür. Ge- 
nellikle sade ve temiz bir Türkçe ile ya- 
zılmış olmalarına karşılık şiiriyet ve li- 
rizmden mahrum olan bu manzumeler, 
gençlik heyecanı ve muhitinin teşvikle- 
riyle kaleme alınmış samimi parçalar 
vasfını taşımaktan öteye geçmez. 
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al Yusur HaLaçoğLu — M. Akir AYDIN 


CEVF 
(bk. DÜMETÜLCENDEL). 


CEVHER 
(Fs!) 


Kendi başına bulunan, değişmeyen, 
daima bir yüklemin konusu olup 
kendisi yüklem olmayan 
öz varlık anlamında mantık, 


felsefe ve kelâm terimi. E 


Farsça gevher kelimesinden Arapçalaş- 
mıştır. Felsefi metinlerin tercüme edil- 
diği dönemde Aristo felsefesinin temel 
kavramlarından olan ousia karşılığında 
önce ayn* kullanılmışsa da sonradan 
onun yerini cevher terimi almıştır. Cev- 
her ve özellikle çoğul şekli olan cevâhir, 
İslâm Ortaçağı'nda değerli taşlar yanın- 
da madenler ve mineralleri ifade etmek 
için de kullanılmıştır. Ousia kelimesi Aris- 
to'dan önceki Grek yazarlarınca hukuk 
literatüründeki “mülkiyet” anlamında kul- 
lanılıyordu. Bunun yanı sıra kelimenin 
physis (tabiat) karşılığında kullanıldığına 
da rastlanmaktadır. Bu kullanımıyla ke- 
lime “bir şeyin menşei, tabii teşekkülü 
veya yapısı, nesnelerin hâsıl edildiği mad- 
de, tabii cins ve türler” anlamına gel- 
mekteydi. Latince'de cevher karşılığı ola- 
rak kullanılan substantia, Grekçe'deki 
hypostasis (altta duran) kelimesinin tam 
karşılığıdır. Yine Eflâtun ve Aristo ta- 
rafından cevher mânasında kullanılmış 
olan hypokeimenon kelimesi de “altta 
duran, bir şeye temel veya destek teşkil 
eden şey” anlamına gelir. Nitekim teri- 
min felsefe tarihi boyunca tanımlanma- 
sında onun bu “temel” ve “taşıyıcı var- 
ık” anlamı daima korunmuştur. 


Aristo felsefesinde cevher terimi hem 
bir mantık kategorisidir hem de meta- 
fizik bir kavramdır. Onun tanımına göre 
hakiki, ilk ve en belirgin anlamıyla cev- 
her “ne bir konunun yüklemi olan ne de 
bir konuda bulunan şey'dir. Meselâ bir 
insan veya at ferdi bir cevherdir. Cevher- 
ler bu şekilde müşahhas ve ferdi varlık- 
lar için kullanıldığında “ilk cevherler” adı- 
nı alır. Ayrıca bu ilk cevherleri içine alan 
türler ve türleri içine alan cinsler de Aris- 
to'ya göre cevher olarak adlandırılabilir. 
Meselâ fert olarak insan insan türüne, 
insan türü canlı cinsine aittir ve bu sı- 
ralamada tek tek insanlar ilk cevherler, 
tür ve cinsler ise ikinci cevherler duru- 


mundadır. Böylece filozof, hocası Eflâ- 
tun'un bu konudaki tümeller (ideler) gö- 
rüşüne karşı çıkarak hakiki varlıkların 
fertler olduğu görüşünü savunmuş, ikin- 
ci cevherlerin birinciye yakınlığı ölçüsün- 
de hakiki olabileceğini ileri sürmüştür. 
Buna göre türler ilk cevherlere daha ya- 
kın kabul edildiği için cinslere nisbetle 
daha hakiki cevherlerdir. Aristo'nun Ka- 
tegoriler adlı eserinde etraflıca belirtti- 
ği bu fikirler, asıl itibariyle cevherin ta- 
nımındaki en ayırıcı vasıf olan “asla bir 
mevzüda bulunmaması” ilkesine dayan- 
dırılmaktadır. Bu vasfıyla cevher, bir var- 
lığı tanımlamak için başvurulabilecek 
mantığın on kategorisinin ilkidir ve di- 
ğer dokuzunun dayandığı temeli teşkil 
etmektedir. Zaman, mekân, nitelik, ni- 
celik ve diğer kategoriler arazlardır ve 
cevher olmadan kendi başlarına var ola- 
mazlar. Cevher ise hiçbir şeye dayanma- 
yan, bütün arazların kendisine yüklen- 
diği temel kategoridir. Kavramın tanı- 
mında yer alan öteki ayırıcı vasıf İse cev- 
herin birbirine zıt arazları kabul etme- 
sine rağmen değişmeden bir ve aynı kal- 
masıdır. Hatta Aristo'ya göre bu cevhe- 
rin en ayırıcı vasfıdır. Bu anlamda cev- 
her değişmenin sabit mihveri, taşıdığı ve 
desteklediği niteliklerin “substratum”u 
(hâmil) olmaktadır. Aristo bu fikirleriyle 
bağlantılı bir şekilde ferdileşme ilkesi 
olarak maddeye, mahiyeti belirleyen il- 
ke olarak sürete ve madde ile süretten 
meydana gelen cisme cevher demiştir. 
Kozmoloji şemasına göre cevherleri ta- 
bii olan ve olmayan diye ikiye ayırdıktan 
sonra tabii cevherleri de ay altı âlemde 
oluş ve bozuluşa uğrayan cevherler ile 
ay üstü âlemdeki bu kanuna tâbi olma- 
yan ve esir"den oluşan gök cisimlerinin 
teşkil ettiği cevherler olarak ikiye ayı- 
rır. Tanrı ise ne değişmeye tâbi olan ne 
de hareket eden, akli ve fizik ötesi bir 
cevher olarak kavranır (Kaya, s. 211-212, 
217). 


Aristo felsefesinde cevher kelimesi- 
nin taşıdığı bu anlamlar İslâm düşünce- 
sinde de çoğunlukla farklı ifade ve üslüp- 
larla tekrar edilmiştir. Meselâ son dö- 
nemlere ait önemli bir terminolojik söz- 
lüğün yazarı olan Tehânevi cevheri, “ka- 
dim olsun hâdis olsun kendi başına (kâ- 
im binefsihi) bulunabilen varlık” şeklinde 
tanımlamaktadır (Keşşâf, "cevher", md.). 
Klasik terminolojinin daha eski bir kay- 
nağı olan ef- Ta 'rifât yazarı ise “âyanla 
ilgisi itibariyle bir mevzüda bulunmayan 
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mahiyet” şeklinde benzer bir tarif yap- 
maktadır. Kendisine kadar yapılmış cev- 
her tasniflerini başarıyla şemalaştıran 
Seyyid Şerif el-Cürcâni'ye göre cevher ön- 
ce maddeden mücerret olan ve olmayan 
şeklinde iki ana gruba ayrılır. “Madde ve 
süretin terkip edilmiş hali” demek olan 
cisim ile bu terkibi oluşturan madde ve 
süret mücerret olmayan cevherler sını- 
fındandır. Maddeden mücerret olan cev- 
herler ise akıl ve nefistir. Bir başka tas- 
nife göre de basit ve mürekkep olarak 
ayrılan cevherlerden akıl ve nefisler “ba- 
sit ruhani”, unsurlar da “basit cismani” 
grubunda zikredilir. Cinsler ve türler gi- 
bi hariçte varlığı olmayan külliler, unsur- 
lardan meydana gelmiş varlıklarla bir- 
likte mürekkep cevherleri oluşturur (et- 
Ta “rifât, "cevher" md.). 

Gazzâli tarafından cisim, madde, sü- 
ret, nefis ve akıl şeklinde beşe ayrılan 
cevher türleri (Makâşıdü'1-felâsife, s. 72) 
İslâm felsefe geleneğindeki ortak şema- 
yı oluşturmaktadır. Ancak bu şemaya 
ulaşılırken her filozof kavrama değişik 
açılardan yaklaşmıştır. Meselâ ilk İslâm 
filozofu Ya'küb b. İshak el-Kindi, fizik 
âlemdeki oluş ve bozuluşu açıklamak 
üzere bu kavramı tahlil etmiş ve bu 
âlemdeki değişmeleri cevher ve onun 
mukabili olan araza ait değişiklikler şek- 
linde tasnif etmiştir. Filozofa göre, içi- 
len bir meşrubatın kana dönüşmesi ha- 
disesinde olduğu gibi bir cevher bozul- 
duğunda bir başka cevhere dönüşür. Bu 
cevherin zatına ait (ayni) bir değişiklik- 
tir. Ârızi değişiklikler ise cevherin bozul- 
maya uğramadan aynı kaldığı durumlar 
için söz konusudur (Resâ'il, s. 216-217). 
Cevhere ait bu değişikliğin hilâfına Kin- 
di, metafizik konuları işlediği bir baş- 
ka risâlesinde bozulmanın “hâmil”de 
(substratum cevher) değil “mahmül”de ol- 
duğunu ileri sürerek bozulmanın “el-hâ- 
milü”-evvel”i (ilk cevher) etkilemeyeceği- 
ni belirtmektedir. Buradaki “el-hâmilü'l- 
evvel” tabirinin, Kindi'nin açıkça söyle- 
mediği “kuvve halindeki madde” veya “ilk 
madde” olduğu yorumu doğru kabul edi- 
lirse (L. Ivry, s. 145; kış. Kindi, s. 113) Kin- 
di'nin, zıt nitelikler aldığı halde kendi- 
si aynı kalan Aristocu cevher tanımına 
sadık kaldığı kabul edilmelidir. Nitekim 
Hudüdü'l-eşyâ? ve rüsümühâ adlı ri- 
sâlesindeki cevher tanımı da (Resâ?il, s. 
166) Aristo'nun tarifiyle tam bir uygun- 
luk göstermektedir. Kindi ayrıca Tanrı 
için, “Türü yoktur, zaman değildir, mekân 
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değildir, hâmil ve mahmül değildir, kül 
ve cüz değildir, cevher ve araz değildir” 
demek suretiyle Tanrı'ya cevher denile- 
meyeceğini belirtmektedir (a.e., s. 161). 

Fârâbi'nin eserlerinde ise Tanrı'ya açık- 
ça cevher denmektedir. Fârâbi'ye göre 
Allah cevheri ve zâtıyla ezeli olandır ve 
ezeli oluşunda başka bir varlığa muhtaç 
değildir. O'nun cevheri varlığının deva- 
mı ve bekâsı için yeterlidir. O'nun cev- 
herinde bölünme yoktur. Kendine mah- 
sus bir cevheri olması bakımından da 
tektir. Ayrıca Allah cevheri itibariyle bil- 
fiil akıldır. O öyle bir cevherdir ki bütün 
varlık O'ndan taşar ve belli varlık mer- 
tebelerine göre bir nizam oluşturur. Bu 
nizam, âlemdeki birlik ve bütünlük fik- 
rinin kaynağıdır. Allah'tan taşan semavi 
akıllar da gayri cismani cevherler sınıfı- 
na girer (Ârâ'ü ehli'i-Medineti'l-fâzıla, s. 
37-38, 46-47, 57-58, 61-62). Fârâbi, sudür 
teorisinde yer alan bu aşkın cevher an- 
layışının yanı sıra Aristo'nun “ilk cevher- 
ler” ve “ikinci cevherler” (el-cevâhirü'!-ülâ, 
el-cevâhirü's-sevâni) tabirlerini de Aristo'- 
daki anlamıyla kullanmaktadır (Mesâ?il 
müteferrika, s. 7-8). Fârâbi fertleri haki- 
ki cevher olarak tanımlamasına karşılık, 
“gayri cismani cevherler” olan semavi 
akılları, madde ve süretten meydana gel- 
miş olan ve dolayısıyla noksanlıklar ihti- 
va eden ilk cevherlerden daha çok cev- 
her ismine lâyık görür (es-Siyâsetü'l-me- 
deniyye, s. 39-40). Aristo felsefesini özet- 
lediği risâlesinde de insanın tabii (maddi- 
organik) ve ruhani (nefis-akıl) cevherler- 
den meydana geldiğini tekrarlayan Fâ- 
râbi (Felsefetü Aristotâlis, s. 122-123), ta- 
bii cevherlerle ruhani cevherler arasın- 
da benzer bir hiyerarşi öngörür. 


Fârâbi'den hemen sonra bir felsefe 
ansiklopedisi meydana getirmiş olan İh- 
vân-ı Safâ ekolünün cevher kavramını 
mantık kategorisi çerçevesinde değer- 
lendirdiği görülmekte, fakat kavramın 
tabiatı gereği tahliller fizik ve metafizik 
alana da sevkedilmektedir. Fertleri (eş- 
hâs) ilk cevherler kabul etmekle Fârâbi'- 
yi takip eden İhvân-ı Safâ, cismani cev- 
herlerdeki fiil ve tesirlerin fâil ve mües- 
sirleri anlamında ruhani cevherler kav- 
ramına önem vermektedir. İhvân-ı Sa- 
Tâ'ya göre cevherin tam tarifi (had) ya- 
pılamaz; zira onun ancak tasviri tarifi 
(resm, description) vardır ve o tarif de şu- 
dur: “Zıt arazlar alma kabiliyetinde olup 
kendi başına kaim olan varlık”. İhvân-ı 
Safâ ayrıca “ilk maddeyi (heyülâ) süret 
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ile birlikte ruhani cevherler sınıfında zik- 
retmektedir (Resâ?'il, I, 405-408). Bu son 
yaklaşım İbn Sinâ'da daha belirginleşe- 
cektir. 

İbn Sinâ felsefesinde cevher varlık ve 
dolayısıyla mantık kategorilerinin başta 
gelenidir. Filozofa göre varlık, başka bir 
şeyde (mevzüda) bulunan ve bir şeyde 
bulunmayan şeklinde ikiye ayrılır. İkinci 
durumdaki varlık, bir konuda (mevzü) 
bulunmamasından ötürü cevher adını 
alırken birinci durumdaki, bu cevherin 
“taşıdığı” varlık olarak araz adını alır. 
Bu temellendirmede konu ile cevher öz- 
deş anlam kazanır. Zira filozofa göre ko- 
nu cevher olmasaydı başka bir konuda 
bulunacaktı ki bu zihni saçmalığa götü- 
rür. Dolayısıyla bir şey konu ise cevher- 
dir. Bunun mantıki sonucu olarak araz 
da “bir mevzüda bulunmayanda” yani 
cevherdedir. Bu durumda cevher arazın 
varlık şartı olup kendisi o araz yüzünden 
var değildir. Cevherin varlık kategorisi 
bakımından önce gelmesi bu yüzdendir. 
Her ne kadar harekette sürat, çizgide 
doğruluk gibi “arazda araz” kavramın- 
dan söz edilebilirse de “arazdaki araz- 
lar” da topluca bir mevzüdadır. Mevzü 
yani cevher onları topluca taşır, o kendi 
başına vardır (kâim binefsihi). İbn Sinâ'- 
nın cevher tasnifi, Gazzâli'nin ve Cürcâ- 
ni'nin daha sonra tekrar edeceği gibi- 
dir. Filozofa göre cevher cismani ve gay- 
ri cismani olarak ikiye ayrılır. Cismani ol- 
mayan cevherler cismani varlığın bir yö- 
nünü (cüz) teşkil edip etmediğine göre 
de ikiye ayrılır. Madde ve süret cismin 
birer yönü ve parçası olarak tek başla- 
rına düşünüldüğünde gayri cismanidir, 
birleştiklerinde ise cismani cevheri mey- 
dana getirirler. Madde var oluş imkânı 
ve gücü olarak, süret ise fiili var oluşun 
formel sebebi olarak tek başına akli ve- 
ya gayri cismanidir, ancak cisimler âle- 
minde ayrı ayrı bulunmazlar ve birleşe- 
rek cismi meydana getirirler. Bu tasnif- 
te, cismin bir parçası (cüz) olmadığı için 
“gayri cismani” veya “mufârık” diye ad- 
landırılan cevherlerden olan nefis mu- 
fârık olmakla beraber hareket ilkesi ol- 
ması açısından yine de cisimle alâkalı- 
dır; halbuki akıl denilen ruhani cevhe- 
rin cisimle hiçbir ilgisi yoktur (eş-Şifâ”, 
I, 57-60). 

“Kendi başına var olan ve bir konuda 
bulunmayan” şeklindeki cevher tanımı- 
nın akla getireceği, “Tanrı da böyle ol- 
duğuna göre O da cevher midir?” soru- 
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suna karşılık Fârâbi'nin aksine İbn Sinâ'- 
nın cevabı olumsuzdur. Çünkü cevher 
mantık sahasında yukarıdaki gibi tanım- 
lanırken belli bir cins veya tür olarak kav- 
ranmakta ve mahiyet-vücüd (öz-var oluş) 
ayırımı yapılabilecek varlıklar için kulla- 
nılmaktadır. Halbuki Tanrı'nın ne var- 
lığında ayrı bir mahiyeti, ne tanımı, ne 
cinsi veya türü vardır. Aslında Fârâbi'nin 
de karşı çıkmayacağı bu akli gerekçeler 
sebebiyle İbn Sinâ Tanrı'ya bu anlamda 
cevher denilemeyeceğini belirtmektedir 
(a.g.e, II, 348-349). Gazzâli ise belki yal- 
nızca Aristo ve Fârâbi'nin fikirlerinden 
hareketle, filozofların “bir mevzüda bu- 
lunmayarak kendi varlığıyla kaim olan” 
şeklindeki cevher tanımına dayanarak 
Tanrı'ya cevher dediklerini, ancak ken- 
disinin bu tartışmaya girmek istemedi- 
ğini, bunun önce bir dil meselesi oldu- 
ğunu, Arap dili açısından bu nitelikteki 
bir varlığa cevher demenin mümkün olu- 
şu tesbit edildikten sonra konunun şer'i 
yönüne geçilmesinin gerektiğini belirt- 
mektedir (Tehâfütü'1-felâsife, s. 65-66). 

Cevher-i ferd. Aristo'nun Mâtaphysi- 
que adlı eserinin VII. kitabında (1, 10399, 
5-15) “ousia” (cevher) terimini Demokri- 
tos'un atom kavramı karşılığında kullan- 
masına paralel olarak İslâm kelâmcıları 
da cevher kelimesini el-cevherü'l-ferd 
(cevher-i ferd), el-cevherü'l-vâhid gibi ter- 
kipler halinde atom karşılığında kullan- 
mışlar; yine atomu el-cüz'ü'l-vâhid, el- 
cüz” ellezi lâ-yetecezze' (cüz-i lâ-yetecez- 
zâ) gibi başka terkiplerle de ifade etmiş- 
lerdir. Ayrıca onlar İslâm filozoflarının 
cevher anlayışına tamamen Zıt atomcu 
bir teoriye ulaşmışlardır. Ancak bu zıtlık 
İlkçağ'ın materyalist atomcuları bakımın- 
dan da söz konusudur ve aradaki termi- 
nolojik paralelliklere rağmen müslüman 
kelâmcılar, hem hareket noktası hem de 
nazari sonuçlar bakımından Antikçağ 
Grek atomculuğundan bambaşka bir cev- 
her anlayışı ortaya koymuşlar, böylece 
kendi geleneklerini gerek materyalist 
atomculuktan gerekse Aristocu cevher 
anlayışından tamamen farklı bir mecra- 
da geliştirmişlerdir. 

Materyalist Grek atomculuğu öncelik- 
le metafizik aleyhtarı, cismani var olu- 
şun ötesinde başka bir prensip tanıma- 
yan özelliğiyle dikkati çekmektedir. Sok- 
rat öncesi Yunan felsefesinde Levkippus 
tarafından ortaya atılan ve ilk defa De- 
mokritos'un gayretleriyle sistemleştiri- 
len atomculuk, daha sonra Epikuros ve 
Lucretius tarafından da benimsenerek 


geliştirilmiştir. Demokritos atomculu- 
ğuna göre nesneler cismani, dolayısıyla 
yer kaplayan, ezeli, değişmez, sonsuz 
sayıda ve mütecânis atomlardan mey- 
dana gelmiştir. Yalnızca atomlar ve boş- 
luk vardır. Kâinattaki değişmeler atom- 
ların mekanik tarzda birleşip ayrılmasın- 
dan ibarettir. Var olan şeyler yok olmaz, 
yoktan da hiçbir şey var olmaz. Kâinat- 
ta rastlantı yoktur; her şeyin bir sebebi 
vardır ve bu sebep, sonucunu zorunlu 
olarak doğurur. Buradaki determinizm, 
kâinatın var oluşunda bir gaye bulun- 
duğu fikrini reddeden mekanist anlayış- 
tan ibarettir. Atomlar fizik nitelikleri iti- 
bariyle sonsuz bir çeşitlilik göstermek- 
le birlikte kimyevi açıdan mütecânistir. 
Nesnelerdeki farklılıklar atomların sayı, 
büyüklük, biçim ve düzenindeki farklı- 
lıklardan doğar. Dolayısıyla atom ve boş- 
luk dışındaki şeyler zihni ve hissi idrak- 
lerimizin bir marifetidir, yani eşyaya ait 
niteliklerin ontolojik bir mahiyeti yok- 
tur. Renk, Isı, ses vb. hissi nitelikler bi- 
rer vehimden ibarettir. 


Eflâtun da Pisagorculuk'tan mülhem 
olarak dört unsuru meydana getiren ilk 
maddenin geometrik şekiller halinde bil- 
fiil mevcut bulunan nihai küçüklükte par- 
çalardan meydana geldiği düşüncesin- 
deydi. Ancak öğrencisi Aristo, bu tür 
atomcu yaklaşımları âlemdeki oluşma 
ve bozulma meselesini açıklamak için 
yeterli bulmamış ve tam zıddı bir teori 
ortaya atarak kuvve halindeki ilk mad- 
denin süret kazanıp fiil haline geçtiğini 
ileri sürmüştür. Bu görüşe göre ilk mad- 
de ancak bir güç, hatta bir imkân ola- 
rak mevcut olabilir; fiili bir cisim özelli- 
ği taşımadığı için cismani atomlardan 
meydana geldiği ileri sürülemez. Dolayı- 
sıyla cisim en azından teorik olarak son- 
suz derecede bölünebilir. Şu halde bö- 
lünemez en küçük cismani parça anla- 
mında atom yoktur. İslâm filozoflarının 
da kabul ettiği madde -süret teorisinde 
cisim süreklilik arzeden, muttasıl bir ke- 
miyet olarak düşünülmekte ve cismin 
birbirine temas eden munfasıl atomlar- 
dan oluştuğu şeklindeki karşı fikir red- 
dedilmektedir. 

İslâm dünyasında bölünmez cevher an- 
layışına dayalı atomculuk fikrini ilk de- 
fa ortaya atan, Mu'tezile kelâmcısı Ebü'l- 
Hüzeyl el-Allâf olmuştur. Onun Yunan 
ve Hint tesirlerine açık bulunan Basra'- 
da yaşamış olmasına dayanılarak ilk İs- 
lâm atomculuğunun dış kaynakları hak- 
kında alternatif görüşler ortaya atılmış- 


tır. Her ne kadar Allâf'ın bu kültür dai- 
relerindeki atomcu akımları tanıdığına 
dair kesin delil yoksa da gerek Yunan 
gerekse Hint atomculuğuyla benzerlik- 
ler taşıyan görüşleri, onun her iki kül- 
türle de dolaylı temaslar kurduğu fikri- 
ni uyandırmaktadır. Bunun yanı sıra Sok- 
rat öncesi felsefeye dair bilgi veren bazı 
metinlerin Allâf'ın yaşadığı asırda Arap- 
ça'ya tercüme edilmiş olduğu bilinmek- 
tedir. Özellikle bu tercümeler arasında 
Plutarkhos'a nisbet edilen Fi'1- Ârâ?i't- 
tabi'iyye li'1-felâsife ile Aristo'ya ait 
Mâ ba'de't-tabi'a ve es-Semâ'ü't- 
tabi'i adlı eserlerin de bulunması, Grek 
atomculuğunun kelâm atomculuğuna te- 
sir etmiş olabileceği ihtimalini güçlen- 
dirmektedir. Öte yandan Grek atomcu- 
luğu ile İslâm atomculuğu arasındaki 
esaslı farklar göz önüne alınarak bazı 
araştırmacılarca Hint tesirinden de söz 
edilmiştir. Mabilleau ve Pines'in bu mer- 
kezdeki görüşleri açıklama gücünden 
henüz çok şey kaybetmemiştir. Ancak 
görünen odur ki ilk müslüman kelâmcı- 
lar Demokritosçu atom fikrini bölünme- 
yen, üç boyutu olmayan ve dolayısıyla 
yer kaplamayan geometrik nokta kav- 
ramıyla yorumlayan metinlerden edin- 
miş olmalıdırlar. Bu metinler yukarıda 
işaret edilen eserlerden ibarettir. Zira 
Aristo Meâtaphysigue'in XII. kitabın- 
da (lI, 1084. 25-28) atomlarla nokta ara- 
sında paralellik kurmakta, Plutarkhos'a 
nisbet edilen eserde ise atom fikri ya 
Eflâtun'un “idea"sı ya da Aristo'nun “for- 
mu'na yakın anlamda ele alınmaktadır 
ki gerek idea gerekse form, cismani ve 
mütehayyiz olmayan varlıklara delâlet 
eden kavramlardır. Ayrıca atomları geo- 
metrik nokta şeklinde tarif eden sözde 
Demokritos'a ait metinlerin o dönemde 
müslümanlar arasında da tanınmış ol- 
ması mümkündür. Sonuç olarak Hele- 
nistik dönemde örneklerine sık rastla- 
nan fikir tarihine dair aktarmaların ilk 
İslâm atomculuğunun teşekkülünde do- 
laylı bir tesir icra etmiş olduğu söylene- 
bilir. Ancak muhtemel Hint tesiri gibi 
Grek literatüründen geldiği farzedilen 
tesirlerin de müslümanların kaleminde 
gelişen atomcu sistemin kendine has 
karakterini gölgeleyecek yoğunlukta ol- 
duğunu ileri sürmek güçtür. 

Bölünmez cevher anlayışı, İslâm dün- 
yasında ilk defa kelâmcılarca geliştiril- 
miş olması sebebiyle daha başlangıçta 
dini bir karakter kazanmıştır. Böylece 
atomcu görüşün benimsenmesi ve ge- 
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liştirilmesinde dini endişelerin esaslı rol 
oynadığı görülmektedir. Bu yüzden Grek 
materyalizmi ile İslâm'ın yaratılış doktrini 
arasındaki tezadın Grek ve İslâm atom- 
culuğuna da aynen yansımış olması ta- 
bildir. 

Erken devir İslâm atomculuğuna gö- 
re atomlar, Demokritos atomculuğunun 
aksine, yok iken var olurlar, yani yaratıl- 
mışlardır. Oluş, Demokritos'ta görüldü- 
ğü gibi atomların birleşme (ictimâ) ve ay- 
rılması (iftirak) ile meydana gelir, fakat 
oluşta mekanik bir zorunluluk ve sebep- 
lilik yoktur. Zira bu doktrin ilâhi irade- 
nin hürlüğü ile çelişir. Atomlar belirli sa- 
yıdadır; dolayısıyla âlem sonludur ve 
boşlukta durmaktadır. Atomların niteli- 
ği yoktur. Onlara sadece hareket ve sü- 
kün nisbet edilebilir. Birbiriyle birleşen 
atomlar cisimleri meydana getirir ve 
atomlar ancak cisim halinde birleştikle- 
ri zaman renk, tat, koku vb. arazları alır- 
lar. Arazlar ise duyu yanılmasından iba- 
ret olmayıp fiilen mevcuttur. Şu var ki 
araz cisimsiz, cisim de arazsız olamaz. 
Atomlar tıpkı nokta gibi boyutsuz ve ha- 
cimsizdirler, ancak onların birleşik hali 
olan cisim üç boyuta sahiptir ve uzayda 
yer kaplar. Bu, Demokritos'un sonsuz sa- 
yıda, ezeli, yer kaplayan atomlarının tam 
zıddı bir anlayıştır. Bu zıtlığa yol açan 
dini sebeplerin başında kelâmcıların Al- 
lah'ın sonsuz kudret ve ilmini sınırlama- 
mak, özellikle de âlemin hudüsunu ispat- 
lamak düşüncesi gelmektedir. Bu mut- 
lak kudret ve her şeyi kuşatan ilim kar- 
şısında ezeli olmayan, yaratılmış, sonlu 
ve sınırlı bir âlem tasavwuruna ulaşma 
gayretinde olan kelâmcılar, atomculuğu 
bu maksat için elverişli bir model olarak 
tercih etmişlerdir. Allah ile âlem müna- 
sebetini ontolojik bir zıtlık çerçevesinde 
tarif ettikten sonra ilâhi iradeyi (kün “ol” 
emrini) bu münasebetin doğrudan fak- 
törü sayan kelâmcılar, yaratma fiilinde 
araya tabii sebeplilik ve zorunlulukların 
girmesine engel olmak istemişlerdir. Bu- 
na göre atomlar her an “kün” emriyle ya- 
ratılmakta ve yok edilmektedir. Âlemin 
en küçük ve bölünemeyen birimi olan 
atom sonlu ve belirli sayıda olunca atom- 
lardan oluşan âlemin de sonlu olması 
akli bir zorunluluktur. Ayrıca belirli sa- 
yıdaki atom fikri Allah'ın sonsuz ilmi kar- 
şısında varılması zaruri bir netice ola- 
rak görülmüştür. Çünkü sonsuz sonsu- 
zu kuşatamaz, halbuki “Allah her şeyi 
saymıştır” (el-Cin 72/24). Allah'ın her 


şeyi kuşatan ilmi yanında kudretinin son- 
suzluğuna da işaret etmek üzere ilk Mu'- 
tezile kelâmcıları Allah'ın bir cismi, ar- 
tık bölünemeyen parçasına kadar böl- 
meye güç yetirebileceğini ısrarla ileri sür- 
müş ve atom fikrini Allah'ın sonsuz kud- 
retini temellendiren bir kavram haline 
getirmişlerdir. 

Ebü'i-Hüzeyl'in ortaya attığı anlayışta 
atom (cüz) ve cisim birbirinden kesin şe- 
kilde ayrılmıştı. Ona göre cisim sağı so- 
lu, içi dışı, aşağısı yukarısı olan nesne- 
dir. Böylece bir cisim en az altı cüzden 
oluşur. Cüzler boyutları meydana geti- 
ren ve cisim olmayan mahiyetlerdir. Bö- 
lünmeyen bu cüzler birbirine temas ede- 
rek yani birleşerek cismi meydana geti- 
rir. Allah bu cismi yeniden cüzlerine ayı- 
rabilir. Bu birleşme ve ayrılmanın vuku 
buluyor olması, cüzlere hareket ve sükü- 
nun nisbetini mümkün kılar. Özellikle 
araz meselesinde atom -cisim ayırımı iyi- 
ce belirgindir. Allâf'a göre bizzat atom- 
lara araz ilişmez; bu ilişki ancak atom- 
ların üç boyutlu bir cisim teşkil ettikle- 
rinde mümkün olur. Atom -cisim ayırı- 
mı sonraki kelâm tartışmalarında mer- 
kezi bir önem kazanacaktır. Ebü'l-Hasan 
el-Eş'ari'nin Makâldtü'1- İslâmiyyin ad- 
lı eserinde cisim olmayan atom görüşü 
hicri II. yüzyıl Mu'tezile kelâmcılarına nis- 
bet edilmekle birlikte hicri III. yüzyılda 
ihtilâfları keskinleşen Basra ve Bağdat 
Mu'tezile ekollerinden ilkinde atomların 
uzayda yer kapladıkları fikrinin esas alın- 
dığı da bir gerçektir. Ayrıca daha sonra- 
ki Eş'ariler'in kaleme aldığı metinlerde 
atomların hacme sahip oldukları ve yer 
kapladıklarına dair fikirlere de rastlan- 
maktadır. Muhtemeldir ki Ebü'l-Hüzeyl'in 
boyutsuz atom fikrinden daha sonra vaz- 
geçilmiş olması, üç boyutlu cisimlerin 
nasıl olup da boyutsuz atomlardan mey- 
dana geldiği şeklindeki paradoksu aş- 
ma gereğinin bir sonucudur. 

Atomun boyutları olup olmadığı ve 
arazların atoma nisbet edilip edileme- 
yeceği konusunda Ebü'i-Hüzeyl'den son- 
ra yapılan tartışmalarda Mu'tezile'nin 
Basra grubu (meselâ Ebü Hâşim el-Cüb- 
bâi) atomun arazsız ve boyutlu, Bağdat 
grubu (meselâ Kâ'bi) arazlı ve boyutsuz 
olduğu fikrinde ısrar etmiştir. Eş'ari'nin 
bir cismin meydana gelmesi için en az 
iki atom gerektiği şeklindeki fikrinden 
onun arazsız ve boyutsuz atom fikrine 
sahip olduğu anlaşılmaktadır. Ancak İmâ- 
mü'l-Haremeyn el-Cüveyni ve Şehristâ- 
ni gibi sonraki Eş'ari kelâmcılarının ato- 


CEVHER 


mu uzayda yer kaplayan ve bir hacmi 
olan nesne şeklinde tanıttıkları da bilin- 
mektedir. 

İslâm kelâmının cevher anlayışında ha- 
reket ve sükün halindeki atom fikri itibar 
gördüğü için kelâmcıların çoğu bu hare- 
keti mümkün kılacak bir boşluk (halâ) 
bulunması gerektiğini düşünmüşlerdir. 
Onlar, Grek anlayışına paralel olarak hem 
âlemler hem de atomlar arasında bu- 
lunduğunu kabul ettikleri boşluğun da- 
ha çok ontolojik mi, yoksa sırf zihni mi 
olduğunu tartışmışlardır (bk. HALÂ). 

Kelâmcıların, âlemdeki her şeyin atom- 
lardan meydana geldiği şeklindeki ge- 
nellemelerine mesafe, zaman ve hareket 
de girmektedir. Bunların atomlardan 
meydana gelmeleri yine sınırlı ve sonlu 
oluşlarıyla ilgilidir. Noktalardan meyda- 
na gelen mesafe çizgisinde anlardan olu- 
şan bir zaman boyunca sürekli yaratılıp 
yok edilen hareket atomlarının oluştur- 
duğu bir süreç olarak kavranan “yer de- 
ğiştirme” fikri, erken devir kelâm atom- 
culuğunun yine kelâm sahasındaki güç- 
lü muhaliflerinden olan İbrâhim b. Sey- 
yâr en-Nazzâm tarafından tenkit edil- 
miştir. Nazzâm'a göre atom yoktur; cis- 
min sonsuzca bölünmesi mümkündür. 
Ancak bu mümkünse daha sonraki Eş'a- 
riler'in haklı olarak itiraz edecekleri gibi 
hareket imkânsız demektir. Bunun far- 
kında olan Nazzâm, meşhur “tafra” (s1ç- 
rama) teorisiyle bu güçlüğü aşmaya ça- 
lışmıştır. Ona göre sonsuz sayıdaki nok- 
talardan meydana gelen bir mesafeyi 
katetmek, ancak A noktasından C nok- 
tasına B'yi atlayarak sıçramak suretiyle 
mümkün olur. Sıçrama katetmenin yani 
bir doğru üzerinde, arasında mesafe bu- 
lunan kesitler oluşturmanın bir şartıdır. 
Antikçağ'da Elealı Zenon'un sonsuz kü- 
çüğe doğru bölünebilirlik fikrine dayalı 
olarak geliştirdiği hareketin imkânsız- 
lığı iddiası böylece aşılmış olmaktadır. 
Buna göre, Zenon'un iddiasının aksine, 
Aşil kaplumbağayı sadece fiilen değil taf- 
ra teorisiyle mantıken de geçmiş olmak- 
tadır. Ayrıca Nazzâm'dan önce yaşamış 
olan Dirâr b. Amr'ın, cevher fikrini red- 
dederek cismi bir arazlar toplamından 
ibaret gören doktrini de kaydedilmesi 
gereken bir muhalif görüştür. 

İslâm felsefe çevrelerinde Aristocu an- 
layışa uygun olarak gelişen atomculuk 
aleyhtarlığına rağmen Ebü Bekir er-Râ- 
zi'nin, kelâmcılarınkinden farklı da olsa 
atomculuk fikrini savunduğu bilinmek- 
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tedir. Aristocular'ın bilkuvve var olabi- 
len ve sonsuz derecede bölünebilen ilk 
madde (heyülâ) kavramı yerine Eflâtun'un 
bilfiil var olan ve cismani özellik göste- 
ren ilk madde kavramını benimseyen Râ- 
Zi bu maddenin cüzlerini atom kabul et- 
miş, cismani âlemi boşluk ve atomlar- 
dan oluşan bir varlık olarak düşünmüş- 
tür. Râzi'ye göre atomlar yer kaplayan 
cisimler olarak hadiselerin meydana ge- 
lişindeki tabii faktörlerdir. Kelâmcılar, 
Allah'tan başka her şeye şâmil kıldıkları 
atomları yaratılmış ve yaratılmakta olan 
cevherler sayarken Râzi, meşhur “kude- 
mâ-i hamse"sinin Allah, nefis, mutlak 
zaman ve mutlak mekân prensipleriyle 
birlikte atomlardan oluşan ilk maddeyi 
de ezeli ve ebedi kabul etmiştir. Ayrıca 
filozofa göre, Demokritos'ta olduğu gibi, 
nitelik farklılıklarının sebebi atomların 
değişik şekillerde telifidir ve kelâmcıla- 
rın görüşlerinin aksine arazların hârici 
varlıkları yoktur. Onun boşluk konusun- 
daki görüşünün kelâmcıları etkilemiş ol- 
duğu ileri sürülmektedir. Nitekim İslâm 
atomculuğunun erken kaynaklarından 
olan Eş'ari'nin Makalâtü'1-İslâmiyyin'in- 
de boşluk kavramına rastlanmamaktadır. 
Ancak Râzi'nin açıkladığı şekilde mut- 
lak bir boşluk kavramının daha sonraki 
dönemlerde aynen benimsendiği de söy- 
lenemez. 


Mu'tezile kelâmcılarının atomcu gele- 
neğini Eş'ariyye ve Mâtüridiyye kelâmcı- 
ları da büyük ölçüde takip etmişlerdir. 
Bâkıllâni ve İmâmü'1-Haremeyn el-Cüvey- 
ni, Sünni cevher anlayışının sistemleşti- 
rilmesinde öncü olmuşlardır. Sünni akım 
içinde geliştirilen cevher-i ferd anlayışı 
yine kelâm ilminin tabiiyyât disiplini için- 
de, fakat meselenin ilâhiyata dair ya- 
nı daha çok vurgulanarak tartışılmıştır. 
Eş'ariler her şeyden önce Allah ile âlem 
arasındaki ontolojik zıtlığa ağırlık vermiş, 
âlemin yoktan yaratıldığı tezini ispata 
çalışmış ve yaratıcı irade ile atomlar ara- 
sına girebilecek determinist zorunlulu- 
ğa dayalı her türlü zorunlu tabii sebep 
fikrini reddetmeyi, Allah'ı yegâne fâil ola- 
rak tanımanın bir gereği saymışlardır; 
böylece atomculuğun tercihi ile Allah'ın 
tenzihi arasında bir bağlantı kurmuş- 
lardır. Nitekim bu bağlantı Cüveyni'nin 
el- İrşâd fi'1- kelâm'ında açıklıkla görül- 
mektedir. Bu eserde araz fikrinden ha- 
reketle âlemin kadim olamayacağı is- 
pat edilmeye çalışılmaktadır. Şöyle ki, 
arazlar vardır ve hâdistir, cevherler ise 
arazsız olamaz, böyle olunca cevher de 
hâdis demektir; hâdis olan şeylerin ön- 


cesinde herhangi bir varlık bulunamaz; 
şu halde cevher ve arazlardan meydana 
gelen bu cismani âlem yoktan yaratılmış- 
tır. Cüveyni bütün bu önermeleri kendi 
mantığı içinde tek tek ispat edip sonu- 
ca ulaşırken muhaliflerinin görüşünü de 
şiddetle reddetmektedir. Bu muhalifler, 
arazların varlığını inkâr eden atomcular 
(meselâ Demokritos ve Ebü Bekir er-Râ- 
zi), kümün ve zuhür teorisini ortaya ata- 
rak âlemin ezeli olduğunu savunan İbrâ- 
him b. Seyyâr en-Nazzâm ve âlemin ezel- 
den beri süreklilik arzettiğini ileri süren 
ve bunu madde-süret teorisine dayan- 
diran Meşşâiler'den oluşmaktadır (el-İr- 
şâd, s. 17-21). 

Şehristâni ise özellikle Meşşâfliğin en 
büyük siması olan İbn Sinâ'nın fikirleri- 
ni hedef almıştır. İbn Sinâ'nın atomcu- 
luğun reddiyle ilgili başlıca delili, artık 
bölünemeyen ve nokta şeklinde tasavvur 
edilen atomların birbiriyle temas etme- 
sinin mümkün olamayacağı idi. Filozofa 
göre atomlar birbiriyle temas ediyorsa 
bölünme kaçınılmazdır, çünkü atomun 
ayrıca bir temas noktası olduğu farzedil- 
melidir. Eğer bu temas noktası yoksa 
terkip halindeki atomlar birebir çakışı- 
yor demektir ve bu durumda kendilerin- 
den daha büyük bir cisim meydana ge- 
tiremeyecekleri açıktır (Kitâbü'n-Necât, 
s. 102-104). 

Atomları uzayda yer kaplayan (müte- 
hayyiz) varlıklar olarak gören Şehristâni 
bu delili tersine çevirir. Temas noktası 
sonsuz olarak bölünemeyeceğine göre 
yanyana temas eden atomlar sonsuz bir 
bölünmeye uğrayamaz. Şehristâni filo- 
zofların, “Cismin sonsuza kadar bölün- 
mesi pratik olarak değil teorik olarak 
mümkündür” şeklindeki görüşlerini re- 
alist bulmamakta, dış dünyada sınırlı 
olduğu belli olan bir cismi zihinde son- 
suza kadar bölmenin ancak vehmin bir 
ürünü olabileceğini belirtmektedir (Nihâ- 
yetü'l-ikdâm, s. 505-514). 

Atomculuk Endülüs'te İbn Hazm'ın ka- 
leminde şiddetli bir eleştiriye uğramış- 
tır. Bu ünlü Zâhiri kelâmcısı meseleyi yi- 
ne ilâhi kudret çerçevesinde ele almış, 
Allah'ın cismi bölünemeyen son parçala- 
rına kadar bölmeye kadir olduğu şeklin- 
deki önermenin gerçekte Allah'ın kud- 
retini sınırlamak anlamına geldiğini ileri 
sürmüştür. Ona göre bölme fiili atom- 
cuların bölünemez farzettikleri cevhere 
ulaştığında Allah'ın boyutlarda ziyadelik 
yaratıp bölmeyi devam ettirmesi müm- 
kündür. Yine İbn Hazm'a göre Allah'ın 
ancak sonlu ve sayılı olanı bildiği şeklin- 


deki telakki de başka bir sınırlamadır. 
En önemlisi de kelâmcıların cevher-i fer- 
de getirdikleri “cisim olmayan, araz ol- 
mayan, bölünme kabul etmeyen, boyut- 
ları bulunmayan” şeklindeki tarifin Al- 
lah'a mahsus sıfatları hatırlatması bakı- 
mından taşıdığı tehlikedir (e/-Fasl, V, 92- 
107). Ancak Allah ile âlem arasında ke- 
sin bir tezat gören kelâm ilmindeki cev- 
her anlayışının böyle spekülatif bir eleş- 
tiriyi hak etmediği de meydandadır. Cev- 
her-i ferd ister boyutlu ister boyutsuz 
kabul edilsin, kelâmcılara göre cevher- 
ler ile arazların sürekli yeniden yaratılı- 
şıyla oluşup bozulan bu âlem topyekün 
cismani karakterdedir ve bu yüzden ke- 
lâmcılar Allah için cevher kelimesinin kul- 
lanılmasını câiz görmezler (EP (İng.|, I, 
494). Ayrıca kelâmcılar, Allah'a ruhani an- 
lamda bile cevher denmesinin hıristiyâni 
“uknüm” (hypostasis) anlayışına yol aça- 
cağı endişesiyle de reddedilmesi gerekti- 
ğini vurgulamışlardır (Cüveyni, s. 46-47). 

Modern felsefede cismani ve ruhani 
cevherler ayırımını kabul eden, ancak 
bu ayırımı ile modern felsefenin temel 
bunalımlarından birini oluşturacak Kar- 
tezyen düalizm problemine yol açan Des- 
cartes'a karşılık Spinoza, Tanrı ve âle- 
min tek bir cevher olduğunu iddia ede- 
rek panteizme veya cevher monizmine 
ulaşmıştır. İslâm düşüncesinde sık sık 
görüşleri Spinoza panteizmiyle karıştırı- 
lan Muhyiddin İbnü'!-Arabi ise (A. E. Af- 
fifi, I, 411) cevher kelimesinin, “kendi ba- 
şına kaim” şeklindeki tanımından ötürü 
yalnızca Allah için kullanılabileceğini be- 
lirtmiş ve Eş'ariler'in cevher-araz anla- 
yışını eleştirmiştir. Ona göre Eş'ariler'in 
cevher dediği şey son tahlilde bir araz- 
lar toplamıdır. Dolayısıyla sürekli yaratı- 
lan arazlardan oluşan âleme nisbetle 
Allah cevher adına daha lâyıktır (Konuk, 
NI, 38-42). 

Var oluşu, duyularla algılanmış olmak- 
la özdeşleştiren Berkeley ise duyularla 
algılanmadığı gerekçesiyle madde cevhe- 
rinin olmadığını, yalnızca arazların mev- 
cut olduğunu iddia etmiştir. İlk dönem 
kelâmcılarından Dırâr b. Amr'ın fikriyle 
karşılaştırılabilecek bu görüşe mukabil 
“monad” kavramını “basit ve gayri cis- 
mani cevherler” şeklinde tanımlayan Le- 
ibnitz'in fikirleri de Eş'ari kelâmındaki 
atom fikriyle mukayese edilmiştir. Kant 
ise cevher kavramının teorik akıl tara- 
fından fenomenlere uygulanan ve objek- 
tif realitesi olmayan bir zihin Kategorisi 
olduğunu ileri sürmüş ve kavramı me- 
tafizik boyutundan mahrum etmiştir. 
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jal İLHAN KUTLUER 


CEVHER ÂFTÂBECİ E 


(6. X/ XVI. yüzyılın sonları) 
Bâbürlü Hükümdarı 


Hümâyun devrine ait Tezkiretü”l- vâkı'ât 
Ni adlı hâtıratıyla tanınan idareci. E 


Doğum ve ölüm tarihleri kesin olarak 
bilinmemektedir. Hümâyun'un âftâbeci- 
si (ibrikdar) olan Cevher 1540 yılına ka- 
dar onunla beraber Hindistan'da kaldı; 
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daha sonra Süriler'den Şirşah Sür'un teh- 
didi karşısında Hümâyun'la birlikte Sind 
ve Afganistan'a kaçtılar. 1555'te Hindis- 
tan'a döndüklerinde Cevher Heybetpür 
Bini'ye muhassıl (vergi memuru) tayin edil- 
di. Aynı yıl Pencap ve Mültan hükümeti- 
nin hazinedarlığına getirildi ve önemli 
hizmetlerde bulundu. Hümâyun'un ölü- 
mü üzerine 1556'da oğlu Ekber Şah'ın 
hizmetine girdi ve otuz yılı aşkın bir sü- 
re onun emrinde çalıştı. 

Cevher Âftâbeci'nin Tezkiretü'l- vâ- 
kı“ât adlı Farsça eseri, müellifi sarayda 
âftâbeci olarak hükümdarın en yakın 
adamları arasına girebildiği için Hümâ- 
yun devrine ait olayları ihtiva eden çok 
önemli bir kaynaktır. Hümâyun hakkın- 
da monografi hazırlayan Banerjee, Pra- 
sad ve Sukumar gibi müellifler Tezkire- 
tü'l-vâkı'ât'ı birinci elden kaynak ola- 
rak kullanmışlardır. Yazma nüshaları Bri- 
tish Museum (Add., nr. 16711), School of 
Oriental and African Studies (nr. 46451) 
ve King's College'de (nr. 84) bulunmak- 
tadır. Eseri C. Stewart İngilizce'ye çevir- 
miştir (London 1832; Calcutta 1904). Bu 
tercümenin bir bölümü Elliot ve Dowson 
tarafından History of India'da da (V, 
136-149) yayımlanmıştır. Ayrıca Pakis- 
tanlı âlim S. Munülhak Cevher'in eserini 
Urduca'ya tercüme ederek 1935'te Ka- 
raçi'de neşretmiştir. 
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I, 494. 
rn ENVER KONUKÇU 


CEVHER SARAYI 


Kavalalı Mehmed Ali Paşa'nın 
Kahire Kalesi avlusundaki sarayı. 


Mehmed Ali Paşa, ilk olarak Özbekiye'- 
de yerleştikten sonra Eyyübi ve Memlük 
sultanları ile Osmanlı paşalarının ikamet- 
gâhı olan kaleye taşındı. İkamet ve hü- 
kümet işleri için yeni binalar yaptırırken 
buradaki Memlük ve Osmanlı eserleri- 
nin çoğunu yıktırdı. Surların kuzeydoğu 
tarafındaki şimdi Harem adıyla bilinen 
sarayı yaptırdı. Bu saraydan daha küçük 
olan ve özellikle gündelik resmi işlerin 
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CEVHER SARAYI 


yürütülmesi için inşa edilen Cevher Sa- 
rayı, yine kale içinde yapılmış olan Meh- 
med Ali Paşa Camii'nin güneyinde ve dâ- 
rüladi ile idari büroların yakınında bulun- 
maktadır. Bir kısmı 1972'de çıkan yan- 
gında tahrip olan saray, selâmlık ve ha- 
rem olmak üzere iki bölümden meyda- 
na gelmektedir. Selâmlık bölümünün ka- 
bul merasimleri için ayrılan kısmı, ara- 
larında geniş bir toplantı salonunun da 
bulunduğu çeşitli mekânlara uzanan bir 
merasim avlusuyla Avrupai bir tarzda ya- 
pılmıştır. 


Büyük bir kompleks oluşturan harem 
ise son zamanlarda onarılmış ve bir kıs- 
mı askeri müze olarak halka açılmıştır. 
Mehmed Ali Paşa'nın kalede yaptırdığı 
binalar bugüne kadar ciddi bir araştır- 
maya konu olmamıştır. Ancak Gaston 
Wiet, XIX. yüzyılda burayı ziyaret eden 
kişiler tarafından anlatılanların bir kıs- 
mını toplayarak bu binalar ve iyi korun- 
muş bölümleri hakkında bir araştırma- 
dan çok izlenimlere dayanan bilgiler ver- 
miştir. 

Mehmed Ali Paşa, camii ve ailesinin 
türbeleri gibi sarayını da önemli ölçüde 
Avrupa tesiri gösteren XIX. yüzyıl İstan- 
bul mimarisinin ilhamıyla Mısır mimari- 
sinden tamamen farklı olan bir üslüpta 
inşa ettirmiştir. Bu bakımdan saray bi- 
naları Kahire'nin geleneksel mimarlık 
ve süsleme sanatlarını hatırlatan her- 
hangi bir özelliğe sahip değildir. Avlula- 
rın bazıları, bahçelerle birlikte Kahire'- 
nin güney panoramasını yukarıdan gö- 
ren iki katlı yapılarla çevrelenmiştir. Dı- 
şarıya ve avlulara bakan cepheler çok 
yalın olup üzerlerine yüksek pencereler 
açılmıştır. Geç Avrupa barok tarzında 
oymalarla süslenmiş olan beyaz mer- 
merden cümle kapısı, merasim bölümü 
ana avlusunun önünde yer almaktadır. 
Bu bölüm, zemin katta haç biçimi bir 
şema içinde odalarla çevrelenmiş büyük 
bir salondan meydana gelmiştir. Geniş 
bir mermer merdiven bu salonu benzer 
bir düzenleme gösteren üst kata bağla- 
maktadır. Bu geniş merkezi merdiven 
gibi geniş pencereler de Kahire sivil mi- 
marisinde bir yenilik teşkil etmiştir. Ay- 
rıca bu bölümden başlayan uzun galeri- 
lerle bugün bir kısmına girilemeyen çok 
sayıdaki odaya varılmaktadır. İstanbul- 
lu ustalar tarafından duvarlar, ana renk 
olarak maviye ağırlık veren manzara, sa- 
ray ve köşk resimleriyle bezenmiş, ta- 
vanlar ise İtalyan baroğu tarzında yal- 
dızlı çiçek ve bitki motifleriyle süslenmiş- 
tir. Merasim salonunu çeviren odalardan 
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birinin duvarları barok tarzında yapılan 
beyaz mermer selsebille tezyin edilmiş, 
suyun aktığı odanın ortasındaki havu- 
zun tabanına çeşitli tiplerde balık figür- 
leri işlenmiştir. 

Sarayın bir İtalyan sanatkâr tarafın- 
dan süslenmiş olduğu söylenen iki ha- 
mamı tamamen beyaz mermerden ya- 
pılmış ve üzerlerini örten kubbelerine 
de renkli küçük aydınlatma camları yer- 
leştirilmiştir. l 

Mimarisindeki Türk-Avrupa karakte- 
rine rağmen saray, tefriş bakımından 
ziyaretçilerin de anlattığı gibi mobilya- 
dan yoksundu; paşa ve maiyeti Türkiye 
ve İran'dan getirilen halılar üzerinde se- 
dir ve minderlere oturmayı, yastıklara 
dayanmayı tercih ediyorlardı. 


Mermerleri İtalya'dan, aynaları Fran- 
sa ve İngiltere'den ithal edilen sarayda 
çeşitli ülkelerden toplanmış egzotik hay- 
vanların yer aldığı bir de hayvanat bah- 
çesi bulunuyordu. 
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ial DoRıs BEHRENS - ABOUSEIF 


CEVHER es-SIKILLİ k 


ÇA a ) 
Ebü”l-Hasen Cevher b. Abdillâh 
es-Saklâbi el-Kâtib el-Kaid 
es-Sıkılli er-Rümi 
(6. 381/992) 


Mağrib ve Mısır'ı 
Fâtımiler?'e kazandıran kumandan 


ve devlet adamı. 
L J 


Küçük yaşlarda esir alınmış Slav asıllı 
(es-Saklâbi) bir Sicilyalıdır. 347'de (958) 
Fâtımi Halifesi Muiz-LidIinillâh tarafın- 
dan Mağrib'in fethiyle görevlendirildiği- 
ne göre IV. (X.) yüzyılın başlarında doğ- 
duğu kabul edilebilir. Yakın zamanda 
neşredilen biyografisi sayesinde Mısır'a 
gitmeden önceki hayatının ilk devri kıs- 
men aydınlanmaktadır. Doğu kaynakları 
ise onun hayatının Mısır'ın zaptı ve son- 
rasıyla ilgili kısmını vermekle yetinirler. 
Cevher birçok vesikada, özellikle Ezher 
Camii'nin kitâbesinde köle (abd) olarak 
zikredilir. Belki de bu ifade köle men- 
şeli olmasından başka efendisi Muizz'e 
bağlılığının da bir işaretidir. 

Kaynaklarda Cevher'den ilk defa üçün- 
cü Fâtimi Halifesi Mansür'un gulâmı ola- 
rak bahsedilir. Fâtımi Halifesi Muiz 958'- 
de Kuzey Afrika'nın tamamını kontrol 
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altına almak için bütün kuvvetlerini hare- 
kete geçirmeye karar verdi ve bu önemli 
sefere kumanda etmek için Cevher'i seç- 
ti. Bu sefer, yaklaşık üç asır önce Ukbe 
b. Nâfi' tarafından gerçekleştirilen ha- 
rekât gibi Mağrib'de çok büyük yankı 
uyandırdı. Ancak Cevher'in zaferlerine 
rağmen bu sefer kesin neticeli ve etkisi 
devamlı bir sefer olmadı. Cevher emrin- 
deki 20.000 askerle, kendisinden kat 
kat üstün olan Berberi kuvvetlerini ber- 
taraf etmek ve aynı zamanda bölgeyi 
kendilerine bağlı bir ülke olarak gören 
Endülüs Emevileri'nin arzularına son ver- 
mek istiyordu. Önce Tâhert yakınında 
Endülüs Emevileri tarafından destekle- 
nen Tâhert ve İfkan sahibi Ya'lâ b. Mu- 
hammed el-İfrâni'nin kumandasındaki 
büyük bir orduyla karşılaştı ve onları 
mağlüp etti. Cevher bundan sonra Fas 
ve bölgedeki Emeviler'e bağlı diğer ka- 
leler üzerine yürümek yerine küçük or- 
dusunu daha kolay zaferler için kullan- 
maya karar verdi. Güneybatıya yönele- 
rek Sicilmâse Beyliği'ni işgal ve Emir Mu- 
hammed b. Feth b. Meymün b. Midrâr'ı 
kaçmaya mecbur etti. Birkaç gün sonra 
Muhammed b. Feth'i ele geçirip öldürt- 
tü. Bundan sonra Cevher kuzeye doğru 
yürümek için bir yıldan fazla zamanı bu 
bölgede geçirdi. 24 Ekim 960 tarihinde 
Fas üzerine yürüdü ve şehri kuşattı; 13 
Kasım 960'ta kumandanı Ziri b. Menâd 
es-Sanhâci'nin kahramanlığı sayesinde 
şehri ele geçirdi. Şehrin Emevi valisi Ah- 
med b. Ebü Bekir el-Cüzâmi hapse atıl- 
dı ve zindanda öldü. Bu büyük zafer Tan- 
ca ve Sebte (Ceuta) dışında bütün Mağ- 
rib'i kısa bir süre için Fâtımi idaresi al- 
tında topladı. Son İdrisi hükümdarı olan 
ve Emeviler'e bağlı olarak küçük bir 
prenslikle yetinen Hasan b. Cennun da 
Fâtımiler'e bağlılığını arzetmek zorunda 
kaldı. Cevher birkaç ay sonra esirler ve 
ganimetlerle Kayrevan'a döndü. Cevher'in 
bu başarıları, Fâtımiler'in rüyası olan Mı- 
sırın zaptının onun yardımıyla gerçek- 
leştirilebileceği kanaatini verdi. 


Bu sırada Mısır'da mali ve siyasi bü- 
yük bir kriz vardı. Kâfür el-İhşidi'nin ölü- 
münden sonra henüz bir çocuk olan Ah- 
med b. Ali b. İhşid'in hükümdar, Hüseyin 
b. Abdullah'ın da onun nâibi olması ka- 
rarlaştırıldı. 17 Ağustos 969 tarihinde 
Mısır, Suriye ve Hicaz'da Ahmed b. Ali b. 
İhşid adına hutbe okunmaya başlandı. 
Fakat mali durumun bozuk olması se- 
bebiyle maaşlarını alamadıkları için as- 
kerler ülkede huzursuzluk çıkarmaya 


başladılar. Bunun üzerine Mısır'ın ileri 
gelenlerinden bir grup Fâtımi Halifesi 
Muizz'e mektup göndererek ondan ül- 
keye asker sevketmesini istediler. Bu s1- 
rada Cevher ağır bir hastalığa yakalan- 
mişti. İyileşince emrindeki son derece 
mükemmel teçhiz edilmiş büyük bir or- 
du ile 5 Şubat 965 tarihinde Kayrevan'- 
dan Mısır'a doğru yola çıktı. Cevher'in 
hareketi Mısır'da duyulunca Mısır halkı 
vezir Ca'fer b. Furât'la görüşüp Cevher'- 
den eman dilemeye karar verdi. Bunun 
için Şerif Müslim b. Abdullah el-Hüsey- 
ni elçi tayin edilerek Cevher'e gönderil- 
di. Bu sırada İskenderiye yakınındaki Te- 
rüce'de bulunan Cevher gelen elçiye is- 
tediği eman vesikasını verdi. Ancak da- 
ha önce Mısır'daki İhşidiler ve Kâfür'un 
adamları eman dilemekten vazgeçip düş- 
manla çarpışmaya karar vermişlerdi. Baş- 
larına da Nihrir eş-Şübezâni'yi geçirerek 
Cize'de karargâh kurdular; Nil üzerin- 
deki köprüleri tuttular. Cevher bunu du- 
yunca Cize üzerine yürüdü. 30 Haziran 
965 tarihinde küçük bir çarpışmadan 
sonra İhşidiler yenildi. Bunun üzerine 
Şerif Müslim b. Abdullah halkın eman 
isteğini bir mektupla Cevher'e bildirdi. 
Cevher'in elçisi istenen emannâmeyi ge- 
tirdi. Şehrin yağmalanmayacağını ve 
önemli mevkilerin Mısırlılar'a verileceği- 
ni bildirdi. Mısır ileri gelenleri vezir Ca'- 
fer b. Furât'ın başkanlığında 3 Temmuz 
969'da Cevher'in Cize'deki karargâhına 
giderek bağlılıklarını bildirdiler. Aynı gün 
Cevher Fustat'a girdi. Burada yerleşme- 
ye ve hükümet dairelerini kurmaya ka- 
rar verdi ve Kahire şehrinin temellerini 
attı. Ca'fer b. Furât'ı vezirlikte bıraktı. 
Bir elçi ile efendisi Muizz'e Mısır'ın zap- 
tedildiğini bildirdi. Mısır'da Abbâsiler adı- 
na okunmakta olan hutbeye son verip 
Fâtımiler adına hutbe okutmaya, para 
bastırmaya başladı. 23 Eylül 969 Cuma 
günü hutbeden sonra Ehi-i beyt için ay- 
rıca dua edilmeye, 29 Ocak 970 tarihin- 
de cuma namazında ezana “Hayye alâ 
hayri'i-amel” ilâvesi yapılarak Şii tarzın- 
da ezan okunmaya başlandı. 4 Nisan 970 
tarihinde Ezher Camii'nin temelleri atıl- 
dı. 23 Haziran 972 Cuma günü cami iba- . 
dete açıldı. 


Ekim 969'da Suriye'de, 976 yılında da 
Hicaz'da Fâtımiler adına hutbe okun- 
maya başlandı. Muizz'in 7 Ekim 974 ta- 
rihinde Kahire'ye gelişine kadar Cevher 
Mısır'ı bağımsız bir hükümdar gibi ida- 
re etti. Mısır halkının güvenini kazandık- 
tan başka İhşidiler'in son zamanlarında 
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tam bir düzensizlik içinde olan Misir 
maliyesini düzene koydu. Muâviye dev- 
rinde olduğu gibi iyi idare edilince Mısır 
maliyesinin 4 milyon dinar civarında ge- 
lir sağlayacağını gösterdi. Cevher idare- 
ciliğinin birinci yılında Mısır'da 3.400.000 
dinar vergi topladı. Bu Fâtımiler devrin- 
de toplanan en yüksek vergidir. Seksen 
beş yıl sonra meşhur vezir Yâzüri ancak 
800.000 dinar vergi toplayabilmişti. Cev- 
her kendisine refakat eden Mağribliler 
kadar Mısırlıların da itimadını kazandı. 
Hemen hemen bütün önemli idari kad- 
roları onlara verdi. 


Cevher 974'te Halife Muiz tarafından 
kumandanlıktan azledildi. Bu tarihten 
28 Ocak 992 tarihinde ölümüne kadar 
kaynaklarda Cevher'den bahsedilmez. 
Halife Hâkim - Biemrillâh devrinde baş- 
kumandan olan oğlu Hüseyin, adı entri- 
kalara karışınca kaçmış; fakat Hâkim 
teminat vererek onu sarayına çağırmış 
ve 1011 yılında öldürtmüştür. 
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lal RAMAZAN ŞEŞEN 


el- CEVHERETÜ'n-NEYYİRE 
(iial ) 
Kudüri'nin 
(6. 428/1037) 
fikha dair el-Muhtasar adlı eserine 
Ebü Bekir el-Haddâd 
(6. 800/1397) 
tarafından yapılan şerh 


(bk. el-MUHTASAR). 
L 
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CEVHERETU’t-TEVHID 


(aa) 


Eş'ari- Mâliki âlimlerinden 
Ebü İshak İbrâhim 
b. İbrâhim el-Lekâni'nin 
(6. 1041/1631) 


akaide dair manzum eseri. 
L ol 


Ezher müderrislerinden olup süfiliğe 
temayülü ile tanınan müellifin, şeyhi Şi- 
hâbüddin Ebü'l-Abbas Ahmed b. Osman 
eş-Şernübi'nin işaretiyle bir gecede yaz- 
dığı söylenen Cevheretü't-tevhid 144 
beyitten ibarettir. Veciz bir Arapça ile 
kaleme alınan manzumenin muhtevası- 
nt ilâhiyyât, nübüwât ve sem'iyyât konu- 
larının yer aldığı üç bölüm halinde ince- 
lemek mümkündür. Dinen mükellef sa- 
yılan her müslümanın akaidin ana ko- 
nularını bilmekle yükümlü olduğunu ifa- 
de eden giriş beyitlerinden sonra birinci 
bölümde Allah'ın varlığı konusuna hu- 
düs delili ile temas edilir, ardından iman 
ile İslâm'ın tarifi ve iman-İslâm ilişkisi 
üzerinde durulur, daha sonra selbi ve sü- 
büti sıfatlar sıralanır. İlâhi isimlerin tev- 
kifi oluşuna, zihinde teşbih uyandırabi- 
lecek nasların te'vile tâbi tutulması ve- 
ya Allah'ın ilmine havale edilmesi gerek- 
tiğine işaret edilir ve Allah'a isnat edil- 
mesi câiz olmayan sıfatlar üzerinde du- 
rulur. Manzumede kullara ait fiillerin Al- 
lah tarafından yaratıldığı, ancak kendi- 
lerinin de bu fiilleri icra etmeleri (kesb) 
sebebiyle sorumlu oldukları belirtilir; ay- 
rıca aslah” fikrinin reddi, kazâ ve ka- 
der, rü'yetullah”* gibi meselelere yer ve- 
rilerek ilâhiyyât konuları tamamlanır. 
Nübüwât bahsinde peygamberlerin sı- 
fatları, nübüvwvetin mücize ile ispatı, Hz. 
Muhammed'in nübüweti ve mücizeleri, 
peygamberler arasındaki üstünlük far- 
kı, ashabın dereceleri, ashabı tenkit et- 
mekten sakınmanın gereği gibi konular 
işlenir. Eserin sem'iyyât kısmında ise me- 
leklere iman, kabir hayatı, ba's, cismani 
haşir ve kıyametle ilgili diğer konular 
üzerinde durulur. 


Eserde yer yer muhafazakâr bir te- 
mayül sezilmekle birlikte genellikle ko- 
nular Eş'ariyye ekolüne uygun bir me- 
totla işlenmiş, zaman zaman akli delil- 
lere başvurulmuş, i'tizâlî ve felsefi gö- 
rüşler tenkit edilmiştir. 

Cevheretü't-tevhid ilk defa 1241 (1826) 
yılında Bulak'ta, daha sonra da çeşitli 
mecmualar içinde yayımlanmıştır (me- 
a Mecmü'u mühimmâti'l-mütün, Kahi- 

1273; Mecmü'w'l-mütüni'l-kebir, Kahi- 
re a 958). Ayrıca J. D. Luciani tara- 
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fından Fransızca'ya çevrilmiş ve bazı not- 
lar eklenerek neşredilmiştir (Alger 1907). 

Eser üzerindeki ilk çalışmaları bizzat 
müellifi İbrâhim el-Lekâni yapmıştır. Le- 
kâni Cevhere'ye büyük, orta ve küçük 
hacimli olmak üzere üç ayrı şerh yazmış- 
tır. 1. “Umdetü'l-mürid li- Cevhereti't- 
tevhid. Büyük boyda iki ciltten meydana 
gelen bu hacimli şerhin |. cildi 264, Il. cil- 
di ise 319 varaktır (Hacı Selim Ağa Ktp., 
nr. 623- 624). Mütekaddimin ve müteahhi- 
lerine, küllandiklanı delillere, ittifak ve 
ihtilâf ettikleri noktalara geniş biçimde 
yer verilen eser, son döneme ait hacimli 
kelâm kitaplarından biridir. 2. Telhisü't- 
tecrid li- “Umdeti'1- mürid. Kadızâde'ye 
ithaf edilen bu eser (Xeşfü'z-zunün, I, 620) 
“Umdetü'I- mürid'in muhtasarıdır. Ah- 
med Atıyyetullah, bunun Kadızâde tara- 
fından Cevheretü't-tevhid'e yapılmış bir 
şerh olduğunu kaydediyorsa da (el-Kâmü- 
sü'l-İslâmi, 1, 662) bu doğru değildir. Çün- 
kü bizzat Lekâni, eserine Telhisü't-tecrid 
adlı bir şerh yazdığını söylemekte (Hidâ- 
yetü'L-mürid, vr. 15), Kâtib Çelebi de bunu 


Cevheretü't-tevhid'in şerhi “Umdetü'l-mürid 
li-Cevhereti't-tevhid adlı eserin |. cildinin ilk sayfası 
(Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 623) 
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teyit etmektedir (Keşfü'z-zunün, l, 620). 
3. Hidâyetü'l- mürid li- Cevhereti't- tev- 
hid. Lekâni'nin kelâm ilmini öğrenmeye 
başlayanlar için yazdığını belirttiği bu 
şerh, Cevheretü't- tevhid'e yaptığı şerh- 
lerin en küçüğüdür (Hacı Selim Ağa Ktp., 
nr. 625). Orta boy 249 varaktan oluşan 
şerhte önemli Eş'ari kelâmcılarına ait 
eserlerden nakiller yapılır, belli başlı ke- 
lâmcıların farklı görüşlerine ve delilleri- 
ne temas edilir. 


İbrâhim el-Lekâni'den sonra Cevhe- 
retü't-tevhid üzerine yapılan çalışma- 
ların ilki oğlu Abdüsselâm'a aittir. Ab- 
düsselâm önce babasının “Umdetü'l-mü- 
rid'e yaptığı bazı ta'likleri yeniden tertip 
ederek İrşâdü'!- mürid adlı şerhi hazır- 
lamış, sonra da bunu genişleterek İthâ- 
fü'l-mürid adını verdiği yeni bir şerh 
meydana getirmiştir. Bu eser Kahire'de 
defalarca basılmış ve Ezher'in lise kıs- 
mında yıllarca ders kitabı olarak okutul- 
muştur. İthdfü'1- mürid'e Şeyh Muham- 
med el-Emir (Hâşiye “alâ İthâfi'l-mürid, 
Bulak 1282; Kahire 1300, 1309), İbrâhim 
el-Bâcüri (Tuhfetü'l-mürid “alâ Şerhi Cev- 
hereti't-tevhid, Kahire 1279) ve Muham- 
med Muhyiddin Abdülhamid (en-Nizâ- 
mü'l-ferid bi-tahkiki Cevhereti't-tevhid, 
Kahire 1375 / 1955) tarafından höâşiyeler 
yazılmıştır. Bunların en meşhuru Mu- 
hammed el-Emir'e ait olanıdır. Cevhe- 
retü't-tevhid ve şerhleri üzerinde da- 
ha başka çalışmalar da yapılmıştır (bk. 
Brockelmann, Il, 436-437). 
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IX. yüzyıl İslâm matematikçisi 
ve astronomu. | 


Halife Me'mün devrinde (813-833) ye- 
tiştiği ve o dönemde Bağdat ile Şam'da 
yapılan astronomik gözlemlere katıldığı 
bilinmektedir. İbnü'l- Kıfti'ye göre ast- 


ronomi aletlerinin yapım işlerini idare 
eden Cevheri aynı zamanda Halife Me'- 
mün'un dostu idi. Bağdat yakınlarındaki 
Şemmâsiye'de yapılan astronomik araş- 
tırmalara onun da iştirak etmesini biz- 
zat halife istemiş, o da bu çalışmaları sı- 
rasında bazı yıldızlarla gezegenlerin yer- 
lerini tesbit etmeyi başarmıştı. Cevheri 
ve arkadaşlarının bu çalışmalarını İslâm 
dünyasında ilk astronomi çalışmaları ola- 
rak değerlendiren İbnü'l-Kıfti ayrıca onun 
“teysir ilmi"nde de (insan ömrünün ne ka- 
dar olduğunu tahmine çalışan astroloji teo- 
risi) üstat olduğunu söylemektedir (bk. 
İhbârü'l-“ulemâ”, s. 219). Kaynaklarda ve- 
fat tarihiyle ilgili kesin bilgi bulunma- 
maktadır. 

Eserleri. 1. Kitâbü Tefsiri Kitâbi Uk- 
lidis. İbnü'n- Nedim, Cevheri'nin Öklid'in 
(Eukleides) Elemanlar adlı kitabı Üzeri- 
ne kaleme aldığı, fakat günümüze ka- 
dar ulaşamayan bir eseri olduğunu bil- 
dirmektedir. 2. Kitâbü'1- Eşkâl elleti zâ- 
dehâ fi'l-makaleti'l-ülâ min Uklidis 
(Elemanlar'ın 1. makalesine ilâveler). İb- 
nü'n-Nedim'in bildirdiğine göre bu eser 
de bir önceki gibi Öklid'in aynı adlı kita- 
byla ilgilidir. 3. Kitâbü'z-Zic (astrono- 
mik cetveller kitabı). İbnü"l-Kıfti Bağdat'- 
taki rasatlara dayanan bu cetvellerin 
astronomlar arasında meşhur olduğu- 
nu bildirmektedir. 4. el-Işlâh Ji- Kitâ- 
bi'1- Usül. Nasirüddin-i Tüsi Öklid'in pa- 
raleller teorisine ayırdığı er- Risâletü'ş- 
şâfiye “ani'ş-şekki fi'1- hutüti'1- müte- 
vâziye adlı eserinde Cevheri'ye izâfe et- 
tiği böyle bir kitaptan bahsetmektedir 
(ok. DSB, VH, 79; krş. Sezgin, V, 243). Tüsi'- 
ye göre bu kitap, Elemanlar'daki öner- 
melerle teoremiere Cevheri'nin eklediği 
elli kadar önermeyi ihtiva etmektedir. 
Tüsi ayrıca bu önermelerden Öklid'in pa- 
raleller postülatını ispata yönelik altı ta- 
nesini de kitabına almıştır. Cevheri'nin 
çalışması, Öklid postülatının Arapça ya- 
zılmış eserler arasında bilinen en eski 
ispatıdır. Tüsi e/-Işlâh'tan onun Öklid'e 
ek olarak verdiği şu önermesini de ik- 
tibas etmiştir: “Herhangi bir noktadan 
farklı yönlerde geçirilen üç doğrunun 
meydana getirdiği üç açının toplamı dört 
dik açı toplamına eşittir”. Cevheri'nin ay- 
rıca Eudoxos-Arkhimedes aksiyomuna 
oldukça değişik bir yorum getirdiği de 
bilinmektedir. Millet Kütüphanesi'nde 
(Feyzullah Efendi, nr. 1359) kayıtlı bir yaz- 
ma eser (vr. 239P-240$), muhtemelen onun 
Elemanlar üzerine yazdığı kitapların bi- 
rinden alınmış bir parçayı ihtiva etmekte- 
dir. 5. Tercemetü Kitâbi's-Sümüm. Hintli 


filozof ve hekim Şânâk'ın (Cânakya, Kautil- 
ya) tıbba dair eserinin Arapça tercüme- 
sidir (Sezgin, lIl, 197). 6. ez- Ziyâdât fi'1- 
makaleti1-hâmise min Kitâbi Uklidis. 
Kaynaklarda Cevheri'ye isnat edilen bir 
başka eserdir. 
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170'ten (786) sonra doğdu. Aslen Ta- 
beristanlı olduğundan Taberi nisbesiyle 
de anılır. Babası da hadis ilmiyle meş- 
gul olmuştur. Muhammed b. Fudayl, Ve- 
kř b. Cerrâh, Süfyân b. Uyeyne, Vâkıdi 
gibi âlimlerden hadis öğrendi. Buhâri dı- 
şındaki Kütüb-i Sitte imamları da onun 
talebesi oldular. Öğrendiği hadisleri ya- 
zardı. Babasının sağladığı maddi imkân- 
lar sayesinde birçok muhaddisin rivayet- 
lerini elde edip yazdı. Kendisine Hz. Ebü 
Bekir'in rivayet ettiği bir hadis sorulun- 
ca câriyesinden Ebü Bekir'in müsnedin- 
den 23. cüzü getirmesini istemiş, Ebü 
Bekir'in elli kadar bile rivayeti bulunma- 
dığı, bu sebeple onun rivayetlerinin yir- 
mi üç cüz olamayacağı söylenince de, 
“Eğer yanımda her hadisin 100 ayrı se- 
nedi yoksa ben kendimi o konuda ye- 
tim sayarım” demiştir. 

Hayatının büyük bir kısmını Bağdat'- 
ta geçirmiş olan Cevheri güvenilir bir râ- 
vi olarak bilinmektedir. Ahmed b. Han- 
bel onun pek çok hadis yazdığını söyle- 
yerek talebelerine Cevheri'den hadis öğ- 
renmelerini tavsiye etmiştir. Cevheri kı- 
raat ilmini, Nâfi'in talebeleri olan İsmâil 
b. Ebü Üveys ile Ebü Bekir b. Ebü Üveys'- 
ten semâ” yoluyla almıştır. 

Cevheri hayatının son yıllarında Cey- 
han nehri kıyısındaki Massisa (Missisa) 
hudut muhafaza birliğine katılarak Ay- 
nizerbâ Kalesi'ne yerleşti ve orada ve- 
fat etti. Ölüm tarihi olarak 244 (858), 
249 (863), 253 (867) ve 256 (870) yılları 
da zikredilmektedir. 
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Hz. Ebü Bekir'in rivayet ettiği hadis- 
leri derlediği ve yirmi üç cüz kadar ol- 
duğu söylenen el-Müsned adlı hacimli 
eserinin günümüze gelip gelmediği bi- 
linmemektedir. 
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Ebü Nasr İsmâil b. Hammâd el-Cevheri 
(6. 400/ 1009'dan önce) 


Tâcü'l-luğa adlı sözlüğüyle tanınan 
Arap dili âlimi. 
E al 

Aslen Türk olup Fârâb'da doğdu. İnci, 
yakut, elmas gibi değerli taş yapımı ve- 
ya ticaretiyle uğraşan kimse mânasına 
gelen Cevheri nisbesiyle anılmasının se- 
bebi bilinmemektedir. İlk tahsiline Fâ- 
râb'da Divânü'-edeb adlı sözlüğün ya- 
zarı olan dayısı İshak b. İbrâhim el-Fâ- 
râbi'den (6. 350/961) ders alarak başla- 
dı. Daha sonra değerli hocalardan fay- 
dalanmak üzere Bağdat'a gitti. Orada 
Ebü Said es-Sirâfi ile Ebü Ali el-Fârist'- 
nin derslerine devam etti. 

Muhtemelen bu sıralarda, kendisin- 
den öncekilere göre değişik bir sözlük 
yazmayı düşündüğü için, hem dilin kul- 
lanım inceliklerine vâkıf olmak hem de 
planladığı esere malzeme toplamak mak- 
sadıyla Kuzey Irak, el-Cezire ve Suriye'- 
deki Rebia kabileleriyle Hicaz ve Necid'- 
deki Mudar kabileleri arasında uzun 
müddet kaldı. Cevheri aslen Türk oldu- 
ğu için daha önce gramer yoluyla naza- 
ri olarak öğrendiği Arapça'yı uzun süre 
gezip dolaştığı bu yerlerde uygulamalı 
olarak da öğrendi. Bu seyahatlerden son- 
ra tekrar Bağdat'a döndü, fakat bura- 
da fazla kalmadan memleketine gitmek 
üzere yola çıktı. Uğradığı Damgan'da ora- 
nın eşrafından olan Ebü Ali Hüseyin b. 
Ali, kendisinden ilim tahsil etmek ve hat 
öğrenmek üzere Damgan'da kalmasını 
rica ettiği için bir süre orada kaldı. Da- 
ha sonra Horasan bölgesinin en büyük 
ilim merkezlerinden biri olan Nişâbur'a 
gitti ve ömrünün sonuna kadar bu şe- 
hirde bir yandan eğitim ve öğretimle, 


bir yandan da eser telifi ve Kur'ân-ı Ke- 
rim istinsahıyla meşgul oldu. Tâcü7-lu- 
ga'yı Ebü Mansür Abdürrahim b. Mu- 
hammed el-Bişeki adına burada yazdı. 
Sözlükçülüğü yanında iyi bir hattat olan 
Cevheri'nin hattı, daha önceki hattatlar- 
dan İbn Mukle'nin (6. 272/886) hattıyla 
mukayese edilecek kadar güzel olduğu 
için yazdığı Kur'an nüshaları yüksek fi- 
yatla müşteri buluyordu. 


Ebü Sehl Muhammed b. Ali b. Muham- 
med el-Herevi, İsmâil b. Muhammed b. 
Abdüs ed-Dehhân ve Ebü İshak İbrâhim 
b. Sâlih el-Verrâk, Cevheri tarafından 
yetiştirilen ve onun sözlüğünün istinsah 
edilip yayılmasına hizmet eden talebe- 
leridir. 

Kaynakların belirttiğine göre son za- 
manlarında vesveseye kapılıp akli den- 
gesini kaybeden Cevheri, uçmak için ka- 
nat takarak Nişâbur'daki evinin veya ca- 
minin damına çıkmış, yazdığı sözlüğü 
kastederek toplanan halka, “Bu dünya- 
da benden başka kimsenin yapmadığı 
bir şey yaptım. Âhiret için de kimsenin 
yapmadığı bir iş yapacağım” diyerek uç- 
maya kalkışmış, fakat düşerek ölmüştür. 

Eserleri. 1. Tâcü’l-luga*. Şıhâhu'l-lu- 
ga, es-Sıhâh fi'l-luğa veya kısaca eş- 
Sıhâh diye de bilinen bu eser, Arap söz- 
lükçülüğü tarihinde tertip itibariyle yeni 
bir çığır açtığı gibi sadece sahih kelime- 
leri (Bedevi Araplar'dan gelen fasih keli- 
meler) ihtiva etmesi açısından da ayrı bir 
özellik arzetmektedir. Yazıldığı günden 
bugüne kadar tekmile, zeyil, şerh, ihti- 
sar, tenkit ve tercüme gibi birçok çalış- 
maya konu olan Tâcü71-luğa ilk defa 
1270'te (1853) Tebriz'de basılmış, daha 
sonra 1282 (1865) ve 1292 (1875) yılla- 
rında Bulak'ta yayımlanmıştır. Ayrıca Ah- 
med Abdülgafür Attâr tarafından da 
neşredilmiştir (I-VI, Kahire 1376/ 1956). 
2. Kitâbü “Arüzi'l-varaka. Bu eserinde 
Cevheri, Halil b. Ahmed'in (6. 175/791) 
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aruz sisteminde bazı değişiklikler yap- 
mak suretiyle on beş bahri yedisi müf- 
redât, beşi mürekkebât olmak üzere on 
iki bahre indirmiştir (bk. DİA, IlI, 428). Bir 
nüshası Âtıf Efendi Kütüphanesi'nde (nr. 
1991, vr. 19-339) bulunan eser Muham- 
med el-Alemi tarafından neşredilmiştir 
(Dârülbeyzâ 1984). 3. Kitâbü'l- Kavâfi. 
Eser Kitâbü “Arüzi'l-varaka ile bera- 
ber günümüze kadar gelmiş olup Âtıf 
Efendi Kütüphanesi'ndeki nüsha içinde- 
dir (vr. 349-603). Cevheri'nin el- Mukad- 
dime fi'n-nahv adlı eserinin günümü- 
ze gelip gelmediği bilinmemektedir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Seâlibi, Yetimetü'd-dehr, IV, 468-469; İb- 
nü'l-Enbâri, Nüzhetü'l-elibbâ” (nşr. Muham- 
med Ebü'l-Fazl), Kahire 1386/1967, s. 344- 
346; Yâküt, Mu“cemü'l-üdebâ”, VI, 151-165; 
İbnü'1-Kıfti, İnbâhü'r-ruvât, |, 229-233; Ebü'l- 
Fidâ, Târih, ll, 145; Zehebi, A'lâmü'n-nübelâ”, 
XVII, 80-82; Abdülbâki b. Abdülmecid el-Ye- 
mâni, İşâretü't-ta “yin fi terâcimi'n-nuhât ve'l- 
luğaviyyin (nşr. Abdülmecid Diyâb), Riyad 
1406/1986, s. 55-56; İbn Fazlullah el-Ömeri, 
Mesâlik, VII, 29-32; İbn Hacer, Lisânü'LMizân, 
l, 400-402; Firüzâbâdi, el-Bulga fi terâcimi 
e”immeti'n-nahv ve'l-luğa (nşr. Muhammed 
el-Mısri), Küveyt 1407 /1987, s. 66-68; Süyüti, 
Buğyetü'l-vu'ât, I, 446-448; Diyarbekri, Târt- 
hu'-hamis, Il, 356; İbnü'l-İmâd, Şezerât (nşr. 
Mahmüd el-Arnaüt), Beyrut 1410/1989, IV, 
497-498; Serkis, Mu*cem, l, 723-724; Brockel- 
mann, GAL, I, 133-134; Suppl, |, 196-197; Keh- 
hâle, Mu'cemü'l-mü'ellifin, ll, 267-268; Sez- 
gin, GAS, VIII, 215-224; Ahmet Subhi Furat, al- 
Firuzabadi'nin as-Sıhâh'ı Tenkidi (profesör- 
lük takdim tezi, 1978), DİA Ktp., nr. 586, s. 17- 
38; Ömer Ferrüh, Târihu'l-edeb, ll, 615-617; 
C. Zeydan, Âdâb, l, 620-621; Zirikli, el-A'lâm 
(Fethullah), |, 313; Ahmed Abdülgafür Attâr, 
Mukaddimetü's-Şıhâh, Beyrut 1404/1984, s. 
101-212; Moh. ben Cheneb, “Cevheri”, ÍA, M, 
126; L. Kopf, “al-Djawhari", EI? (İng.), Il, 495- 
497; Nihad M. Çetin, “Arüz", DİA, Il, 427-430. 


m HuLrûsi KıLıç 


CEVHERÎ es-SAGĪR 
(bk. İBNÜ’1 - CEVHERİ). 


İsmâil 

b. Hammâd 
el-Cevheri'nin 

Kitâbü 

“Arüzi'-varaka 
adlı eserinin 

ilk iki sayfası 
(Âtıf Efendi Ktp., 


pa DİEZ gk ie 
born 


nr. 1991) 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es- Sâdık Ciltçilik 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 


459 


CEVLAKİYYE 
[r = 
CEVLAKIYYE 
(iie! ) 
Cemâleddin-i Sâvi'ye nisbet edilen 
gayri Sünni bir tarikat 
(bk. CEMÂLEDDİN-i SÂVİ). 


CEVREKÂNİ 
(bk. CÜZEKÂNİ). 


CEVRİ İBRÂHİM ÇELEBİ 
(6. 1065/1654) 


Divan şairi ve hattat. 
L Bi 


Cevri, Cevri Çelebi, Cevri Dede diye anı- 
lan şairin asıl adı İbrâhim'dir. 1039'da 
(1629) reisületibbâ olan Emir Çelebi için 
istinsah ettiği bir Mesnevi nüshasının 
sonuna düşürdüğü tarih mısraının gös- 
terdiği 1029 (1620) yılında yirmi yirmi 
beş yaşında olduğu düşünülürse 1004- 
1009 (1595-1600) yılları arasında doğ- 
duğunu söylemek mümkündür. 

Gençliğinde iyi bir tahsil gören Cevri, 
Galata Mevlevihânesi şeyhi İsmâil Anka- 
ravi'nin sohbetlerine katıldı, ayrıca Be- 
şiktaş ve Yenikapı mevlevihânelerine de- 
vam etti (Naimâ, II, 543). Derviş Abdi-i 
Mevlevi adlı bir hattattan yazı dersleri 
aldı (Müstakimzâde, Tuhfe, s. 639). Günü- 
müze ulaşan yazılarından usta bir ta'lik 
kırması hattatı olduğu anlaşılmaktadır. 
Cevri bir süre Divân-ı Hümâyun kâtipliği 
yaptı, daha sonra istifa ederek devlet ri- 
câli için istinsah ettiği eserlerin geliriyle 
geçimini sağladı. Safâf onun günde 1000 
beyit yazıp 1000 akçeye sattığını söyler 
(Tezkire, vr. 63), Şehnâme, Târih-i Vas- 
sâi, Künhü'l-ahbâr gibi büyük hacimli 
eserlerin yanı sıra Mesnevi'yi de yirmi 
iki defa istinsah ettiği kaydedilen Cevri, 
sohbetlerine katıldığı Melâmi- Bayrami 
tarikatının büyük şahsiyetlerinden Reî- 
sülküttâb Sarı Abdullah Efendi'nin bazı 
eserlerini temize çekip istinsah etti. Müs- 
takimzâde onun Bayrami- Melâmileri'n- 
den olduğunu söyler. 

Cevri'nin ölümü ve defniyle ilgili en ge- 
niş bilgi, Müstakimzâde'nin Risâle-i Me- 
lâmiyye-i Şüttâriyye'sinde bulunmak- 
tadır. Buna göre komşularıyla görüşme- 
diğinden cenazesine kimse gelmemiş, 
Sarı Abdullah Efendi yirmi otuz arkada- 
şıyla birlikte cenazesini Eğrikapı Savak- 
lar'daki Cemâleddin Uşşâki Tekkesi ci- 
varına defnetmiş, mezarını düzleyerek 
baş ve ayak ucuna birer selvi dikmiştir. 
Müstakimzâde, Cevrfnin mezarının sa- 
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dece dostlarınca bilindiğini söyler. Saded- 
din Nüzhet Ergun başka kaynaklarda bu- 
lunmayan bu bilgiyi itimada değer bul- 
maz. Cevri'nin vefatına, "Eyle yâ rab Cev- 
ri'ye firdevs-i a'lâda mekân” (Râi) ve “Cev- 
riyi memnün-ı lutf ede Cenâb-ı Kirdigâr” 
(Nisâri) mısraları tarih düşürülmüştür. 

Esrar Dede, Cevri'nin Mevleviyye tari- 
katına intisap ettiğini ve Ankaravi'nin 
müridi olduğunu söyler. Öte yandan Na- 
imâ ise onun sohbetlerine katıldığı ve 
eserlerini defalarca istinsah ettiği Sarı 
Abdullah Efendi'ye mensup olduğunu 
kaydeder (Târih, VI, 121). Müstakimzâde 
ve Abdülbaki Gölpınarlı Cevri'nin ayrıca 
Bayrami- Melâmi tarikatına mensup ol- 
duğu görüşündedirler. 

Cevri hattıyla yazılan eserler devlet 
ileri gelenleri arasında çok tutulmuş ve 
hediye olarak başkalarına takdim edil- 
miştir. Şeyh Galib, kendisine Cevri hattı 
bir Mesnevi nüshası hediye eden IIl. Se- 
lim'e teşekkür için yazdığı bir kasidede, 
“Aceb bir Mesnevi-i pür-bahâ kim Cev- 
ri hattıyla / Dil-i uşşâk-ı zâra cevr-i ger- 
dün amân verdi” diyerek Cevri hattıyla 
olmasının eserin değerini daha da arttır- 
dığına işaret etmiştir. 

Eserleri. 1. Divan. Divan ve tekke şiiri- 
ne hakkıyla vâkıf olan Cevri İbrâhim Çe- 
lebi zengin bir şiir mirası bırakmıştır. 
Seksen dört kaside, beş terkibibend, iki 
terciibend, 272 gazel, beş matla', 123 
tarih (ikisi Farsça), kırk rubâi (otuz yedisi 
Farsça), yedi tahmis ve sekiz tesdisten 
meydana gelen divanının Türkiye ve dün- 
ya kütüphanelerinde otuz sekiz yazma 
nüshası tesbit edilmiştir (Ayan, s. 9-10). 


Cevri divanının 
müellif hattı 
nüshasının 

ilk sayfası 
(TSMK, Emanet 
Hazinesi, 


nr. 1623) 


Bunlardan Topkapı Sarayı Müzesi Kütüp- 
hanesi (Emanet Hazinesi, nr. 1623) ile Kay- 
seri Râşid Efendi Kütüphanesi'ndeki (nr. 
1286) yazmalar müellif hattıyladır. Divan 
Cevri'nin hayatı, edebi şahsiyeti ve eser- 
leri hakkında bir girişle birlikte Hüseyin 
Ayan tarafından neşredilmiştir (Erzurum 
1981). 2. Selimnâme. Şükri-i Bitlisi'nin 
Koçi Bey'in takrirleri çerçevesinde 930'da 
(1523) yazdığı aynı adlı mesnevinin ye- 
niden telif edilmiş şeklidir. Eserde Ya- 
vuz Sultan Selim'in menkıbeleşmiş şah- 
siyeti ve kahramanlıkları anlatılmakta- 
dır. 1037'de (1627) yazılan ve XVII. yüz- 
yılın başarılı mesnevilerinden olan mes- 
nevinin bilinen tek nüshası Millet Kütüp- 
hanesi'ndedir (Ali Emiri, Manzum, nr. 1310). 
3. Hilye-i Çihâr- yâr-ı Güzin. Cevri'nin 
en meşhur eserlerinden biridir. Pek çok 
yazma nüshası bulunan (meselâ bk. İÜ 
Ktp., TY, nr. 96, 769, 1095, 3807; Süleyma- 
niye Ktp., Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 2089) 
ve ayrıca üç defa basılmış olan (İstanbul 
1293; Mekteb, nr. 1 (30 Kânunuevvel 1309, 
s. 37-39] — nr. 2 (13 Kânunusâni 1309, s. 
74-77); 1317) 145 beyitten ibaret bu kü- 
çük mesnevi, Hâkâni Mehmed Bey'in Hil- 
ye'sinden ilham alınarak 1040'ta (1630) 
yazılmıştır. 4. Hall-i Tahkikât. 415 be- 
yitlik Türkçe bir terkibibenddir (İÜ Ktp., 
TY, nr. 5565). 1057'de (1647) kaleme alı- 
nan eserin adı ebced hesabıyla telif ta- 
rihini verir. Sofu Mehmed Paşa'ya ithaf 
edilen Hall-i Tahkikat, altmış bir beyit- 
lik başlangıç bölümünden sonra Mes- 
nevi'nin ilk on sekiz beytiyle eserden 
seçilen kırk beytin her birine beşer be- 
yit eklenmesinden meydana gelmiş, so- 
nuna da altı beyitlik bir hâtime kısmı 
ilâve edilmiştir. Türkiye kütüphanele- 
rinde pek çok yazması mevcut olan ese- 
rin sadece İstanbul Üniversitesi Kütüp- 
hanesi'nde sekiz nüshası bulunmaktadır 
(TY, nr. 88, 1992, 2255, 2305, 2308, 2323, 
2388, 5565). Eser ayrıca Aynü'l-füyüz ile 
birlikte basılmıştır (İstanbul 1269, s. 30- 
181). 5. Aynü'!-füyüz. Yüsuf Sineçâk De- 
de'nin, Mesnevi'den bir mâna bütünlü- 
ğü içinde seçtiği 366 beyitten meydana 
gelen Cezire-i Mesnevi adlı eserinin 
şerhidir. Abdülmecid Sivâsi, İlmi Dede 
ve Şeyh Galib gibi şair ve bilginlerce şer- 
hi yapılan eseri Cevri de her beyte beş 
Türkçe beyit ilâve ederek şerhetmiştir. 
Başlıkları da manzum olan eser Sofu 
Mehmed Paşa'ya sunulmuştur. Aynü'- 
füyüz ismi ebced hesabıyla eserin yazı- 
lış tarihini gösterir (1057 / 1647). 6. Mel- 
hame. Ceyri'nin çok tanınmış eserlerin- 
den biri olan bu mesnevi, Yazıcı Sâlih'in 
811 (1408) yılında yazdığı Şemsiyye'nin 
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1044'te (1635) yeniden kaleme alınma- 
sından meydana gelmiştir. Melhame, 
4788 beyit olan aslından daha küçük olup 
3617 beyittir. Eserin birçok yazma nüs- 
hası vardır (Süleymaniye Ktp., Çelebi Ab- 
dullah Efendi, nr. 234, Esad Efendi, nr. 
3459; İÜ Ktp., İbnülemin, nr. 1282; Millet 
Ktp., Ali Emiri, nr. 8890). Melhame ayrı- 
ca basılmıştır (İstanbul 1272, 1294, 1306). 
7. Nazm-ı Niydz. Ayların özelliklerinden 
bahseden bu mesnevi yaklaşık 200 be- 
yitten meydana gelir. Bilinen tek nüs- 
hası mensur bir eser gibi istinsah edil- 
miştir (İÜ Ktp., TY, nr. 714, vr. 984-1009). 
Eserin adı ebced hesabıyla yazılış tarihi 
olan 1058'i (1648) göstermektedir. 


Târih-i Cevri Çelebi adıyla basılan 
eser (1-11, İstanbul 1291-1292) Cevri'ye de- 
ğil Edirneli Ağazâde Mahmud Urfi'ye ait- 
tir. Naimâ, Cevri'nin muammaya dair bir 
risâlesi ve “müfredât-ı tıb” ile ilgili bir 
manzumesi olduğunu söylerse de (Tâ- 
rih, 11, 542) bunlar bugüne kadar ele geç- 
memiştir. Beyân-ı A'dâd-ı Sıfathâ-yı 
Nefs-i İnsâni adlı eserin yazma nüsha- 
larında (Süleymaniye Ktp., Nâfiz Paşa, nr. 
402; Yazma Bağışlar, nr. 547/3) müsten- 
sihler tarafından eserin Cevri'ye ait ol- 
duğu kaydedilmişse de ona aidiyeti kesin 
değildir. Süleymaniye Kütüphanesi'nde 
(İzmirli, nr. 621) yine Cevri adına kayıtlı 
Terceme-i Pend-i Attâr adlı eser aynı 
adı taşıyan bir başka şahsa aittir. Cev- 
rinin eseri olarak basılan Terceme-i Ah- 
vâl-i Hâce Hâfız-ı Şirâzi'nin (İstanbul 
1286) yazma nüshalarında (İÜ Ktp., TY, 
nr. 611) Cevri adına rastlanmamıştır. Cev- 
ri adına kayıtlı Terceme-i Şehnâme-i 
Firdevsi-i Tüsi (Blochet, s. 140) adlı üç 
ciltlik mensur eserin mütercimi ise Sâlih 
b. Celâl'dir. Kansu Gavri adına yapılmış 
Şehnâme tercümesi de (Smirnov, VIII, 82) 
muhtemelen bir başka şahsa aittir. 
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CEVRİ KALFA MEKTEBİ 
İstanbul'da XIX. yüzyıl başlarında 
benzerlerinden farklı bir üslüpta 
inşa edilen sıbyan mektebi. 


Sultanahmet Meydanı'nda Divanyolu 
caddesinin başında Firuz Ağa Camii'nin 
karşısında bulunmaktadır. Keçecizâde 
İzzet Molla tarafından yazılan manzum 
kitâbesinden, 1235'te (1819-20) Sultan 
l. Mahmud tarafından saray hareminden 
Cevri Usta (veya Kalfa) adlı kadının ruhu 
için yaptırılmış olduğu öğrenilmektedir. 

Cevri Kalfa Osmanlı tarihinde önemli 
yeri olan bir saray kadınıdır. 1223 (1808) 
yazında Şehzade Mahmud, kendisini öl- 
dürmeye gelenlerin elinden birkaç taraf- 
tarının gayretiyle kaçırılırken Cevri Kalfa 
da merdivenden çıkmaya çalışan cellâtla- 
rın gözlerine kül serpmek suretiyle şeh- 
zadenin kurtulmasına yardımcı olmuş- 
tur. II. Mahmud padişah olduktan sonra 
kendisine yardımcı olan bu kadına çok 
saygı göstermiş ve onu hazinedarbaşı 
yapmıştır. Şükranının bir ifadesi olarak 
da bu sıbyan mektebini inşa ettirmiştir. 
Ayrıca onun için Büyük Çamlıca'da bir 
köşk yaptırmış ve buradaki kaynaklar- 
dan çıkan su Cevri Kalfa suyu adıyla Üs- 
küdar'da bir çeşmeye indirilmiştir. 

İstanbul'un sıbyan mektepleri arasın- 
da hacim bakımından en büyüğü olan 
Cevri Kalfa Mektebi, mimarisi, plan dü- 
zeni ve bilhassa cephesi bakımından Ba- 
tdan gelen sanat akımlarının izlerini 
taşıyan kendi türü içinde değişik bir 
eserdir. Sıbyan mektebi olarak bir süre 
kullanıldıktan sonra, Maarif Nezâreti'- 
nin sadârete yazdığı 3 Rebiülâhir 1275 
(10 Kasım 1858) tarihli tezkireden öğre- 
nildiğine göre burada bir kız sanat mek- 
tebi şeklinde kız rüşdiyesi açılmıştır. 
Cumhuriyet'ten sonra 1929-1930 yılla- 
rında kısa süre Devlet Basımevi'nin mat- 
baacılık okulu olmuş, 1932'de Adliye Sa- 
rayı yangınının arkasından bazı mahke- 
me daireleri bir müddet için buraya yer- 
leşmiş, bir süre Başbakanlık Arşivi'nin 
deposu olmuş, 1945-1946 ders yılında 
elli dokuzuncu ilkokul olarak tekrar mek- 
tep haline getirildiği gibi 1955-1956 ders 
yılında adı yeniden Cevri Kalfa Okulu ol- 
muştur. 1970'li yıllara kadar böylece kul- 
lanılmış, 1980'li yıllarda bir süre boş dur- 
muş, 1985'ten sonra Türk Edebiyatı Vak- 
fı'na tahsis edilmiştir. Halen üst katını 
vakfın kullandığı binanın alt katındaki 
odalarda turistik eşya satış yeri bulun- 
maktadır. 


CEVRİ KALFA MEKTEBİ 


1923-1928 yılları arasında düzenlen- 
diği tahmin edilen, İstanbul'daki sıbyan 
mekteplerinin adlarını veren bir listede 
Cevri Kalfa Mektebi elli birinci sırada yer 
almış ve yanına, *Elyevm Muallimler Bir- 
liği'dir” kaydı konulmuştur. İstanbul An- 
siklopedisi'nin buranın Muallimler Bir- 
liği merkezi oluşunu 1932'den sonra gös- 
termesi herhalde yanlıştır. 


Cevri Kalfa Mektebi, 28 Mayıs 1927 
tarih ve 1057 sayılı “Türkiye Cumhuri- 
yeti Dahilinde Bulunan Bilcümle Mebâ- 
ni-i Resmiyye ve Milliye Üzerindeki Tuğ- 
ra ve Methiyelerin Kaldırılması Hakkın- 
da Kanun"un zararını görmüş ve halen 
bu izleri taşıyan bir eski eser olarak da 
tarihe geçmiştir. Kanunun yayımlanma- 
sından sonra birçok daire âmirinin bina- 
lardaki kitâbeleri kazıttıkları, söktürdük- 
leri veya kırdırdıkları bilinmekle beraber 
Galatasaray Lisesi kitâbesinde olduğu 
gibi bazı âmirlerin de bu işe ön ayak ol- 
maları meselenin en acı tarafıdır. Bu 
“katliam” sırasında Cevri Kalfa Mekte- 
bi'nin idarecileri de binanın cephesinde- 
ki uzun mermer kitâbenin yazılarını ka- 
zıtmaya girişmiştir. Nitekim Osman Nu- 
ri Ergin bu olayı, “Yeni Türk harflerinin 
kabulü günlerinde... kanunun neşrinin - 
ertesi gününden itibaren... bir kısım me- 
murlar ve maalesef bir hayli muallim- 
ler, idaresine memur oldukları binaların 
üzerlerindeki kitâbeleri kırdırmak, sök- 
türüp attırmak ve kısmen de siva ve ba- 
dana ile kapatmak gibi taşkınlıklara baş- 
ladılar ve bu hal yakın zamana kadar 
devam etti durdu... Bunlardan bir tane- 
sini ve bir muallimin yaptığını bilhassa 
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CEVRİ KALFA MEKTEBİ 


Cevri Kalfa 


Mektebi'nin 
kitâbesi 


kayda mecburum ve inanmayanlar göz- 
leri ile de görebilirler... Sultanahmet Par- 
kı karşısındaki Taşmektep'in başmualli- 
mi o günlerde hemen iskele kurdurarak, 
mektebi yapan Cevri Kalfa'nın adını ta- 
şıyan kitâbeyi kazıtmaya başlamış, fakat 
yine hemen o gün müze müdürü muh- 
terem Halil Ethem'in müdahalesi üzeri- 
ne tahribat yarıda bırakılmıştır” satırla- 
rıyla kaydeder (Muallim M. Cevdet'in Ha- 
yatı, Eserleri ve Kütüphanesi, s. 254). Ger- 
çekten de bugün mermer kitâbenin ka- 
bartma olarak işlenmiş yazılarından sağ- 
daki bölümün baştan itibaren bir kısmı- 
nın tamamen kazınmış olduğu görül- 
mektedir. İstanbul Kültür ve Sanat An- 
siklopedisi'nde, bu müdahalenin hat- 
tat Necmettin Okyay tarafından yapıldı- 
ğı bildirilir. 

Cevri Kalfa Mektebi, Sultan Il. Mah- 
mud döneminde (1808-1839) Türk mi- 
marisinde hâkim olan ve Fransız Napol- 
yon İmparatorluğu devri sanatından il- 
ham alınan empire üslübunun bir ese- 
ridir. Bu suretle de sıbyan mektepleri 
mimarisinde bir yeniliğe işaret eder. Bu 
yenilik cephe mimarisinde, dış görünüşte 
olduğu kadar iç düzenlemede de belirli- 
dir. Sıbyan mektepleri genellikle iki katlı 
ve sadece üst katta tek dershane oda- 
sından ibaretken burada geniş cepheli ve 
on odalı bir bina (İstanbul Ansiklopedisi - 
ne göre (Vİ, 3524] 487 m2'lik bir alan) mey- 
dana getirilmiştir. Zaten Cumhuriyet dö- 
neminde ilkokul olarak kullanılması da 
bundan dolayı mümkün olmuştur. 


Tamamen mermer kaplanmış olan cep- 
henin ortasında eski sıbyan mektepleri 
geleneğine uygun olarak bir çeşme ya- 
pılmıştır. Tarih manzumesinin son mis- 
randa, “Merhüme Usta'nın iç rühiyçün 
âb-ı zemzem" (1235 / 1819-20) denildiği- 
ne göre bu hayır vakfı yapıldığında Cev- 
ri Kalfa artık hayatta değildi. Bu yüz- 
den bazı yerlerde 1824 olarak gösterilen 
ölüm tarihi yanlış olmalıdır (Gövsa, s. 86). 


Cevri Kalfa Mektebi'nin girişi solda- 
dır. Ortada bulunan iki katlı kitlenin üst 
katı, beş mermer konsola oturan bir çik- 
ma halindedir. Bu kısmın üstünü kurşun 
kaplı bir aynalı tonoz örter. Dışarıdan da 
belli olan bu tonozun tepesinde XIX. yüz- 
yılda yapılanlara benzer bir alem vardır. 
Bu ana kitlenin sağında kademeler ha- 


linde yarım yuvarlak kemerli çeşme yer 
alır. Bunun da yanında üç kat halinde, 
aralarında yassı plasterlerle ayrılmış pen- 
cerelere sahip ikinci bir kitle yükselir. 
Bu kısmın il. Abdülhamid döneminde 
(1876-1909) eklendiği söylenmektedir. 
Ancak çıkmalı kısmı ile dış mimarisi ba- 
kımından tam benzerlik gösterdiğinden 
ilâve olup olmadığını anlamak zordur. 

Sıbyan mekteplerinin bir çeşme ve se- 
bilhâne ile birlikte tek yapıda birleştiril- 
mesi yolunda çok eskiden beri sürüp ge- 
len gelenek, üslüp bakımından farklılı- 
ğına rağmen burada da uygulanmıştır. 
Ayrıca çeşmenin her iki yanındaki blok- 
ların zemin katları da sebilhâne olarak 
tasarlanmıştır. Böylece dörderden sekiz 
pencere sebilhâne penceresi olup bun- 
ların dökme demirden Batı üslübunda 
şebekeleri vardır. Şebekelerin altlarında 
su tası verme gözlerinin oluşu, bunların 
sebilhâneye ait olduklarında şüphe bı- 
rakmaz. Bu şebekeler pencereleri vitrin 
haline getirmek için 1986'da sökülmüş- 
ken bir müdahale sonunda, binayı kul- 
lanan vakıf idarecilerinin de anlayışlı 
davranmaları sayesinde tekrar yerleri- 
ne takılmıştır. Son yıllarda caddenin ta- 
ban seviyesinin çok yükseltilmesi neti- 
cesinde Cevri Kalfa Mektebi'nin dış mi- 
mari nisbetleri bozulduğu gibi sebilin 
eteği ve hatta şebekelerinin alt kısımla- 
rı yere gömülmüştür. 

Cevri Kalfa Mektebi, Osmanlı dönemi 
Türk sanatında bu tür yapıların geliş- 
mesinin son safhasına örnek teşkil eder. 
Ayrıca İstanbul'un çok merkezi bir ye- 
rinde ve bir ana cadde kenarında bulun- 
ması bakımından şehri güzelleştiren ta- 
rihi eserlerin başlıcalarından biridir. 
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ial Semavi EYİCE 


el-CEVSAKU”I-HÂKÂNİ 
(İN dayi ) 
Sâmerrâ'da 
Halife Mu'tasım - Billâh tarafından 
inşaatı Feth b. Hâkan'ın babası 
Hâkan Urtüc'a havale edilen saray 
(bk. ABBÂSİLER (Sanatj). 


CEVŞEN 
(2) 
Ehl-i beyt tarikiyle 


Hz. Peygamber'e nisbet edilen 


iki duanın adı. 
L z 


Farsça asıllı olduğu kabu! edilen cev- 
şen kelimesi sözlükte “bir tür zırh, sa- 
vaş elbisesi” anlamına gelmektedir. Te- 
rim olarak Şii kaynaklarında Ehl-i beyt 
tarikiyle Hz. Peygamber'e isnat edilip 
Cevşen-i Kebir (el -Cevşenü'l-kebir) ve Cev- 
şen-i Sagir (el-Cevşenü's-sagir) diye bili- 
nen, metinleri birbirinden farklı iki dua- 
nın ortak adıdır. 


Cevşen-i Kebir. Diğerine nisbetle çok 
daha meşhur olup “Cevşen” denilince ge- 
nellikle bu dua akla gelir. Müsâ el-Kâ- 
zım — Ca'fer es-Sâdık — Muhammed el- 
Bâkır — Zeynelâbidin — Hz. Hüseyin ve Hz. 
Ali tarikiyle Hz. Peygamber'e isnat edilir. 
Ca'fer es-Sâdık'a nisbet edilen Du'â”ü'1- 
cevşen onun bu rivayeti olmalıdır (bk. 
DİA, VIL, 3). Anlatıldığına göre Asr-ı saâ- 
det'te cereyan eden savaşların birinde 
(bir rivayette Uhud'da) muharebenin kı- 
zıştığı ve üzerindeki zırhın kendisini faz- 
lasıyla sıktığı bir sırada Hz. Peygamber 
eilerini açarak Allah'a dua etmiş, bunun 
üzerine gök kapıları açılarak Cebrâil gel- 
miş ve, “Ey Muhammed! Rabbin sana sẹ- 
lâm ediyor ve üzerindeki zırhı çıkarıp bu 
duayı okumanı istiyor. Bu dua hem sa- 
na hem de ümmetine zırhtan daha sağ- 
lam bir emniyet sağlayacaktır” demiştir. 
Olayla ilgili Şii kaynakları, Cebrâil'in Hz. 
Peygamber'e söz konusu duanın önemi 
ve faziletiyle ilgili geniş bilgi verdiğini 
de kaydeder. Buna göre Allah Cevşen-i 
Kebir'i dünyayı yaratmadan 50.000 yıl 
önce arşın direkleri üzerine yazmıştır. 
Bu duayı okuyan veya yazılı olarak üze- 
rinde bulunduran kimse dünyada her 
türlü belâdan, âfet, hastalık, yangın ve 
soygundan korunduğu gibi Allah ile ken- 
disi arasında perde kalmaz ve bütün is- 
tekleri yerine getirilir. Cevşen-i Kebir ile 
Allah'a münâcâtta bulunan kimseye Be- 
dir şehidleri derecesinde 900.000 şehid 
sevabı verilir. Bu duayı kefeninin üzeri- 
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ne yazan mümin ise azap görmez. Onu 
okuyan kimse dört semavi kitabı oku- 
muş gibi olur; her harfi için kendisine 
cennette iki ev ile iki zevce verilir; ayrı- 
ca insandan ve cinlerden olan bütün mü- 
minlerinki kadar sevap kazanır; asla ce- 
henneme girmez. Rivayete göre Cebrâil 
Hz. Peygamber'den duayı kâfirlere öğ- 
retmemesini, sadece mümin ve takvâ 
sahibi kişilere tâlim etmesini istemiştir. 
Cevşen-i Kebir, her biri Allah'ın isim 
ve sıfatlarından on tanesini ihtiva eden 
100 bölümden ibaret uzunca bir duadır. 
Her bölüm besmele ile başlamakta ve 
sonunda, “Sübhâneke yâ lâ ilâhe illâ en- 
te el-gavse el-gavs salli alâ Muhamme- 
din ve âlihi ve hallisnâ mine'n-nâr yâ 
ze'l-celâli ve'l-ikrâm yâ erhame'r-râhi- 
min” (Je Öl Öl cY) İY b ebes 
SY Jalsha balsy ye le 
ole) ibaresi tekrarlanmaktadır. 
Bu 100 bölümden yirmi beşinin başın- 
da “Allâhümme inni es'elüke bi -esmâik” 
(AY Lİ O ee! ) ibaresi bulunmak- 
ta ve “yâ Allah, yâ rahman, yâ rahim” 
şeklinde Allah'a ait isimleri ihtiva etmek- 
tedir. Bu ifade ile başlayan her bölüm 
arasında ise genellikle üç paragraf ha- 
linde “yâ hayre'l-gâfirin” ibaresiyle baş- 
layıp devam eden değişik münâcâtlar 
şeklinde dualar yer alır. Böylece duanın 
tamamı Allah'a ait 250 isim ile 750 sı- 
fat ve münâcâtı kapsamış olur. Bütün 
bu münâcâtların ana gayesi, duanın 
muhtevasından ve her faslın sonunda 
tekrarlanan “el-gavse el-gavs hallisnâ 
mine'n-nâr” ifadesinden de anlaşılacağı 
gibi, dünya âfetlerinden ve âhiret aza- 
bından kurtuluş niyaz etmektir. 
Cevşen-i Kebir özellikle Şii dünyasın- 
da oldukça rağbet görmüş, gerek müs- 
takil olarak gerekse çeşitli dua mecmu- 
aları içinde birçok defa basılmış ve Mu- 
hammed Bâkır el- Meclisi, Hâdi-i Sebze- 
vâri, Muhammed Necef el-Kirmâni el- 
Meşhedi ve Habibullah b. Ali Meded es- 
dilmiştir. Bunlardan Sebzevâri'nin Şer- 
hu'l-esmâ” adıyla bilinen eseri defalar- 
ca basılmıştır. Cevşenin Şii dünyasında 
bu derece rağbet görmesinde, Ehl-i beyt 
tarikiyle rivayet edilmiş olmasının yanın- 
da faziletleriyle ilgili haberlerin de bü- 
yük etkisi olmuştur. Dua bazı Şia bölge- 
lerinde özel matbaalarca kefen üzerine 
yazılmakta ve cenazenin kefenlenmesin- 
de kullanılmaktadır. Türkiye'deki Ca'fe- 
ri gruplarından Kerbelâ veya Meşhed'e 
gidebilenler böyle bir kefen alıp gelmek- 
te ve bunun cenazelerine sarılmasını va- 


siyet etmektedirler. Cevşen-i Kebir aynı 
gruplar tarafından Kadir gecesi ümidiy- 
le kutlanan ve “ihya geceleri” adı verilen 
ramazanın 19, 21 ve 23. gecelerinde de 
kendi camilerinde topluca okunmaktadır. 
Muhtevasının güzelliği, ifadelerinin akı- 
cılıiğı ve okunduğunda elde edilebilecek 
dünyevi ve uhrevi iyi sonuçlara dair riva- 
yetlerin çokluğu sebebiyle olacaktır ki 
Cevşen-i Kebir Türkiye'deki bazı Sünni 
müslümanlar arasında da ilgiyle karşı- 
lanmıştır. Duayı Ahmed Ziyâeddin Gü- 
müşhânevi, tarikata dair birçok evrâd 
ve ezkârı derlediği Mecmü “atü'l-ahzâb 
adlı eserinde nakletmiş, daha sonra özel- 
likle Risâle-i Nür cemaati tarafından müs- 
takil olarak birçok defa basılmış ve Türk- 
çe'ye de tercümeleri yapılmıştır. Ümit 
Şimşek tarafından Risâle-i Nür Külli- 
yatı'ndaki mânalar ve tarifler ışığında 
yapılan çeviride (Risâle-i Nur Işığında Cev- 
şen Meâli, İstanbul 1992) Said Nursi'nin 
bizzat tercüme ettiği 57. fasıl örnek alın- 
mıştır. Türkçe tercümelerde sadece du- 
anın metni dikkate alınmış, kaynağına 
ve faziletlerine dair rivayetlere temas 
edilmemiştir. Ayrıca Şii kaynaklarında 
zikredilen metinle bu eserlerdeki metin 
arasında bazı bölümler ile isim ve sıfat- 
ların sıralanışında takdim ve tehirler, 
bazı kelime ve harflerde değişiklikler, 
özellikle bölümlerin başlangıç ve bitim- 
lerinde tekrarlanan cümlelerde eksiklik 
veya fazlalıklar göze çarpmaktadır. Yi- 
ne bu kitaplarda 100. bölümden sonra 
zikredilen ve “Allahümme rabbenâ” di- 
ye başlayan kısım da rivayetin aslında 
mevcut değildir. Bu farklılıklar, Türkiye'- 
de basılan kitapların duayı Şii kaynakla- 
rından değil, Mecmü “atü'1- ahzâb'da rì- 
vayetin aslına ve kaynağına işaret edilme- 
den nakledilen metinden almalarından 
kaynaklanmaktadır. Cevşen-i Kebir'in Sü- 
leymaniye Kütüphanesi'nde müstensihi 
ve istinsah tarihi bilinmeyen bir nüshası 
mevcuttur (el-Cevşenü'!l- kebir, Hacı Mah- 
mud Efendi, nr. 1986/4, vr. 624-77b). 
Cevşen-i Kebir, bir kısmı naslarda yer 
alan, mâna ve muhteva bakımından Al- 
lah'a nisbetinde hiçbir sakınca bulunma- 
yan kelime ve cümlelerle münâcât ve ni- 
yazlardan ibaret bir metin olup bu tür 
metinlerle duada bulunmak, dini hayat 
bakımından tavsiyeye şayan bir davranış 
olarak görülür. Ancak Cevşen-i Kebir di- 
ye bilinen ve Müsâ el-Kâzım'dan itibaren 
imamlar yoluyla Hz. Peygamber'e nisbet 
edilmiş bir hadis olarak rivayet edilen 
yaklaşık on beş sayfalık metnin sahih ol- 
ması mümkün görünmemektedir. Zira 


CEVŞEN 


bu metin, bilinen bir olayı, bir kıssayı ve- 
ya tarihi bir vak'ayı anlatan, hâfızada tu- 
tulması kolay metinlerden farklı olarak 
her kelime ve cümlesinin büyük bir ti- 
tizlikle zaptedilip tekrarlanması, Hz. Pey- 
gamber'den alınıp rivayet edilmesi im- 
kânsız denecek kadar güçtür. Duanın 
Sünni hadis mecmualarında yer almama- 
sı, aynı şekilde Şii hadis külliyatının ana 
kaynağı durumundaki kütüb-i erbaada 
da bulunmaması, sadece dua mecmua- 
ları gibi ikinci derecede bazı kitaplarda 
mevcut olması da bu görüşü destekle- 
mektedir. Said Nursi'nin, Cevşen-i Ke- 
bir'in faziletleri ve Hz. Peygamber'e nis- 
beti konusunda şüpheye düşen bir kişi- 
ye vermiş olduğu cevap da genelde du- 
anın muhtevasının güzelliğiyle ilgili olup 
metnin kaynağı ve Hz. Peygamber'e nis- 
beti hakkında yeterli bilgi ihtiva etme- 
mektedir (bk. Emirdağ Lâhikası, s. 159- 
160). 

Cevşen-i Kebir'in faziletleriyle ilgili ola- 
rak nakledilenlere gelince, Allah'ın insa- 
na verdiği imkân ve yetenekler, ona ta- 
nıdığı haklar ve yüklediği görevler karşı- 
sında kişinin bir duayı okumakla dünya 
ve âhiretin bütün kötülüklerinden koru- 
nup mutluluğa erişmesi İslâmiyet açısın- 
dan, hatta bütün semavi dinler bakımın- 
dan mümkün değildir. Ayrıca her bölü- 
münde tevhidi vurgulayan ve yoğun kud- 
si duygularla örülmüş bulunan bir duanın 
iman etmeyenler tarafından okunması- 
nın ne anlamı var ki Cebrâil bu konuda 
Hz. Peygamber'i uyarmış olsun. Kaldı ki 
bu dua herkesin vâkıf olabileceği bir 
açıklıkla literatüre geçtiğine göre gizli 
tutulması da fiilen imkânsızdır. 

Cevşen-i Sagir. Her biri “Allâhümme 
kem min” (ö peel) ibaresiyle başla- 
yan, “ve'c'alni li-en'umike mine'ş-şâki- 
rin ve li-âlâike mine'z-zâkirin” ( çel, 
DEN ye YY, ilya da ) şeklin- 
de biten, on dokuz bölümden ibaret bir 
duadır. Bölümler de sayıları on ile yirmi 
beş arasında değişen beyitlerden oluş- 
maktadır. Duanın bütününe hâkim olan 
ana tema özetle şudur: Nice insanlar 
zorluk, sıkıntı, vatan hasreti, fakirlik, acz, 
açlık, hastalık, hapis, sürgün, düşman 
korkusu, ölüm endişesi vb. tehlikeler için- 
de iken beni bu tür şeylerden koruyan 
Allah'a hamdolsun! O'ndan doğruluğu, 
müslüman olarak ölmeyi, dünya ve âhi- 
ret saadetine erişmeyi niyaz ederim! 

Bu duayı Radıyyüddin Ali b. Müsâ b. 
Tâvüs (6. 664/1266) Mühecü'd-da'a- 
vât adlı eserinde “Cevşen” adıyla bilinen 
dua başlığı altında vermiş, fakat eserin 
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kenarında bunu Cevşen-i Kebir'e nisbet- 
ie Cevşen-i Sagir diye nitelendirmiştir. 
Hz. Peygamber'e isnat edilen rivayette 
cevşen duası zırhla bağlantılı gösteril- 
mekle birlikte küçük veya büyük diye va- 
sıflandırılmamaktadır. Öyle anlaşılıyor ki 
“kebir” ve “sagir” ayırımı İbn Tâvüs'la 
başlamıştır. 

Cevşen-i Sagir'in de Süleymaniye Kü- 
tüphanesi'nde yazma bir nüshası mev- 
cuttur (e/-Cevşenü'ş-sağır, Hacı Mahmud 
Efendi, nr. 1986/5, vr. 772-834). Duanın 
gerek isnadı gerekse faziletlerine dair 
rivayetler Cevşen-i Kebir ile aynıdır. 
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CEVVÂNİ 
(isi ) 
Ebü Ali Şerefüddin Muhammed 
b. Es'ad b. Ali el-Hüseyni 
(6. 588/1192) 


Nesep âlimi ve tarihçi. 
E = 


525 (1131) yılında Mısır'da doğdu. De- 
deleri aslen Musullu olup daha sonra Me- 
dine yakınındaki Cevvâniye'ye yerleştik- 
leri için Cevvâni nisbesiyle anılırlar. Cev- 
vâni'nin Alevi, Hüseyni, Ubeydli, Mâliki 
nisbeleriyle anıldığı da görülmektedir. 
Cevwvâni'nin el- Vâfi'de (Safedi, II, 202) 
Mâzenderâni nisbesiyle anılması 588'de 
(1192) ölen Reşidüddin Ebü Ca'fer Mu- 
hammed b. Ali b. Şehrâşüb ile karıştırıl- 
mış olmasındandır (İbnü's-Sâbüni, s. 100- 
101). Ailesi, Ali b. Hüseyin Zeynelâbidin'in 
torunu Ubeydullah'ın oğlu Muhammed 
vasıtasıyla Ali b. Ebü Tâlib neslinden gel- 
diklerini iddia etmiştir. Bu aile IV. (X.) 
yüzyıl başlarında yetiştirdiği âlimlerle ta- 
nınmıştır. Ebü'l-Ferec el-İsfahâni, Cewâ- 
ni'nin sekizinci dedesi olan tarihçi Ali b. 
İbrâhim el-Cevvâni'den rivayet ettiği ba- 
zı bilgileri nakletmektedir (bk. Makatilü't- 
tâlibiyyin, s. 193, 435, 438). 


Cevvâni tahsilini babası Ebü'!-Berekât 
Es'ad b. Ali en-Nahvi, fakih Abdurrah- 


man b. Hüseyin b. Cebbâb, Abdülmün'im 
b. Mevhüb, İbnü'i-Kizâni diye tanınan 
edip ve kıraat âlimi Muhammed b. İbrâ- 
him el-Kizâni, fakih Abdullah b. Rifdâa 
es-Sa'di gibi hocalardan tamamladı. En- 
sâb* ilmi konusunda daha çok Ebü'l- 
Hüseyin b. Yahyâ b. Haydare el-Erkati- 
den faydalandı. Bir müddet İskenderi- 
ye, Dımaşk ve Halep'te kalarak buralar- 
daki ilmi çevrelerle irtibat kuran Cevwvâ- 
ni 556 (1161) yılı sonunda Mısır'da na- 
kibüleşraf olarak görevlendirildi. Bu ma- 
kamdan azledildikten sonra Fâtımi sa- 
rayında nakibü'n-nukabâ görevine ta- 
yin edildi. Cevvâni'nin ilgisi ensâb ve ta- 
rih konularına yönelikti. Çok defa evine 
çekilerek eser telifiyle meşgul olurdu. 
Bu çalışmaları yanında öğretim faali- 
yetlerini de sürdürdü. Murtazâ b. Afff, 
Yünus b. Muhammed el-Fâriki, Muham- 
med b. Mahmüd, Ebü Ali Hasan b. Züh- 
re ve Şâfii fakihlerinden İbnü'l-Cümmey- 
zi kendisinden ilim öğrenen talebelerin- 
dendir. 

Cevwvâni Fâtımiler'in yıkılmasından (567/ 
1171) sonra Eyyübiler'in sağladığı imkân- 
lardan da faydalandı. Bu sebeple yazdı- 
ğı eserlerden bir kısmını onlara ithaf et- 
ti. Bu arada Selâhaddin-i Eyyübi'nin, Cev- 
vâniye'yi kendisine ve nesline tahsis et- 
tiği görülmektedir. Ebü Ali el-Cevvâni 
Mısır'da vefat etti. 

Cevvâni yaşadığı çağda ensâb konu- 
sunda en yetkili âlimlerden biri olarak 
kabul edilmesine rağmen Münziri onun 
bir kısım rivayetlerini makbul sayma- 
makta, şeyhlerinin ondan hadis alma- 
dıklarını ve kendisine itibar etmedikle- 
rini belirtmekte, İbn Hacer el-Askalâni 
de buna yakın görüşler ileri sürerek yaz- 
dığı eserlerdeki tutarsızlıkları örnekle- 
riyle ortaya koymaktadır (bk. Lisânü'-M£ 
zân, V, 74-76). 

Cewvâni ilimle uğraşmasından başka 
şiirleriyle de tanınmıştır. Şam'da kâdıl- 
kudât Abdullah b. Muhammed b. Ebü 
Asrün el-Mevsıli için yazdığı methiyenin 
bir kısmı günümüze ulaşmış bulunmak- 
tadır (bk. İbnü's-Sâbüni, s. 104-105). 

Eserleri. Cevvâni'nin çoğu ensâb ko- 
nusunda olan eserlerinin sayısı on seki- 
ze ulaşmaktadır. Bunlar özellikle Hz. 
Peygamber, Ali b. Ebü Tâlib, İdrisiler ve 
Beni Erkat'ın neseplerine dairdir. Başlı- 
ca eserleri şunlardır: 1. Şeceretü Resü- 
lillâh (eş-Şeceretü'l-Muhammediyye). Se- 
lâhaddin-i Eyyübi için yazdığı bu risâle 
yayımlanmıştır (İstanbul 1331). 2. Uşü- 
lü'l-ahsâb ve fusülü'l-ensâb (Tuhfetü'- 
ensâb veya Tuhfetün zarife ve mukaddi- 


metün latife ve hediyyetün münife fi uşü- 
li'l-ahsâb ve fuşüli'-ensâb). Ensâba dair 
bazı terimleri de açıkladığı bu eser Hz. 
Peygamber'in Âdem'e kadar olan nese- 
bini ele almaktadır. Eseri kadı Mücirüd- 
din Abdürrahim b. Ali el-Lahmi en-Ni- 
sâbüri (6. 596/ 1200) için kaleme almış- 
tır (bk. Brockelmann, GAL Suppl, 1, 626). 
3. et-Tuhfetü'ş-şerife ve't-turfetü'l-mü- 
nife. Hz. Peygamber'in hayatı ile asha- 
ba dair olan bu risâlenin Süleymaniye 
Kütüphanesi (Lâleli, nr. 2062/1, 2064, 
2065, 8 varak) ile Topkapı Sarayı Müzesi 
Kütüphanesi'nde (lI. Ahmed, nr. 2759) 
nüshaları bulunmaktadır. 4. en- Nukat 
li- mu “cemi mâ eşkele mine'l-hıtat. Mı- 
sır tarihine dair olup izi kalmamış veya 
harap olmuş tarihi yapılar hakkında bil- 
gi vermektedir. 5. el- Munsıfü'n- nefis 
fi nesebi Beni İdris. Ebü'l-Hasan İdris 
b. Hasan'ın (6. 307 /919'dan sonra) soyu- 
nu kötülemek maksadıyla kaleme alın- 
dığı söylenmektedir. 6. Gayzu üli'r-rafż 
ve'l-mekr fi fazli men yüknâ Ebâ Bekr. 
Cevvâni bu eserini, Şia'nın künyesi Ebü 
Bekir olanlara karşı duyduğu nefreti be- 
lirtmek için yazmış ve Eyyübiler'den |. 
el-Melikü'1-Âdil'e ithaf etmiştir. Eser Hz. 
Ebü Bekir'le başlar ve künyesi Ebü Be- 
kir olan Âdil b. Eyyüb'un biyografisiyle 
sona erer (son üç eser için bk. Brockel- 
mann, GAL Suppl, 1, 626). 7. KitâbüT- 
Ravzati'-enise bi - fazli meşhedi's- Sey- 
yide Nefise. Makrizi el- Hıtat'ta (11, 440- 
441) Seyyide Nefise meşhedi hakkında 
verdiği bilgilerin büyük bir bölümünü 
bu monografiden nakletmektedir. 

Cevvâni'nin ayrıca şu eserleri de kay- 
naklarda zikredilmektedir: el- Cevhe- 
rü'l-meknün fi zikri'l-kabâ'ili ve'l- 
butün (İbnü'l-Adim Buğyetü't-taleb'de 
bu eserden iktibaslarda bulunmaktadır), 
Tabakâtü'n-nessâbin, Tabakatü't- tå- 
libiyyin, Tâcü'l-ensâb ve minhâcü $- 
savâb. 
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Ebü'l-Ferec el-İsfahâni, Makâtilü't-Tâlibiy- 
yin (nşr. Seyyid Ahmed Sakr), Beyrut 1946, s. 
193, 435, 438; Yâküt, Mu“cemü'l-büldân, I, 
175; Münziri, et-Tekmile, 1, 177-178; İbnü's- 
Sâbüni, Kitâbü Tekmileti İkmâli'-İkmâl (nşr. 
Mustafa Cevvâd), Beyrut 1406/1986, s. 100- 
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CEVZAKİ 
(BN) 
Ebü Bekr Muhammed 
b. Abdillâh b. Muhammed 


eş-Şeybâni el-Horasâni 


(6. 388/998) 


3 Muhaddis. E 

306'da (918) Nişâbur'a bağlı Cevzak 
köyünde doğdu. Dayısı muhaddis Ebü 
İshak İbrâhim b. Muhammed el-Müzek- 
ki ile birlikte Mekke, Bağdat, Hemedan, 
Serahs ve Rey gibi şehirlere ilim tahsili 
için yolculuklar yaptı. Degüli, İbn Adi, İb- 
nü'ş-Şarki gibi muhaddislerden ders al- 
dı. Bu seyahatleri sırasında ayrıca mu- 
haddis ve mutasavvıf Ebü Said İbnü'l- 
Arâbi ile dil âlimi İsmâil es-Saffâr'dan 
faydalandı. Hâkim en - Nisâbüri ve Ebü't- 
Tayyib et-Taberi gibi âlimler de kendi- 
sinden rivayette bulundular. Değerli eser- 
ler yazmış olmasına rağmen Cevzaki hak- 
kında fazla bilgi bulunmamaktadır. Kay- 
naklarda onun, “Hadis öğrenmek için 
100.000 dirhem harcadım, fakat onun- 
la bir dirhem kazanmadım” dediği nak- 
ledilmektedir. Cevzaki 20 Şevval 388'de 
(15 Ekim 998) Nişâbur'da vefat etmiştir. 


Eserleri. 1. Kitâbü'-Cem' beyne's- 
Şahihayn. Kitâbü's-Şahih mine'I-ah- 
bâr adıyla da anılan eser, Buhâri ile Müs- 
lim'in el-Câmi *u's-sahih'lerindeki ha- 
disleri bir araya toplamak maksadıyla 
yapılan çalışmaların ilki olarak bilinmek- 
tedir. Bir nüshası Rabat'ta Evkaf Kütüp- 
hanesi'nde (nr. 118) bulunmaktadır. Di- 
ğer bir nüshası da Dârü'l- kütübi'l - Mıs- 
riyye'dedir (nr. 20.075 b). 2. el- Müsne- 
dü's-şahih “alâ Kitâbi Müslim. Müs- 
lim'in el-Câmi'u's-sahih'i üzerinde ya- 
pılan müstahrec* çalışmalarından biri 
olan eserin günümüze kadar gelip gel- 
mediği bilinmemektedir. Kâtib Çelebi, 
bu eserin Ebü Avâne el-İsferâyini tara- 
fından ihtisar edildiğini söylemektedir 
(Keşfü'z-zunün, Il, 1685). 3. el- Müttefik 
ve'I-müfterik. Hem kendilerinin hem de 
babalarının veya aynı zamanda dedeleri- 
nin ismi, lakabı ve nisbesi yazılış ve oku- 
nuş bakımından aynı olan şahıslara dair 
oldukça hacimli meşhur bir eserdir. Mü- 
ellifin aynı konuda daha az hacimli bir 
başka eseri de bulunduğu kaydedilmek- 
tedir. Her iki çalışmanın da günümüze 
geldiği bilinmemekle beraber bu eserin 
Hatib el-Bağdâdi'nin aynı adlı eserine 
kaynaklık ettiği anlaşılmaktadır. Kâtib 
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Çelebi'nin bu eseri el- Müttefik fi fü- 
rü'il-Hanefiyye adıyla zikretmesi (Keş- 
fü'z-zunün, Il, 1585) bir hata eseri olma- 
lıdır. 


Cevzaki'nin bunlardan başka Şâfii'nin 
er-Risâle'sini şerhettiği, ayrıca el- Er- 
ba “ün adlı bir eser yazdığı kaynaklarda 
zikredilmektedir. 
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Lal İSMAİL L. ÇAKAN 


CEVZEHER > 


(8!) 
Klasik İslâm kaynaklarında 
ayın yörüngesiyle 
tutulma düzlemi ara kesitini belirten 


astronomi terimi. 
l: J 


Kelimenin etimolojisi hakkında farklı 
görüşler ileri sürülmüştür. Farsça gevze- 
her kelimesinin Arapçalaşmış şekli olan 
Cevzeherin aslı Hârizmi'ye göre Farsça 
küz (aslı küj) ile çihrden oluşan ve “ceviz 
şeklinde” (yuvarlak, kavisli, kambur) anla- 
mına gelen küzçihr (gavzçihr) kelimesi- 
dir. Hârizmi, kelimenin aslının “küre şek- 
linde” anlamına gelen güyçihr olduğu 
görüşünü zayıf bulmaktadır (Mefâtihu'i- 
“ulüm, s. 128). Cevzeherin Zend dilinde 
(eski Farsça) “boğa tohumu” anlamını ta- 
şıyan gao-cithradan (Pehlevice'de go- 
çihr, bugünkü Farsça'da gevzeher) gelmiş 
olduğu daha kuvvetli bir ihtimal olarak 
kabul edilmektedir; nitekim bu terim 
Avesta'da ayın bir sıfatı olarak geçmek- 
tedir (E/? |İng.|, 1, 502). 

İslâm astronomi ve astroloji literatü- 
ründe cevzeher, ayın yörüngesiyle tutul- 
ma düzlemi (dâiretü'1-husüf) ara kesitini 
ifade eden teknik bir terimdir. Ay dün- 
ya çevresindeki yörüngede dolanırken 
tutulma düzlemini kestiği çap karşıtı iki 
noktaya “iki düğüm” (el-ukdeteyn) denir. 
Ayın tutulma düzlemine çıktığı noktaya 
“çıkma düğümü” veya “baş” (re'sü'-cev- 
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zeher — yılanın başı), tutulma düzleminin 
altına geçtiği noktaya “inme düğümü” 
veya “kuyruk” (zenebü'i-cevzeher = yıla- 
nın kuyruğu) ve her ikisine birden de “el- 
cevzehrâni” denilmektedir. Ayrıca İslâm 
astronomi literatüründe yukarıda tarif 
edilen noktalara, cevzeher yerine “ejder- 
ha” anlamına gelen et-tinnin terimi kul- 
lanılarak “re'sü't-tinnin” (ejderhanın ba- 
şı) ve “zenebü't-tinnin” (ejderhanın kuyru- 
ğu) adları da verilmiştir. 


Güneş ve yer tutulma düzlemini ta- 
mamladıkları için ay ve güneş tutulma- 
ları, ayın çıkma ve inme düğüm nokta- 
ları yakınında bulunduğu zaman ger- 
çekleşir. Çünkü bu durumlarda her üç 
gök cismi aynı doğrultuda sıralanırlar. 
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lal MUAMMER DİZER 


CEYB-i HÜMÂYUN 3 


(ayla c ) 
Osmanlılar'da doğrudan padişahın 
şahsî kullanımına ayrılan para 


ve buradan yapılan harcamaları 


ifade eden bir tabir. 
L al 


Kaynaklarda “ceyb-i hümâyun akçesi, 
cep akçesi, ceyb-i hümâyun harçlığı, ay- 
lık-1ı ceyb-i hümâyun, ceyb-i hümâyun 
dairesi” gibi değişik şekillerde geçmek- 
te olup padişaha ait gelirleri ve bunlar- 
dan yaptığı harcamaları ifade etmekte- 
dir. Osmanlılar'da devlet gelirlerinin ta- 
mamı padişaha ait olmakla birlikte bu- 
nun bir kısmı dirlik” olarak dağıtılmış 
ve artan kısmı da hâss-ı hümâyun hâsı- 
li olarak devlet hazinesine aktarılmıştır. 
Bu gelirlerden, kullanımı sadrazam ve 
defterdara bırakılan ve devletin harca- 
malarına ayrılan meblağlar, sarayın dış 
bahçesindeki dış hazinede saklanırdı. 
Dış hazinenin bazı gelir kaynakları ise 
sarayın iç bahçesinde bulunan ve bun- 
dan dolayı iç hazine diye anılan hazine- 
ye aktarılır ve bu meblağların sarfı pa- 
dişahın iradesine bırakılırdı. Padişah bun- 
ların bir bölümünü bugün amme mas- 
rafları denen harcamalara tahsis ede- 


465 


CEYB-i HÜMÂYUN 


bildiği gibi şahsi masraflarına da ayıra- 
bilirdi. Bazan gizli ödenek şeklinde kul- 
lanılabilen bu gelirler zaman zaman dış 
hazineye, defterdar ve sadrazamın ta- 
sarrufuna verilebilirdi. Sonuncu durum- 
da bunlar tahsis edilen meblağları iade 
etmek zorundaydılar. Bu haliyle de iç ha- 
zine fonları bir çeşit hazine kredisi ma- 
hiyetini taşırdı. Bunların dışında tama- 
mıyla padişahın şahsi masraflarını kar- 
şılamak üzere “ceyb-i hümâyun akçesi” 
adı verilen gelirler vardı. Bunun tipik bir 
örneğini, “Mısır hazinesi” veya “Mısır ir- 
sâliyesi” denilen, bu eyaletten gönderi- 
len yıllık vergiler teşkil ediyordu. Mısır 
irsâliyesi devlet hazinesi durumundaki 
dış hazineye gelir olarak girer, sonra iç 
hazineye aktarılıp muhasebede gider kıs- 
mına kaydedilirdi. XVII. yüzyılın sonların- 
dan itibaren Mısır valileri, Mısır irsâliye- 
sinden ayrı olarak bir de “ceyb-i hümâ- 
yun harçlığı” adı altında 5000 “mâmul 
hasene” (altın sikke) göndermeye başla- 
dılar. 


Padişah devlet masraflarını, ayrıca şah- 
si giderlerini karşılamak için sadece iç 
hazine kaynaklarını değil dış hazine kay- 
naklarını da kullanırdı. Bir bakıma şahsi 
giderleri durumunda olan saray mutfa- 


ğı harcamaları, saraylıların aylıkları, sa- 
raya bağlı özel imalâthanelerin masraf- 
ları genel bütçeden karşılanır ve bunlar 
masraf bütçelerinin “teslimat” fasılları- 
na kaydedilirdi. Bu fasılda, bizzat padi- 
şaha ve XVIL. yüzyılın sonlarıyla XVII. yüz- 
yılın başında hanım sultanlara ayrılan 
meblağlarla saray mutfak emini ile İs- 
tanbul harc-ı hâssa emini ve şehremi- 
ni gibi kişilere teslim edilen meblağlar 
yer alırdı. Padişahın kendisine ve harem 
mensuplarına verilen paralar, 1104-1108 
(1693-1697) bütçelerinde “harçlık-ı ha- 
rem-i hümâyun”, daha sonraki bütçeler- 
de ise “berâ-yı ceyb-i hümâyun”", “harç- 
lık-ı ceyb-i hümâyun” ve “aylık-ı ceyb-i 
hümâyun” diye gösterilmiştir. Padişahın 
yaptığı in'âm”lar ve dağıttığı sadakalar 
kendi özel iç hazinesinden karşılanabil- 
diği gibi dış hazineden ve devlet bütçe- 
lerinden de verilebilirdi. Bu gibi masraf- 
lar devlet bütçelerinin “in'âmat ve ta- 
saddukat” masraf fasıllarında yer alırdı. 


Osmanlı maliyesinde padişahın tasar- 
rufunda olan iç hazine kaynaklarının özel 
bir kısmını teşkil eden ceyb-i hümâyun 
harçlığı, ayrıca “ceyb-i hümâyun akçesi” 
diye tasrih edilen meblağları ve iç hazi- 
ne masraf hesaplarında bu isimle yapı- 


lan harcamaları da ifade etmekteydi. İç 
hazineden karşılanan diğer bazı özel gi- 
derler “harc-ı hâssa” adıyla kaydedili- 
yordu. Öteki masraflar için özel bir isim 
kullanılmamakla beraber sadrazamın di- 
leği üzerine dış hazineye transfer edilen 
fonlar “hazine kredisi” niteliğini taşımak- 
taydı. 


Padişah iç hazineden çıkan meblağla- 
rın “tesellüm temessükleri"ni, parma- 
ğındaki mühr-i hümâyun niyetiyle kul- 
lanılan yüzüğün zümrüt taşıyla mühür- 
lerdi. İç hazine masraf rüznâmçelerin- 
de, dökümü ceyb-i hümâyun veya harc-ı 
hâssa defterlerinde bulunan aylık mas- 
rafları, masrafların yapıldığı ayın bir son- 
raki ay hesaplarında toplu bir rakam ola- 
rak gösterilirdi. Nitekim 954-955 (1547- 
1548) mali yılına ait bütçede aynı fasıl- 
da 800.000'i nakit, 260.000 akçelik kıs- 
mı da külçe altın olmak üzere ceyb-i hü- 
mâyun olarak tahsis edilen 1.060.000 
akçe, aylık, iki aylık, üç aylık harcamalar 
halinde verilmiştir. 974-975 (1567-1568) 
bütçesinde ise “teslimat” faslında padi- 
şaha teslim edilen meblağın 31.466.314 
akçe olduğu belirtilmektedir. Ancak bu- 
nun ne kadarının ceyb-i hümâyun oldu- 
ğu kaydedilmemiştir. Bununla beraber 
1072 (1661-62) yılı bütçesinden Ende- 
run hazinesine aktarılan 2.180.000 ak- 
çenin 480.000 akçesi, 40.000 akçe hesa- 
bıyla ceyb-i hümâyun aylığı olarak öden- 
miştir. Kalan bölümden 80.000 akçesi 
de iki bayram için “ıydiyye” sayılmıştır. 
Yine 1079-1080 (1669-1670) bütçesin- 
de de harçlık-ı ceyb-i hümâyun ve iydiy- 
ye olarak 3.080.000 akçe ayrılmış, fakat 
buna daha sonra 1.500.000 akçe olan 
Dubrovnik cizyesi de eklenmiştir. 1099 
(1687-88) ve 1102 (1690-91) bütçeleri 
de aynı şekilde düzenlenmiştir. 


Kanüni Sultan Süleyman devrinde 933 - 
934 (1527-1528) bütçesinde “teslimat” 
faslında Mısır hazinesi dışında 3.476.452 
akçe kaydedilmiştir. 1088-1098 (1677- 
1687) yıllarına ait Enderun gelir defter- 
lerinde ise ceyb-i hümâyun faslında sa- 
dece Mısır valileri tarafından gönderilen 
5000 altın bulunuyordu. |. Ahmed Selâ- 
nik, Badracık ve İzmir has“larını ceyb-i 
hümâyun harçlığı olarak tahsis ettirmiş- 
tir (TSMA, nr. E 9287/29). II. Osman da 
bunun için Şeyhülislâm Mehmed Efen- 
di'nin arpalığı olan Yanya'da Kotor Pa- 
zarı vb.nin 73.729 akçelik gelirini ayırt- 
mıştı (TSMA, nr. E 9287/53). Ayrıca dış 
hazineden de 50.000 akçelik meblağlar 
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alır ve tükendikçe yenisini isterdi (TSMA, 
nr. D 73). 

XVIII. yüzyılda vâlide sultan ve haseki 
sultandan altıncı kadına kadar harem 
mensuplarının ceyb-i hümâyun harçlık- 
ları, İstanbul Darphânesi hâsılından (dar- 
bedilen paranın darp hakkı ile hazineye ait 
madenlerin maden fiyatıyla para olarak 
değerinin farkından oluşan meblağ) veri- 
lirdi. Bu paradan artan kısım Enderun 
hazinesine gelir olarak kaydedilirdi. Kay- 
naklardan, XVIII. yüzyıl boyunca padişah- 
lara bağlanan ceyb-i hümâyunun deği- 
şiklikler gösterdiği anlaşılmaktadır. Nite- 
kim 1148 Rebiülevvelinde (Ağustos 1735) 
aylık 2000 kuruş ve 120 akçe (BA, Cev- 
det-Darphâne, nr. 2652), 1164 yılı Muhar- 
rem ayında (Aralık 1750) 3750 kuruş 
(TSMA, nr. E 239), 1189 Muharreminde 
(Mart 1775) 666 “zer-i mahbüb” altını ve 
bu altının yarımlıklarından her birinde 
100 adet bulunan 30 çıkın ve 1500 ku- 
ruş tutarında beyaz akçe (gümüş para) idi 
(TSMA, nr. D 60). 


Ceyb-i hümâyun olarak tahsis edilen 
paraların nerelere sarfedildiği de def- 
terlere yazılırdı. Meselâ 1098 yılı Cemâ- 
ziyelâhir ayına (Nisan 1687) ait ceyb-i hü- 
mâyun masrafları deftere şu şekilde kay- 
dedilmişti (TSMA, nr. D 1057): Haseki sul- 
tana 120.000 cedid akçe, silâhdar ağa 
aylığı olarak 4000 akçe, Okmeydanı'nda 
dört çift pehlivana ve duacılara 8,5 ku- 
ruş, Karaağaç bahçesinde balıkçılara 1 
zolota, Üsküdar harem-i şerifine silâh- 
dar ağa marifetiyle 100 altın, Mirâhur 
Köşkü'nde güreşen beş çift pehlivana 
13 kuruş, Beşiktaş'ta güreşen altı çift 
pehlivana 12 kuruş, Mirâhur Köşkü'nde 
kayıkçı ihtiyara 2 kuruş, Mirâhur Köş- 
kü'ne Bahri Ağa eliyle 50 altın, musâhib 
Barnit Ağa eliyle Bahri Kadın'a kan al- 
dığı için 7000 akçe, Baruthâne'de güre- 
şen beş çift pehlivana 9,5 kuruş, İncili 
Köşk'e alınan kiraz bahası 1000 akçe ki 
toplam 132.000 akçe, 1 zolota, 45 kuruş 
ve 150 altın. Aynı şekilde 1189 yılı Mu- 
harrem ayına (Mart 1775) ait ceyb-i hü- 
mâyun harcamaları arasında harem “şeh- 
riye”si olarak baş kadına 500, ikinci ka- 
dına 400 ve üç ile beşinci kadına 250'- 
şer kuruş, bazı meşâyihe 111 zer-i mah- 
büb, Üsküdar yangınının söndüğü ha- 
beriyle gelen sadrazam çuhadarına 10 
Mısır zer-i mahbübu, Mâbeyn-i Hümâ- 
yun'da ihsân-ı şâhâne olarak 1500 ku- 
ruş, hekimbaşıya 500, cerrahbaşıya 200, 
müneccimbaşıya 100 ve kehhâlbaşıya 
da 60 kuruş nevrüziyye ihsanı verildiği 
kayıtlıdır. 


Öte yandan hazinenin buhranlı yılla- 
rında zaman zaman ceyb-i hümâyun- 
dan sefer masrafları için para tahsisi 
de yapılıyordu. Özellikle Mısır hazinesi 
bazan bu maksatla kullanılmıştır. Me- 
selâ Kanüni Sultan Süleyman Sigetvar 
seferi (1566) masraflarının bir kısmını 
bu yolla karşılamıştı. Ancak 1. Ahmed 
döneminde 1606'da İran'a yapılması dü- 
şünülen sefer için Şeyhülislâm Sun'ul- 
lah Efendi'nin Mısır hazinesinden para 
çıkarılması teklifinin padişah tarafından, 
“Mısır hazinesi bizim ceyb harçlığımız- 
dır?” denilerek reddedildiği bilinmekte- 
dir. Ayrıca 1247 (1831) yılında Enderun 
halkının maaşları da ceyb-i hümâyun- 
dan verilmiştir. 

Ceyb-i hümüâyunla ilgili işler, harem-i 
hümâyun hazinesi ve daha sonra ceyb-i 
hümâyun hazinesinde görülürdü. Âmiri, 
“sır kâtibi” adını taşıyan yüksek derece- 
li bir memurdu. Hazine-i hâssadan her 
ay gönderilen gerekli miktarda para, bu 
daire kanalıyla hükümdarın isteği doğ- 
rultusunda dağıtılırdı. Meselâ II. Abdül- 
hamid, Veliaht Reşad Efendi'nin aylığını 
bu fasıldan verdirmiştir. 


Ceyb-i Hümâyun Dairesi saltanatın kal- 
dırılmasına kadar devam etmiştir. 
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(el) 
Ebü Abdillân Muhammed b. Ahmed 
(ö. 330/942) 
Sâmâni veziri 
ve meşhur İslâm coğrafyacısı. 


Hayatı ve yazdığı eserler hakkında faz- 
la bilgi bulunmadığı gibi bilinen husus- 
larda da kesinlik yoktur. Ceyhâni, Sâmâ- 
ni Hükümdarı Nasr b. Ahmed'in (913-943) 
hizmetine girip veziri oldu. O sıralarda 
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CEYHÂNİ 


bölgeden geçen İbn Fadlân, Şeyhülâmid 
unvanını taşıyan Ceyhâni adlı bir vezirin 
Sâmâni hükümdarı ile tanışmasını sağ- 
ladığını ve kendisini misafir ettiğini bil- 
dirmektedir. Mes'üdi ise 947'de yazdığı 
Mürücü'z-zeheb'de, Ceyhâni'nin IV. (X.) 
yüzyılın başlarında yazdığı yedi ciltten 
oluşan Kitâbü1-Mesâlik ve'l-memâlik 
adlı ünlü eserinden bahsetmediği halde 
daha sonra kaleme aldığı et- Tenbih 
ve'l-işrâf'ta (s. 75) bu kitabın muhteva- 
sı hakkında bilgi vermiştir. 

Kaynaklara göre Ceyhâni felsefe, ast- 
ronomi gibi ilimlerde yetenek ve geniş 
bilgi sahibi bir kimseydi. Özellikle coğ- 
rafi konulara olan ilgisi ve gayreti onu 
bu alanda kitap yazmaya yöneltti. Bu- 
lunduğu yüksek mevkiden de istifade 
ederek bölgeye uğrayan değişik ülkele- 
re mensup seyyah ve yabancılardan 
dünyanın çeşitli yerleri hakkında bilgi- 
ler topladı. Makdisi'ye göre Ceyhâni, gü- 
nümüze ulaşmamış olan meşhur kita- 
bını bu şekilde telif etmiştir. Makdisi, 
Ceyhâni'nin kendi ülkesinde yaşayan 
yabancıları toplayıp onlara memleket- 
lerinin gelir kaynaklarını, yollarını ve bu 
bölgelerin genişliklerini sorup hakların- 
da bilgi aldığını anlatır. Bu şekilde Cey- 
hâni'nin, ele geçirmeyi planladıkları yer- 
lere yapılacak harekâtı kolaylaştırmayı 
amaçladığı da düşünülebilir. O da ken- 
dinden önceki coğrafyacılar gibi dünya- 
yı yedi iklim bölgesine ayırarak incele- 
miştir. Eserini telif ederken birinci el- 
den kaynaklardan bilgi toplayan Ceyhâ- 
ni, ayrıca İbn Hurdâzbih'in yazdığı Kitâ- 
bü'I- Mesâlik ve'l-memâlik'ten de ge- 
niş ölçüde faydalanmıştır. Daha sonraki 
Arap coğrafyacıları da ondan istifade et- 
mişlerdir. 


Sâmâniler devrinde vezirlik yapan ve 
Ceyhâni nisbesini taşıyan üç ayrı kişi- 
nin bulunması ve kaynaklardaki bilgile- 
rin yetersizliği, araştırmacıları bunlar- 
dan hangisinin Kitâbü'1l- Mesâlik'in ya- 
zarı olduğu konusunda şüpheye düşür- 
müştür. Bazı araştırmacılar müellif ola- 
rak, Sâmâni Hükümdarı Nasr b. Ahmed'- 
in veziri ve nâibi olan Ebü Abdullah Mu- 
hammed b. Ahmed el-Ceyhâni'yi kabul 
ederken bazıları da Kitâbü'l- Mesâlik 
ve'l-memdlik'in Ebü Abdullah Muham- 
med b. Ahmed ile oğlu Ebü Ali Muham- 
med b. Muhammed ve torunu Ebü Ab- 
dullah Ahmed b. Muhammed'in ortak 
eseri olabileceğini, ancak kesin bir hük- 
p Ha mümkün olmadığını ifade 
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iel Rıza KURTULUŞ 


CEYHUN 
(bk. AMUDERYA). 


CEYLANOĞLU, Hüseyin Nazmi 
(bk. NAZMİ EFENDİ, Hüseyin). 


CEYŞ 
(bk. ORDU). 


CEYTÂLİ 
(gisi ) 
Ebü Tâhir İsmâil b. Müsâ 
(6. 750/ 1349-50 (21) 


Kuzey Afrika'da yetişen 


tanınmış bir İbâzi âlimi. 


be ə 


Libya sınırları içindeki Cebelinefüse'- 
nin eski köylerinden biri olan ve İcitâl ve- 
ya Citâl diye de bilinen Ceytâl'de doğdu. 
Doğum tarihi kesin olarak bilinmemek- 
le birlikte VII. (Xil1.) yüzyılın ikinci yarı- 
sında yaşayan İsâ b. Müsâ et-Tarmisi- 
nin öğrencisi olduğu dikkate alınırsa ta- 
lebelik yıllarının bu yüzyılın son çeyreği- 
ne rastladığı söylenebilir. Hariri'nin el- 
Makâmât'ını, Zeccâci'nin el-Cümelü'!- 
kübrâ'sını ve daha başka birçok kitabı 
ezberlediği için devrinde ilmi yanında hâ- 
fızasının gücü ile de ün kazanmıştı. Bir 
süre Cebelinefüse'nin doğusunda, ken- 
di beldesinden uzak olmayan Mezgüre'- 
de fıkıh ve edebiyat öğretimiyle meşgul 
oldu. Kuzey Afrika sahili ile Cerbe adası 
arasında köprü yapılmasından önce ge- 
mi ile sık sık bu adaya gidip gelen Cey- 
tali, İbâzıyye mezhebine mensupken Haş- 
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viyye'ye geçenleri ikaz için bir süre Gar- 
yân'da kaldı. Fursetâ'da on yıllık ikame- 
ti süresince ticaretle de meşgul olduğu 
anlaşılmaktadır. Bir defasında ticaret 
amacıyla gittiği Trablusgarp'ta kadı ve 
emirle ihtilâfa düştüğü için elindeki mal- 
lar haczedildi ve kendisi hapse atıldı. Ha- 
piste kaldığı süre içinde, Cerbe adasının 
da hâkimi olan Kabis Emiri Ahmed b. 
Mekki el-Levâti'yi metheden bir kaside 
yazdı. Daha sonra Ahmed b. Mekki'nin 
Trablusgarp emiri nezdindeki teşebbü- 
süyle serbest bırakıldı. Hayatının son dev- 
resini Cerbe adasında geçiren Ceytâli, 
Ebü Râs'a göre 730 (1329-30), Şemmâ- 
hi'ye göre ise 750 (1349-50) yılında ve- 
fat etti ve Cerbe'de İbâziler'in büyük ca- 
mii civarındaki mezarlıkta defnedildi. 


İtalyanların Libya'dan çekilmesinden 
sonra İbâzi müelliflerinden Ali Yahyâ Mu- 
ammer'in (6. 1980) gayretleriyle Câdü 
şehrinde kurulan öğretmen okuluna, Cey- 
tâli'nin mezhepteki önemli mevkiinden 
dolayı Ma'nedü İsmâil el-Ceytâli li'l-mu- 
allimin adı verilmiştir. 

Eserleri. Ceytâli akaid, fıkıh ve diğer 
İslâmi konularda eser vermiş ve İbâzıy- 
ye'nin yeniden güç kazanmasına yardım- 
cı olmuş bir müelliftir. Günümüze kadar 
ulaşan eserlerinden bir kısmı şunlardır: 
1. Kavâ'idü'1-İslâm. Temel İslâmi ko- 
nuları ihtiva eden, İslâm mezheplerinin 
görüşlerini mukayeseli bir şekilde orta- 
ya koyan ve İbâzıyye'ye ait fikirlerin doğ- 
ruluğunu delillerle ispat etmeye çalışan 
eserin, X. (XVI.) yüzyıl müeliiflerinden Ebü 
Abdullah Muhammed b. Ebü Sitte el- 
Küsbi'nin yazdığı şerh ile birlikte taş bas- 
kısı yapılmıştır (Kahire, ts.). Tahkikli neş- 
ri ise iki cilt halinde Abdurrahman b. 
Ömer tarafından gerçekleştirilmiştir (Gar- 
dâye 1396/ 1976). 2. Kanâtır (Kanâtırü'l- 
hayrât). Dünya ve âhiret saadetini elde 
etme yollarını konu edinen bir eser olup 
üç cilt halinde basılmış (Kahire 1307/ 
1889), ayrıca ilk cildi Amr Halife en-Nâmi 
tarafından tahkik edilerek yayımlan- 
mıştır (Kahire 1965). Tıpkıbasımı da yapı- 
lan (Uman 1983) Kanâtır'a son asır İbâ- 
zi âlimlerinden Muhammed b. Yüsuf Et- 
tafeyyiş bir hâşiye yazmıştır (bk. /BLA, 
XXXV/ 130, s. 267). 3. Şerhu'1- Kaside- 
ti'n-nüniyye (Şerhu'l-uşüli'd-diniyye 
müştemilen “alâ telhisi me'âni'l- kaside- 
ü'n-nüniyye). Ebü Nasr Feth b. Nüh Me- 
lüşâl (Melüşâni) tarafından yazılmış bir 
kasideyi manzum olarak şerheden üç 
cilt hacmindeki eserde mezheplerin gö- 
rüşleri ve akaid konuları işlenmektedir. 
Eserin Cerbe, Cebelinefüse ve Mizâb'da- 


ki kütüphanelerde çok sayıda yazma nüs- 
hası bulunmaktadır (Mahfüz, Il, 73). 4. Ki- 
tâb fi'1- hisâb ve kasmi'l-ferâ?iZ (Kitâ- 
bü'l-Ferâ? iż). Ebü'l-Abbâs Ahmed b. Sa- 
id ed-Dercini'nin (6. 670/1271 (21) miras- 
la ilgili eseri esas alınarak yazılmıştır (Ka- 
hire, ts. Jel-Matbaatü'l-Bârüniyye). 5. Me- 
kayisü'l- cürüh ve istihrâcü'l- mechů- 
Jât. Yaralamalardaki diyetleri açıklayan 
bu eser Kitâbü'l- Ferâ”iz ile birlikte ba- 
sılmıştır. 6. Ecvibetü'l-e “imme, İbâzıyye 
âlimlerinin fıkhi görüşlerini ihtiva eden 
eserin üç ciltlik yazma nüshasının Cer- 
be Kütüphanesi'nde bulunduğu kayde- 
dilmektedir (Mahfüz, ll, 73). 7. Kitâbül- 
Hac ve'l-menâsik. 8. Mâ cema'a mi- 
ne'r-resâ'il. Çağdaşı âlimlere gönder- 
diği fetva mektuplarından oluşmakta- 
dır. 9. Kasâ'id. 10. Tercemetü “akide- 
ti'1- Kanâtır. 11. Kitâbü'1- Mirsâd (son 
beş eser için bk. Mahfüz, Il, 73 ve EF? fİng.|, 
Ii, 515). 12. Divân. Bu eserin Cerbe'deki 
kabrinin civarında ikamet eden Bârü- 
ni ailesinde bulunduğu söylenmektedir 
(Mahfüz, 11, 73). Bunlardan başka Ceytâ- 
I'ye atfedilen muhtelif risâlelerin Mizâb 
kütüphanelerinde mevcut olduğu belir- 
tilmektedir (Mahfüz, Il, 72-74). 
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CEYYÂNİ, Ebü Ali 
(bk. GASSÂNİ, Ebü Ali). 


CEYYÂNİ, Muhammed b. Muâz 
(bk. İBN MUÂZ). 


CEYYÂŞ b. NECÂH 
(Eni) 
(6. 498/1105) 
Yemen'in 
Zebid şehrinde hüküm süren 
Necâhi hânedanı emiri 
(bk. NECÂHİLER). 


> CEYYİD a 
(4) 
Sahih hadis anlamında kullanılan 
bir hadis terimi. 5 


Sözlükte “iyi, güzel” mânasına gelmek- 
tedir. Bir seneddeki zayıf râvileri atmak 
ve yerlerine zayıf olmayanları koymak 
suretiyle senedi sağlamlaştırmaya çalı- 
şan kimse için “cevvede's-sened” (sene- 
di sağlamlaştırdı) denilmektedir. Hadis te- 
rimi olarak ceyyidi bazı muhaddisler ha- 
sen"den üstün ve sahih”e yakın anla- 
mında kullanmışlardır. Ali b. Medini, Yah- 
yâ b. Main ve Ahmed b. Hanbel'in “en 
güvenilir sened” anlamındaki “esahhu'i- 
esânid” ifadesini Hâkim en-Nisâbüri'nin 
“ecvedü'l-esânid” diye nakletmesi, bunun 
yanında Ahmed b. Hanbel'in “ecvedü'l- 
esânid” sözünü İbnü's-Salâh'ın “esahhu'I- 
esânid” diye zikretmesi, bu iki âlimin cey- 
yid ile sahih arasında fark görmedikle- 
rini ortaya koymaktadır. Tirmizi'nin ha- 
disleri değerlendirirken sıkça kullandığı 
“sahih hasen” yerine pek nâdir de olsa 
aynı anlamda “ceyyid hasen” demesi, 
onun da sahih ile ceyyid arasında fark 
görmediği kanaatini uyandırmaktadır. 
Ancak hadislerin derecesini belirtirken 
ceyyidi sahih anlamında kullanan mu- 
haddislerin de bu terimi “hasen lizâtihi” 
mertebesinden yüksek olmakla birlikte 
sahih derecesine varmamış rivayetler için 
kullanmayı tercih ettikleri anlaşılmakta- 
dır. Nitekim İbn Hacer el-Askalâni, Ah- 
med b. Hanbel'in e/-Müsned'ini genel 
olarak değerlendiren bazı kimselerin 
eserdeki bütün hadisleri sahih kabul 
etmekle yanıldıklarını, bu hadislerin ço- 
ğunu ceyyid saymanın daha doğru ola- 
cağını söylemektedir. 


Dinde delil olmaya elverişli hadisleri 
sahih ve hasen terimleriyle ifade eden 
muhaddisler, bu mânayı değişik tabir- 
lerle vermek düşüncesiyle, lugat bakı- 
mından aynı anlama gelen ceyyid, mü- 
cevved, sâbit ve kavi gibi kelimeleri kul- 
lanmışlar, hadis kitaplarını değerlendi- 
rirken söyledikleri ceyyid, cevdet, ecved 
gibi kelimelerle de senedlerin sağlamlı- 
ğını kastetmişlerdir. Nitekim Nesâi, “Bü- 
tün bu kitapların içinde Buhâri'ninkin- 
den daha ceyyidi yoktur” derken el-Câ- 
mi'u'ş-şahih'teki hadislerin sağlam 
senedlerle rivayet edildiğine işaret et- 
mek istemiştir (bk. İbn Hacer, Tehzibü't- 
Tehzib, IX, 49). 

Ceyyid kelimesinin güvenilir râviler 
hakkında “ceyyidü'l-hadis” şeklinde kul- 
lanıldığı da görülmektedir. Ancak Zehe- 


bi, irâki ve Sehâvi'nin bununla kendi öl- 
çülerine göre ta'dil*in sonuncu basama- 
ğında yer alan râvileri kastettikleri bi- 
linmektedir. Buna göre kendilerine “cey- 
yidü'l-hadis” denilen râvilerin rivayetleri 
delil olmaya elverişli bulunmamakla be- 
raber başka senedlerle gelip gelmedik- 
leri araştırılmak üzere yazılabilir (bk. İ'Tİ- 
BAR). Râvinin adâlet” bakımından ku- 
sursuz bir kimse olduğunu belirtmek 
üzere bu terimin “ceyyidü'l-ma'rife” şek- 
linde kullanıldığı da olmuştur. 
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İnsanların fiil 
ve davranışlarının dünyada veya 
âhiretteki karşılığı anlamında kelâm, 
suçluya uygulanacak maddî 
ve mânevî müeyyide anlamında 


fıkıh terimi. 
L 1 


Sözlükte isim olarak “bir şeyin bedeli 
ve karşılığı”, masdar olarak da “iyi veya 
kötü olan bir fiil ve davranışın tam ve 
yeterli karşılığını vermek” anlamına ge- 
lir. İslâm literatüründe cezanın terim ola- 
rak biri genel, diğeri özel olmak üzere 
başlıca iki mânada Kullanıldığı görülür. 
Sözlük anlamıyla da bağlantılı olan ge- 
nel anlamda ceza, dünyevi veya uhrevi 
mahiyette özendirici veya caydırıcı müey- 
yideden ibarettir. Özel anlamda ise dün- 
yada hukuk düzeni tarafından suçluya 
uygulanacak maddi ve mânevi müeyyi- 
deyi ifade eder. Bu mânadaki cezayı Arap 
dilinde ukübet kelimesi, ceza hukukun- 
da ise el-fıkhü'l-cinâi veya et-teşriu'!- 
cinâi terimleri karşılamaktadır. 

İslâm dini iman, ibadet, muâmelât ve 
ahlâk alanlarındaki prensiplerin uygu- 
Janmasını sağlamak, bunlarla ilgili emir 
ve yasakların ihlâlini önlemek, ferdi ve 
içtimai hayatı bütün yönleriyle ıslah et- 
mek amacıyla gerek dünya gerekse âhi- 
ret hayatına yönelik olarak birtakım özen- 
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dirici veya caydırıcı tedbirler almıştır. Bu 
tedbir ve müeyyidelerin tamamı ceza 
kavramının kapsamı içindedir. 

Ceza kelimesi türevleriyle birlikte Kur'- 
ân-ı Kerim'de 100'ü aşkın âyette geç- 
mekte (bk. M. F. Abdülbâki, Mu*cem, "czy" 
md.), aynı mahiyette olmak üzere muh- 
telif hadislerde de kullanılmaktadır (bk. 
Wensinck, Mu “cem, "czy" md.). Çeşitli âyet 
ve hadislerde, Allah'ın bazı kimselere iş- 
ledikleri günahların cezası olarak dün- 
yada birtakım felâket ve musibetler ver- 
diği bildirilmekte (meselâ bk. el-En'âm 
6/49; el-A'râf 7/136; Tâhâ 20/124; ez- 
Zümer 39/25-26; Tirmizi, “Tıb”, 35), kişi- 
nin iyi amelleri sebebiyle de günahları- 
nın sevaba çevrileceği haber verilmekte- 
dir (Hüd 11/114; el-Furkân 25 / 70). 

Cezada esas olan, işlenen fiil ile veri- 
lecek karşılık arasında mâkul bir den- 
genin bulunmasıdır. Başka bir ifadeyle 
taat veya mâsiyete verilecek karşılığın 
yapılan fiile denk ve dolayısıyla âdil olma- 
sı gerekir. Naslarda mâsiyet ve suçların 
ancak misliyle cezalandırılacağı haber 
verilerek (bk. el-Bakara 2 / 194; el-En'âm 
6/160; eş-Şürâ 42/40; Buhâri, "İmân", 
31; Müslim, “İmân”, 205-207) denklik (mis- 
liyet) esasının daha ziyade azap konusun- 
da önem taşıdığına dikkat çekilmiştir. 
Bununla birlikte bazı günahlara kat kat 
ceza verileceği bildirilmişse de bu husus 
cezada denklik esası ile çelişmemekte- 
dir. Zira konu ile ilgili âyetler incelendi- 
ğinde, kendilerine kat kat ceza verile- 
cek kimselerin inkâra veya günahlara ön 
ayak oldukları, bu konuda liderlik yap- 
tıkları, yahut mevkileri itibariyle güzel 
davranışlarda bulunmaları gerekirken 
bunu yapmayıp fiilleriyle diğer insanla- 
ra kötü örnek teşkil ettikleri görülür (bk. 
el-A'râf 7/38; Hüd 11/19-20; el-Ahzâb 
33/30). Söz konusu kişilere kendi fiille- 
riyle birlikte işlenmesine sebep oldukla- 
rı günahlardan dolayı da ceza verilece- 
ğinden denklik prensibi zedelenmiş ol- 
maz (Mâtüridi, Te? vilât, vr. 5224). Âyetler, 
“mükâfat” mânasındaki cezada denkli- 
ğin gerekli olmadığını, güzel bir fiilin en 
az on misliyle mükâfatlandırılacağını, 
hatta bu konuda bir üst sınırın bulun- 
madığını bildirmektedir (el-Bakara 2/ 
261; el-En'âm 6/ 160). Söz konusu fazla- 
lığın kişinin niyet ve ihlâsına bağlı ola- 
rak artabileceği; riya, şirk ve iyilikleri 
başa kakma, maddi karşılık bekleme gi- 
bi durumlar olmadığı takdirde ilâhi mü- 
kâfat ve lutfun sınırsız olabileceği kabul 
edilmektedir (Mâtüridi, a.g.e., vr. 2399- 
2409, 5403; bu görüşü destekleyen Ammâr 
b. Yâsir rivayeti için bk. Müsned, IV, 321). 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : Ca'fer es-Sâdık-Ciltçilik 


Ankara: TDV, 1993. 7. c. (16,559 s.) 
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Cezadaki adalet ve hakkaniyet ise gü- 
nahsız azap olmayacağını, azabın mâsi- 
yeti aşmayacağını, taatlerin de karşılık- 
sız birakılmayacağını ifade eder. 

İyi veya kötü fiil ve davranışlara hem 
dünya hem de âhiret hayatında karşılık 
verilmesinin gerekliliğini naslar haber 
verdiği gibi insan aklı ve vicdanı da bu- 
nu kabul eder. Çünkü Allah'ı inkâr et- 
mek veya O'na ortak koşmak, emirleri- 
ne karşi gelmek ve yaratıklarına zulmet- 
mek gibi suçların cezasız kalması, bu- 
nun yanında yaratana ve yaratılmışlara 
karşı görevlerini yerine getirenlerin mü- 
kâfatlandırılmaması, akli ve vicdani ba- 
kımdan haksızlık telakki edilir. Ancak 
kelâm ekolleri arasında bu hususla ilgili 
olarak farklı görüşler ortaya çıkmıştır. 
Ehl-i sünnet âlimlerine göre Allah'ın kö- 
tü insanları cezalandırmaması, iyileri de 
mükâfatlandırmaması nazari olarak 
mümkünse de naslar bunun aksini ya- 
pacağını haber verdiği için (va'd ve vald) 
O'nun iyi kullarına ceza, kötülere de mü- 
kâfat vereceği kesinleşmiş bulunmak- 
tadır (Eş'ari, s. 71; Mâtüridi, Te?vilât, vr. 
239b, 5403). Kul azap ve mutsuzluk şek- 
lindeki cezayı mutlaka kendi fiiliyle hak 
eder. Cennet ve ebedi saadet niteliğin- 
deki karşılığa yani mükğfata gelince, 
Ehl-i sünnet âlimlerine göre taatleri ne 
kadar çok olursa olsun kişinin cennete 
girmesi ancak Allah'ın lutuf ve keremiy- 
le mümkündür. Başta iman olmak üze- 
re insanın yaptığı iyilikler bu lutfa lâyık 
olmasını sağlar (bk. en-Nisâ 4 / 79; Buhâ- 
ri, “Rikâk", 18; Müslim, “Münâfikin", 71- 
73). Şu halde mümin hem Allah'ın aza- 
bından korkmalı (havf), hem de ilâhi lu- 
tuf ve rahmete mazhar olacağını ümit 
etmelidir (recâ). Mu'tezile âlimleri ise va'd 
ve valid ilkelerinin aksini Allah hakkında 
teorik olarak düşünmenin bile mümkün 
olmayacağını savunmuş, adalet ve hak- 
kaniyet ilkelerine uymayı Allah için vâcib 
görmüşlerdir. Onlara göre kişi azabı da 
mükâfatı da bizzat kendisi hak eder. 
İman ve taat sahibi olarak âhirete inti- 
kal eden sevap ve mükâfata, buna kar- 
şılık imansız veya büyük günah işlediği 
halde tövbe etmeden ölen de ebedi aza- 
ba lâyık olur (Kâdi Abdülcebbâr, s. 503- 
504,611 vd.). 

Sâlih amellerin mükâfatı imansızlık, 
riya, iyilikleri başa kakma ve karşılık is- 
teme ile ortadan kalktığı gibi kötü amel- 
lerin cezası da tövbe, taat ve ibadet, bü- 
yük günahlardan kaçınma, şefaate veya 
ilâhi lutfa nâil olma veya zaruret haliyle 
yok olabilir. İşlenen her suç için ihlâl et- 
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tiği hak ve menfaatin cinsine göre be- 
lirlenmiş çeşitli dünyevi cezalar vardır. 
Suçlu işlediği fiille ayrıca Allah'ın emri- 
ne karşı gelmiş olduğundan cezanın uh- 
revi yönü de önem kazanır. Makbul bir 
tövbe, suçlunun Allah katındaki duru- 
munu iyileştirebileceği gibi suçun uhre- 
vi cezasını da kaldırabilir. Ancak kısas, 
diyet, tazminat gibi kul haklarının ihlâ- 
linden dolayı verilmesi gereken cezalar 
tövbe ile düşmez (geniş bilgi için bk. H. 
Mahmüd Şemrüh, s. 137-152). İslâm âlim- 
leri, işlenen suçlara ait cezaların dünya- 
da uygulanması halinde âhirete yönelik 
cezalarının kalkıp kalkmayacağı konu- 
sunda farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. 
Bununla birlikte dinen suç sayılan bir fi- 
ili işleyen kişi bunun dünyevi cezasını 
gördüğü, ayrıca samimiyetle Allah'a yö- 
nelerek tövbe ettiği takdirde, tövbelerin 
kabul edileceğine dair naslar göz önüne 
alınırsa bu kişinin âhirette bir daha ce- 
zalandırılmaması gerektiği düşünülebi- 
lir. Suçlu samimiyetle tövbe etmediği ve 
araya şefaat gibi bazı faktörler de gir- 
mediği sürece cezadan kurtulamayaca- 
ğı muhakkaktır. Tövbe ettiği halde dün- 
yevi cezadan kaçan veya cezanın kendi- 
sine uygulanmasına imkân bulunmaya- 
nın durumuna gelince, Ehl-i sünnet'in 
kabul ettiği görüşe göre bu kimseden 
kul haklarının düşmesi mümkün görün- 
memekle birlikte sadece Allah'a karşı 
işlediği suç ve günahlardan dolayı töv- 
be ve iyi hal ile affa mazhar olması ümit 
edilebilir (âhiretteki ceza ile ilgili geniş bil- 
gi için bk. AZAP). 
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FIKIH. 1. Tarihi Gelişim, İnsanların 
aile, kabile, aşiret gibi topluluklar halin- 
de yaşayıp henüz devlet ve ceza huku- 
ku telakkisine sahip olmadığı devirlerde 
bile toplumun yapısına bağlı bir cezalan- 
dırma sisteminin bulunduğu, topluluk- 
ların kendi içtimai disiplinlerini ve fertle- 
rin haklarını bu sistem içerisinde koru- 
maya çalıştıkları bilinmektedir. Gerek ilâ- 
hi dinlerin telkininin gerekse insanın se- 
lim fitratının tabii sonucu olarak adam 
öldürme veya yaralama, zina, hırsızlık, 
gasp, eşkıyalık, yerleşik örf ve otoriteye 
karşı gelme gibi temel suçlar, insanlık 
tarihi boyunca her toplumda ve her de- 
virde kamu düzenini ihlâl sayılagelmiş, 
farklı şekillerde de olsa cezalandırılmış 
veya cezalandırılması himaye görmüştür. 
Ancak ilk devirlerde cismani müeyyideler 
ağırlıkta iken bu tür cezalandırmalarda 
giderek azalma görülmüş, iktisadi geliş- 
menin de tesiriyle maddi tazminat, di- 
yet, hapis gibi müeyyideler devreye gir- 
miştir. Yine suç ve cezalarda toplum ya- 
pısına bağlı olarak ilk devirlerde hâkim 
olan kollektif sorumluluk giderek yerini 
şahsi sorumluluğa bırakmış, önceleri fer- 
di, değişken ve takdiri bir mahiyet ar- 
zeden cezalandırma, merkezi otoritenin 
tesisi ve hukuki düşüncenin de etkisiyle 
zamanla objektif, genel, gayri şahsi ve 
mücerret ilkelere bağlanmıştır. İlk dö- 
nemlerde intikam alma ve şahsi uzlaş- 
ma ön planda iken zamanla toplum adı- 
na cezalandırma fikri ve devlet ceza hu- 
kuku telakkisi önem kazanmış, belli ge- 
lişmeler sonucu cezalandırma hakkı or- 
tak otoritenin yani devletin tekeline ve- 
rilmiştir. Ceza hukuku alanındaki bu ta- 
rihi inkişaf Hammurabi kanunları, İbrâ- 
ni, Roma ve Câhiliye hukuku ile İslâm 
hukuku karşılaştırıldığında açıkça görül- 
mektedir. 


A) Yahudi Hukukunda. Tevrat'ta adam 
öldürme veya yaralama, zina, hırsızlık, 
yalancı şahitlik, komşunun malına göz 
dikme, Tanrı'ya, anneye babaya sövme 
ve İtaatsizlik gibi suç ve çirkin fiiller ya- 
saklanmakta (Çıkış, 20/12-17; Tesniye, 
5/16-21), rabbe küfredenin, adam öldü- 
renin, annesine babasına lânet edenin, 
zina edenin, cinsi sapıkların öldürülmesi 
(Çıkış, 21/ 12-17, 22/19; Levililer, 20/ 10- 
21, 24/16, 23), organlara karşı işlenen 
cinayet ve yaralamaların misliyle ceza- 
landırılması (kısas), bazan da maddi taz- 
minatla karşılanması (Çıkış, 21/19, 22- 
24; Levililer, 24/20) hükümleri yer almak- 
ta, mağdura meşrü müdafaa hakkı ta- 
nınmaktadır (Çıkış, 21 / 14). Köle ve câri- 
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yeyi öldüren veya yaralayana kısas uy- 
gulanmayacağı, fakat başka şekillerde 
cezalandırılacağı, ayrıca yaralanan veya 
sakatlanan köle ve câriyenin hür sayıla- 
cağı belirtilmiştir (Çıkış, 21/20, 26-27). 
Hayvanların sebep olduğu cinayetlerde 
hayvan sahibinin kasıt ve ihmali varsa 
kendisine ceza verilmekte (Çıkış, 21 / 29), 
yoksa hayvan cezalandırılmakta, meselâ 
taşlanarak öldürülmektedir (Çıkış, 21/ 
28). Hata ve sebebiyet yoluyla verilen za- 
rarlarda maddi tazminat ödenmesi (Çı- 
kış, 21/33-37), hırsızın çaldığı malın bir- 
kaç katını ödemesi (Çıkış, 22 / 1-5) öngö- 
rülmektedir. 

B) Roma Hukukunda. Avrupa hukukunu 
XVIII. yüzyıla kadar birinci derecede et- 
kileyen, bugün de Batı hukukunun kla- 
sik kaynaklarından sayılan Roma huku- 
kunda başlangıçta şahsi intikam fikri- 
nin ağır bastığı, birçok ağır cezai müey- 
yidenin bulunduğu, mevcut içtimai yapı 
ve tabakaların bu sert cezai müeyyide- 
lerle korunmaya çalışıldığı bilinmekte- 
dir. Ancak On İki Levha Kanunu, teamül- 
den kaynaklanan ağır cezaları hafiflet- 
mede ve maddi tazminat usulünü yer- 
leştirmede önemli rol oynamıştır. Roma 
hukuku on üç asırdan fazla süren uzun 
bir dönemi kapsadığından çeşitli devir- 
lerde olumlu veya olumsuz farklı geliş- 
meler olmuştur. Birinci devir (Quirites 
hukuku devri) Roma hukukunda suçlar 
şahsi suç-amme suçu şeklinde ikiye ay- 
rııyordu. Vatana ihanet, aile reisini öl- 
dürme, büyücülük- sihirbazlık ölümle ce- 
zalandırılır, bir şahsı yaralayan veya sa- 
katlayana kisas uygulanır, anlaşma ha- 
linde ise diyet ödenirdi. Suç üstü yaka- 
lanan hırsız öldürülebilir veya köle sta- 
tüsüne geçirilebilirdi; hırsızlığı sonradan 
ortaya çıkarsa çaldığı malın iki katı öde- 
tilirdi. Borcunu ödemeyen borçlunun, as- 
ker kaçağının ve mahkümların köleleş- 
tirilmesi yaygındı. Köleler hak sahibi (in- 
san) değil hak konusu sayıldığından on- 
lara karşı işlenen suçlar mala karşı ya- 
pılan saldırı olarak değerlendirilir, suç 
işleyen köleler ise hürlere oranla çok sert 
cezalandırılırdı. Köleler olur olmaz se- 
beplerle ölüme mahküm edilebilir, efen- 
dileri veya suçların bilinmeyen failleri 
adına cezalandırılabilirdi. Roma hukuku 
asırlar süren uygulama seyri, idareci ve 
hukukçuların katkıları ile laik bir yapı 
çerçevesinde merhale merhale yumuşa- 
tılarak geliştirilmiş ve ileriki asırlarda 
Avrupa ceza hukukuna önemli ölçüde 
kaynaklık etmiştir. 


C) İslâm Öncesi Arap Toplumunda. Bil- 
hassa Mekke'de şehir devletine geçişin 
ilk işaretleri mevcut olmakla birlikte İs- 
lâm öncesi dönemin Kuzey Arabistan'ın- 
da genelde aile ve kabile birliğine dayalı 
bir toplum tarzı hâkimdi. Merkezi bir 
otorite bulunmayışının tabii sonucu ola- 
rak suçların belirlenmesi ve cezalandırıl- 
masında geleneklerin, kollektif sorumlu- 
luğun, şahsi intikam ve mali uzlaşma sis- 
teminin, kabile büyüklerinin ve hakem- 
lerin otoritesine önemli roller veriliyor- 
du. Güney Arabistan'da ise (Yemen) ka- 
bile birliği, örf ve âdetler önem taşımak- 
la birlikte uzun geçmişi olan bir devlet 
geleneğinin etkisiyle bazı suç ve cezala- 
rın takdirinde ve infazında devlet baş- 
kanının büyük yetkilere sahip olduğu gö- 
rülmektedir. Araplar'ın merkezi bir oto- 
rite altında toplanmaları ve cezaların 
devlet tekeline alınması Hz. Peygamber 
ile gerçekleşmeye başlamıştır. 

Suç ve cezanın şekli toplumun hayat 
tarzıyla ve değerleriyle yakından ilgili 
olup Câhiliye Arapları arasında en yay- 
gın suçlar adam öldürme, yol kesme ve 
eşkıyalık, hırsızlık, zina, kabile disiplini- 
ni ve geleneklerini ihlâl gibi suçlardı. 
Cezalar da genelde öldürme, kan bede- 
li ödetme, dayak, hapis, sürgün, kabile 
himayesinden çıkarma gibi müeyyideler- 
di. Ancak gerek insanların hür ve köle 
şeklinde iki ana gruba ayrılması, şahıs- 
ların ve kabilelerin farklı sosyal mevki- 
lere sahip bulunması, gerekse kabile bir- 
liğinin, örf ve âdetlerin ön planda olup 
kollektif sorumluluğun belli ölçüde de- 
vam etmesi sebebiyle cezalandırmada 
eşitsizlik, aşırılık veya düzensizlik olabi- 
liyor, köle ve kadınlar efendileri ve ko- 
calarının yerine, suçsuz kimseler de ka- 
bileleri adına cezalandırılabiliyor, bazan 
hayvan ve cansız eşya sorumlu tutula- 
biliyordu. 


Zina, bütün ilâhi dinlerde ve selim fit- 
ratını yitirmemiş toplumlarda olduğu gi- 
bi Câhiliye Arapları arasında da çirkin 
bir fiil ve ağır bir suç sayılır, bu fiili işle- 
yen hür kimse ölümle cezalandırılırdı. 
Nitekim Hz. Peygamber, Mekke'nin fet- 
hinde yeni müslüman olan Hind bint Ut- 
be'den diğer hususların yanı sıra “zi- 
na da etmemek” üzere biat aldığında 
Hind'in, “Hür bir kadın zina edebilir mi?” 
demek suretiyle hayretlerini bildirmesi 
(İbn Abdülber, IV, 411) bu anlayışın sonu- 
cudur. Adam öldürme suçu, kesin bir ayı- 
rım olmamakla birlikte çok defa kasten 
ve hataen olmak üzere ikili bir ayırıma 
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tâbi tutulur, kasten adam öldüren öldü- 
rülürdü. Söz konusu suçta ihmal, niyet, 
sâik, hata ve sebep olmanın (tesebbüb) 
devreye girmesi ve ayrıntılı bir suç te- 
orisinin geliştirilmesi İslâmi dönemde 
mümkün olmuştur. Bütün Sâmi kavim- 
lerde bilinen, Roma ve İbrâni hukukun- 
da da mevcut olan kısas ilkesi Araplar 
arasında da hâkimdi. Ancak hür kim- 
senin bir köleyi öldürmesi halinde köle- 
nin ailesi veya sahibi kısas isteyemez, 
hür şahsa göre yarım diyetle veya be- 
delle yetinirdi. Efendinin kölesini, baba- 
nın çocuğunu, kocanın karısını öldürme- 
si de kismen müsamaha görürdü. Aile 
veya kabile içi cinayetlerde ihtilâf genel- 
de kabile ileri gelenlerinin örf ve âdete 
göre yapacağı hakemlik ve müdahale ile, 
çok defa mali uzlaşma yoluyla giderilir- 
di. Katil ile maktulün ayrı kabilelerden 
olması durumunda ise kısası uygulaya- 
cak ortak ve merkezi bir otorite mevcut 
olmadığından artık kabilenin sahip çık- 
tığı veya hedef olduğu kollektif bir so- 
rumluluk kendini gösterir, ihtilâf şahıs- 
ları aşarak kabileler arası bir problem 
haline gelirdi. Güney Arabistan'da da ka- 
til kısas yoluyla öldürülmekle birlikte ce- 
zayı uygulamada melikin aktif rol oyna- 
dığı, hatta belli durumlarda kabile örf- 
lerini de göz önünde bulundurarak kı- 
sas yerine başka ceza verebildiği görül- 
mektedir. Yine Güney Arabistan'da mak- 
tulün hakkını arama onun yakınlarının 
değil melikin vazifesi olarak gözükmek- 
te, bilhassa hataen adam öldürmelerde 
melikin önemli bir takdir hakkı bulun- 
maktadır. Kısas uygulamasında mevcut 
dengesizlik diyeti ödemede de görülür. 
Câhiliye Arapları arasında normalde on 
deve olan diyet, öldürülen şahsın cinsi- 
yetine, sosyal mevkiine, kabilesine göre 
daha az veya daha çok olabiliyordu. Gü- 
ney Arabistan'da ise diyet miktarı ge- 
nelde melikin takdirine bağlıydı. Ancak 
bu takdirde kabile örflerinin de önemli 
rolü bulunmaktaydı. 


Câhiliye Arapları hırsızlığı suç ve ayıp 
saymakla birlikte bununla kabile fertle- 
rine, dost kabilelere, mâbedlere ve am- 
meye ait malın çalınmasını kastederler, 
diğer kabilelerden çalınan malı ise ga- 
nimet sayarlardı. İslâm öncesi dönem- 
de Mekke'de bazı münferit olaylarda hır- 
sızın elinin kesildiği bilinmekle birlikte 
bu uygulamanın fazla uzun bir geçmişi- 
nin olmadığı, hatta hırsızlık için el kes- 
me cezasını ilk koyanın Abdülmuttalib 
veya Velid b. Mugire olduğu rivayetleri 
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mevcuttur. Câhiliye Arapları'nda, İbrâni 


ve Roma hukuklarında görüldüğü üzere 
suç üstü yakalanan hırsızın sürekli veya 
belli bir süre için köle statüsünde tutul- 
ması gibi bir cezaya rastlanmamakta- 
dır; ancak hırsıza çaldığının birkaç katı 
ödetilmekteydi. Çok yaygın olmamakla 
birlikte yol kesme ve eşkıyalık suçlarını 
işleyenlerin asılarak öldürüldüğü de bi- 
linmektedir. 

Câhiliye Arapları arasında en yaygın 
ceza şekilleri öldürme, hapis, dayak, ka- 
bilenin himayesinden çıkarma ve sür- 
gündü. Araplar ölüm cezasını genelde 
kılıçla infaz ederlerdi. Bazı münferit olay- 
larda mızrakla öldürme, ağaca germe 
(salb), taşlayarak öldürme (recm), iple 
boğma ve asma, işkence ile öldürme 
(müsle) şeklindeki infazlara da rastlan- 
maktadır. İran ve Bizans'ta sık olarak 
görülen toplu sürgün ve göç ettirme (teh- 
cir) cezasına Araplar'da da rastlanmak- 
tadır. Bilhassa Güney Arabistan'da is- 
yankâr kabileler toplu göçe tâbi tutulur- 
du. Suç işlemekte ısrar eden ve kabile- 
sini devamlı olarak sıkıntıya sokan suç- 
lu bazan kabilenin ortak korumasından 
çıkarılır (tard ve hal") ve bu durum diğer 
kabilelere duyurulurdu. Belli durumlar- 
da katilin yakınlarının diyet borcuna iş- 
tirak ettirilmesi (âkıle*”) veya faili meçhul 
cinayetlerde maktulün bulunduğu ma- 
halle halkina diyetin ödettirilmesi (kasâ- 
me”) usulleri, Câhiliye Arapları arasında 
hem kollektif sorumluluğun bir ifadesi, 
hem de mağdurun diyetinin ödenmesi- 
nin teminatı olarak yaygın bir uygula- 
maya sahipti. Câhiliye Arapları arasında 
dayak (celde) cezası daha çok aile veya 
kabile büyüklerinin fertleri terbiye için 
kullandığı, bazan da mâbede veya ida- 
reye olan borcunu ifa etmeyen kimse- 
ye uygulanan bir ceza şekliydi. Suçluyu 
teşhir için alnının üstündeki saçını kazı- 
ma da ceza şekillerinden biriydi. 


2. İslâm Hukukunda Ceza. İslâmiyet, HZ. 
Âdem'le başlayan ilâhi tebliğin son hal- 
kası ve bütün mahlükat için rahmet di- 
ni olmasının tabii sonucu olarak dünya 
ile âhiret, fert ile toplum, iman -ibadet- 
ahlâk ile hukuk arasında denge ve bü- 
tünlük kurmuş, ferdin yaratanı ile mü- 
nasebetlerinin yanı sıra içtimai müna- 
sebetleri de ana hatlarıyla ele alıp tan- 
zim ve ıslah etmiş, çok defa genel, ge- 
rektiğinde de özel ilke ve hükümlerle iç- 
timai, iktisadi ve hukuki hayatı geliştir- 
meyi ve korumayı hedef almıştır. Câhili- 
ye devri Arap toplumu da dahil kendin- 
den önceki ilâhi din ve hukuk düzenle- 


472 


iye Diyanet Va 


rinde cezalandırma ile ilgili mevcut aşı- 
rilik ve dengesizlikleri kaldırmış, suçla- 
rın önlenmesinde dini ve ahlâki zemini, 
ferdi mesuliyet duygusunu ön plana çi- 
karmış, formel adalet yerine hakkaniyet 
esasına dayalı bir uygulamayı gündeme 
getirmiş, niyet, kasıt ve sâiki devreye 
sokmuş, belli suçlar için de mâkul, tat- 
minkâr, önleyici ve uslandırıcı cezai mü- 
eyyideler koymuştur. Böylece tarihi se- 
yir içerisinde devam edegelen ilâhi din- 
ler, insani değerler ve toplumlar arasın- 
da bütünlüğü kurmayı ve korumayı he- 
def almıştır. İslâm ceza hukuku, İslâmi- 
yet'in hem bütünlüğünün hem de bü- 
tünleyiciliğinin bir parçası ve bu alanda- 
ki gayesini gerçekleştirmenin vasıtala- 
rından biri durumundadır. 

İslâm dininin ana kaynağı olan Kur'an 
ve Sünnet İslâm ceza hukukunun da as- 
li kaynağı olup bu alandaki temel pren- 
sipleri ve amaçları belirler. İslâm hukuk- 
çuları ve hukuk ekolleri ise bu esas ve 
amaçların günlük hayata uygulanma tarz 
ve şartlarıyla ilgili hukuki yorum ve ay- 
rıntıyı geliştirerek kendi devir ve toplum- 
larının problemlerini bu çerçevede çöz- 
meye çalışmışlardır. Bu sebeple İslâm 
ceza hukukunun klasik yapısı Kur'an, 
Sünnet ve İslâm hukukçularının ictihad- 
ları şeklinde hiyerarşik üç merhalede 
oluşmuştur. 

Kur'an ve Sünnet'in belirlediği ceza- 
lar netice itibariyle İslâm'ın muhafaza- 
sını esas aldığı beş temel değerin yani 
akıl, din, can, ırz ve malın korunmasını, 
insanların genel ve özel yararını bir den- 
ge içinde gözetmeyi hedef alır. Bu ceza- 
lar, İslâm'ın kötülüğü önleyip iyiliği hâ- 
kim kılma ilke ve gayretinin bir parçası- 
dır. Ancak İslâm dini suçun işlenmesi- 
nin en aza ineceği bir hayat ve toplum 
tarzı kurmaya, kötülüğün işlenmesini ve 
aleniyet kazanmasını önlemeye daha çok 
önem verir. Bu sebeple de getirdiği dini 
ve ahlâki sistem, işlenen suçun cezalan- 
dırılmasından çok o suçu işlemeyi ko- 
laylaştıran sebepleri ortadan kaldırma- 
yı hedef alır. Cezalar ise hukuki planda 
zecri tedbirlerdir. Cezalandırma amaç 
değil, İslâm'ın hedef aldığı gayelerin ger- 
çekleşmesi ve korunmasında son çare 
olarak başvurulan bir araçtır. Şer'i ceza- 
ların iman ve ahlâk esaslarından ve Me- 
dine İslâm toplumunun teşekkülünden 
sonra vazedilmesinin sebebi de budur. 

Cezalandırmanın amacı, genelde su- 
çun aleniyetine ve yayılmasına engel ola- 
rak içtimai vicdanı ve yapıyı korumak, 
özelde ise suçu önlemek, suçluyu te'dib 


ve islah etmektir. Bundan dolayı suçlu- 
ya verilecek ceza toplumun hukukunu ve 
ortak değerlerini koruyacak, suçun iş- 
lenmesine ve tekrarına engel olacak, suç- 
luyu uslandıracak, mâşeri vicdanı tatmin 
edip mağdurun intikam hissini dindire- 
cek miktar ve şekilde olmalıdır. Bu çer- 
çeve içinde verilen ceza ilâhi adalet ve 
rahmetin bir parçasını oluşturur. Nite- 
kim Kur'an'ın kısasta hayat olduğunu bil- 
dirmesi (el-Bakara 2/ 179), Hz. Peygam- 
ber'in de Allah'ın koyduğu cezalardan 
birinin infazının yeryüzüne kırk sabah 
yağmur yağmasından daha hayırlı oldu- 
ğunu haber vermesi (İbn Mâce, “Hudüd", 
3) bu anlamdadır. İnsanların suçluya acı- 
mada veya onu cezalandırmada aşırılı- 
ğa kaçmaması ve mevcut şartlardan et- 
kilenmemesi için kanun koyucu (şâri'), 
toplumun ve mağdurun hukukunu bi- 
rinci derecede ilgilendiren had ve kısas 
cezalarını naslarla belirlemiştir. Kur'ân-ı 
Kerim'de zina edenlere 100 sopa vurul- 
ması emredildikten sonra, “Allah'ın di- 
ni -hükmünü infaz- konusunda suçluya 
karşı merhametli davranmayın” (en-Nür 
24 / 2) denilmesi, olayı sadece suçlu açı- 
sından değerlendirmenin yanlış olduğu- 
na işaret eder. 

Bir suçun işlenmesi sadece Allah'a 
karşı itaatsizlik değil aynı zamanda top- 
luma karşı bir saldırı ve haksızlıktır. Ni- 
tekim Kur'an, haksız yere bir kimseyi 
öldürenin bütün insanları öldürmüş gibi 
olacağını beyan etmekle (el-Mâide 5/32) 
suçun kamuoyunda ve vicdanlarda açtı- 
ğı derin yaraya işaret etmiştir. Özellikle 
haddi gerektiren suçların hemen ifşa 
edilmemesinin istenmesi, ancak belli bir 
aleniyet kazandıktan sonra cezalandırıl- 
ması cihetine gidilmesi biraz da bu se- 
bepledir. Cezalar genelde suçlunun dün- 
yada birtakım ferdi ve içtimai hakları 
ihlâl etmesinin karşılığıdır. Suçlunun bu 
fiiliyle aynı zamanda Allah'ın emrine de 
karşı gelmiş olması hususu daha çok 
uhrevi cezanın konusuna girmekte, bu 
da kul hakkı hariç ancak tövbe veya Al- 
lah'ın affı ile sâkıt olabilmektedir. Bu 
bakımdan infaz edilen cezanın suçlu için 
mağfiret vesilesi ve kefâret olacağını bil- 
diren hadisleri (Buhâri, “Hudûd”, 8, 14; 
Tirmizi, “Hudüd", 12), kişinin suçunu ken- 
diliğinden itiraf edip gerçek anlamda 
tövbe etmesi şeklinde yorumlayan gö- 
rüş daha isabetli görünmektedir. 

İslâm dini, şahsi hakların ağır bastığı 
cezalar da dahil olmak üzere cezalan- 
dırmayı devlete ait bir hak ve görev kıl- 
makla hem devlet ceza hukuku fikrini 
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tesis etmiş, hem de kısasın infazında, di- 
yette ve hadleri uygulamada düzensizlik- 
leri, haksızlık ve aşırılığı, eşitsizliği ve şah- 
si düşmanlıkları ortadan kaldırarak ceza- 
landırmayı kanuni, genel ve âdil esaslara 
bağlamıştır. Cezalandırma devletin hâki- 
miyetiyle yakından ilgili olduğu içindir ki 
İslâm'ın ilk devirlerinde temel cezaların 
infazı devlet başkanının, bölge valisinin 
veya fevkalâde yetkili mahkemelerin, tâli 
derecedeki cezaların infazı ise normal 
mahkemelerin yetkisinde bulunuyordu. 
Cezanın caydırıcılığı ve önleyiciliği ka- 
dar ıslah edici ve eğitici olması da önem- 
lidir. Meselâ hapishanelerde mahküm- 
ların, suç çeşitlerine ve durumlarına gö- 
re ayrı bölümlere konması tedbirine ilk 
devirlerden itibaren rastlanmakta olup 
halifeler de konuya ayrı bir önem ver- 
mişlerdir. Kadına sürgün cezası uygu- 
lanmayacağı görüşünü benimseyenler 
de onun başıboş kalıp ahlâken daha da 
bozulmasını önlemeyi amaçlamışlardır. 


A) Cezaların Tasnifi ve Çeşitleri. İslâm 
hukukunda cezai müeyyideler çeşitli yön- 
lerden farklı ayırımlara tâbi tutulabilir. 
Hedef aldıkları hak ve menfaatlerin ma- 
hiyetleri itibariyle cezalar hayata, bede- 
ne, şahsiyete, mal varlığına veya ferdin 
temel hak ve hürriyetlerine ilişkin ola- 
bilir. Suçun doğrudan doğruya karşılığı 
olan cezaya “asli ceza” denilir. Bu cezayı 
infaz imkânı olmayınca onun yerine ge- 
çen “bedel ceza"dan veya asli cezaya ilâ- 
ve olarak verilebilen “ek ceza"dan söz 
edilir. Suçun ihlâl ettiği hakkın, diğer bir 
ifadeyle cezanın infazında hâkim olan 
hakkın mahiyetine göre cezalar Allah - 
toplum hakkına taalluk eden cezalar, 
şahsi haklarla ilgili cezalar, her iki hak- 
kın da bulunduğu cezalar şeklinde üçlü 
bir ayırıma tâbi tutulabilir. Bununla bir- 
likte cezaların en çok bilinen tasnifi, şâ- 
ri tarafından belirlenip belirlenmediği- 
ne göre yapılan ve suçun çeşidini de dik- 
kate alan aşağıdaki ayırımdır: 

a) Had. Allah hakkı yani toplumun hak- 
kı olarak yerine getirilmesi gerekli, mik- 
tar ve keyfiyeti belirli ve sınırlı cezai mü- 
eyyidedir. Kur'an'da bu grupta dört ce- 
zadan bahsedilir. Bunlar zina edene 100, 
iffetli bir kadına zina iftirasında bulu- 
nana seksen sopa (celde) vurulması ve 
ayrıca şahitliğinin kabul edilmemesi (en- 
Nür 24/2, 4-5), hırsızın elinin kesilmesi 
(el-Mâide 5 / 38), silâhlı gasp, yol kesme 
ve eşkıyalık gibi anarşik suçları işleyen- 
lerin öldürülmesi, asılması, el ve ayakla- 
rının çapraz kesilmesi veya sürgün edil- 
mesi (el-Mâide 5 /33-34) cezalarıdır. Zi- 


na eden kimsenin bekâr olması halinde 
100 sopa, evli olması durumunda taşla- 
narak öldürülme (recm) cezasına çarptı- 
rılması şeklindeki ayırım ile zina eden 
bekârın ayrıca belli bir müddet sürgün 
edilmesi (Buhâri, “Hudüd", 21, 30-32; Ebü 
Dâvüd, “Hudüd", 23-25), şarap içene, sa- 
yısı tartışmalı olmakla birlikte sopa vu- 
rulması (Buhâri, "Hludüd", 2-4; Ebü Då- 
vüd, “Hudüd", 36), irtidad edenin öldü- 
rülmesi (Ebü Dâvüd, “Hudüd”, 1; Şevkâ- 
ni, VII, 216 vd.) cezaları ise Hz. Peygam- 
ber'in emir ve uygulamaları ile sabit ol- 
muş, sonraki asırlarda da bu şekilde uy- 
gulanmıştır. Ancak zina eden bekâra ve- 
rilecek sürgün cezası Ebü Hanife'ye gö- 
re sabit bir ceza (had) olmayıp devletin 
uygun görmesi halinde verilebilen bir 
cezadır. Ayrıca hadisle sabit olan mürte- 
din öldürülmesi cezasının o günkü şartla- 
rın gerektirdiği siyasi-idari bir ceza ola- 
rak değerlendirilmesi de mümkündür. 
Nitekim bazı hukukçular bu cezanın had 
değil ta'zir cezası olduğunu ve bu ceza- 
yı uyguladığı durumlarda Hz. Peygam- 
ber'in bir devlet başkanı sıfatıyla takdir 
hakkını kullandığını ileri sürmektedirler 
(Avvâ, s. 161-164). Klasik kaynakların bir 
kısmında da ölüm ile cezalandırıldığı be- 
lirtilmekle birlikte irtidadın haddi gerek- 
tiren suçlar bölümünde sayılmadığı ve 
müstakil olarak ele alındığı görülmek- 
tedir (meselâ bk. Kudüri, HI, 181-213; IV, 
148-149). İslâm hukukçularının isyan ve 
ihtilâl (bağy) suçunu ve buna uygulana- 
cak cezai müeyyideyi de had cezası ola- 
rak adlandırmaları aynı şekilde yorum- 
lanabilir (ayrıca bk. HAD). 

Kur'an'da ayrıca “açık kötülük” (zina) 
yapan kadınların, dört şahidin de bu- 
lunması halinde, ölünceye veya Allah on- 
lar için bir yol gösterinceye kadar eve 
hapsedilmesi, fuhuş yapan erkeklere ezi- 
yet edilmesi, tövbe edip uslanırlarsa ezi- 
yetten vazgeçilmesi emredilmekteyse de 
(en-Nisâ 4 / 15-16) hukukçuların çoğun- 
luğu, bu cezai müeyyidelerin zina eden- 
ler hakkında daha sonra nâzil olan cel- 
de âyetiyle (en-Nür 24/2) ve sünnetin 
evliler için getirdiği recm cezasıyla nes- 
hedildiği görüşündedir. Buna karşılık 
âyetlerin sevici kadınlar ve livâta yapan 
erkekler hakkında nâzil olup hükümle- 
rinin devam ettiği görüşü de mevcuttur. 


b) Kısas. Kasten yaralama, sakat birak- 
ma ve öldürme olaylarında suçlunun, İş- 
lediği fiile denk bir ceza ile cezalandırıl- 
ması ilkesine kısas denir. Kısas canda 
(kısâs fi'n-nefs) ve uzuvda (kısâs mâ dü- 
ne'n-nefs, kısâs fi'l-etrâf) olmak üzere iki 


CEZA 


bölüme ayrılmakta olup her iki şekli de 
Kur'an'da düzenlenmiştir. Kur'ân-ı Kerim 
kısasın farz kılındığını ve kısasta hayat 
olduğunu (el-Bakara 2/ 178-179), Tevrat'- 
ta da kısasın emredildiğini (el-Mâide 5 / 
45), adam öldürmede maktulün velisine 
kısası isteme yetkisi verildiğini (el-İsrâ 
17/33), maktulün velisi tarafından kati- 
lin affedilmesi halinde (el-Bakara 2 / 178) 
veya hataen adam öldürmelerde (en-Ni- 
sâ 4/ 92) diyet ödeneceğini belirtmekte- 
dir. Yine Kur'an, kasten adam öldüre- 
nin âhirette de uzun süre cehennem aza- 
bi ile cezalandırılacağını (en-Nisâ 4 / 93), 
hataen adam öldürenin kefâret olarak 
diyetten başka bir mümin köleyi âzat 
etmesi gerektiğini (en-Nisâ 4 / 92) bildir- 
mektedir. Cinayetlerde kısas asli ceza, 
diyet ise bedel ceza yani bir nevi tazmi- 
nattır. Kefâret cezai yönü de olan ek bir 
yükümlülüktür. Hadiste ayrıca, vârisi ol- 
duğu kişiyi öldüren kimsenin mirastan 
mahrum olacağı hükmü ek bir ceza ola- 
rak getirilmiştir (Tirmizi, “Ferâ”iz", 17). 
Kısas ve diyet şahsi hakların hâkim ol- 
duğu cezalardır. Kur'ân-ı Kerim, adam 
öldürme ve yaralamada kasıt ve hata ayı- 
rımı yapıp kısas ve diyet istemeyi mağ- 
dur için hak, infazı da toplum için gö- 
rev, ayrıca diyeti kolaylık, affı da rahmet 
olarak takdim edip insan hayatını her 
yönüyle koruma altına almış; hem âdil, 
kalıcı, tatminkâr ve düzenli bir hukuki 
ilke ve uygulama getirmiş, hem de bu- 
nun dayanacağı dini ve ahlâki bir zemin 
ve esas oluşturmuştur (ayrıca bk. DİYET; 
KISAS). 

c) Ta'zir. Had ve kısas cezası dışında 
kalan, yani naslarla belirlenmemiş olup 
takdir ve tayini kanun koyucuya bırakıl- 
mış bulunan cezalardır. Kur'an ve Sünnet 
temel bazı suçlar için zaruri ve sınırlı öl- 
çüde cezai müeyyide getirmiş olduğun- 
dan genelde dini ve ahlâki esasların ko- 
runması, hukuk düzeninin ve içtimai di- 
siplinin ihlâlinin önlenmesi, gerekiyorsa 
bunu sağlayacak cezai tedbir ve müey- 
yidelerin geliştirilip uygulanması, müs- 
lüman toplumların kendi devir ve şart- 
ları içinde takdir ve tayin edecekleri bir 
husus olup devlete bu yönde geniş bir 
görev ve yetki alanı bırakılmıştır. Haddi 
gerektiren suçların dışında kalan fiille- 
rin ne derece suç olduğu ve hangi tür 
müeyyide ile cezalandırılacağı İslâm'ın 
genel ilke ve gayeleri doğrultusunda be- 
lirlenir ve uygulanır. İslâm hukukçuları 
bu grup cezaların ölüm, celde, hapis, sür- 
gün, kınama, tehdit, nasihat, tazmin ve 
mali ceza şeklinde verilebileceğini kabul 
ederler. Ancak hangi suç için hangi ce- 
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zanın uygulanacağı ve bunun Üst sınırı- 
nın ne olacağı, ta'ziren ölüm cezasının 
cevazı gibi konularda farklı görüşler var- 
dır (bk. TA“ZİR). 

B) Cezai Müeyyide Nevileri. İslâm hu- 
kukunda suçun çeşidine ve derecesine, 
suçlunun durumuna göre değişen farklı 
cezai müeyyideler vardır. Belli başlı ce- 
zai müeyyideler olarak ölüm, uzuvda kı- 
sas, el kesme, celde, hapis, sürgün, kefâ- 
ret, mali ceza ve tazmin, mirastan mah- 
rumiyet gibi cezalar, ayrıca şahitliğin ka- 
bul edilmemesi, azar, tehdit, teşhir gibi 
şahsiyete ve sosyal itibara yönelik ceza 
nevileri de sayılabilir. 


a) Ölüm Cezası. Ancak belli ağırlıktaki 
suçlar için söz konusu olup bunlar da 
temelde kasten adam öldürme, evlinin 
zinası ve irtidad suçlarıdır. Nitekim Hz. 
Peygamber, kelime-i şehâdet getiren bir 
müslümanın ancak bu üç sebeple öldü- 
rülebileceğini belirtmiştir (Buhâri, “Diyât", 
6; Ebü Dâvüd, “Hudüd", 1). Kur'an'da Al- 
lah ve Resülü'ne karşı savaş açıp yeryü- 
zünde bozgunculuk yapanlara uygula- 
nacak cezalar arasında “öldürülmeleri 
ve asılmaları" da sayılmaktadır (el-Mâ- 
ide 5/33). İslâm hukukçuları bu âyette, 
mürtedlerden veya devlete karşı isyan 
edenlerden ziyade yol kesip adam öldü- 
ren, silâhlı gaspta bulunan eşkıyanın 
kastedildiği görüşündedir. Âyette zikre- 
dilen “öldürme” adam öldürmenin, “asa- 
rak öldürme” ise adam öldürüp silâhlı 
gaspta bulunmanın ağırlaştırılmış cezai 
müeyyidesidir. Devlete karşı isyan eden- 
lerin bu âyetin kapsamında düşünülme- 
yip bunların hareketinin daha çok iki 
müslüman grubun çatışması şeklinde 
telakki edilmesi ve ilgili âyetin de (el-Hu- 
curât 49 / 9) işaretiyle Allah'ın hükmüne 
boyun eğinceye kadar onlarla savaşılma- 
sı, fakat kendilerine mürted, müşrik ve 
eşkiya muamelesi yapılmaması yönün- 
deki müsamahalı kanaatte devrin siyasi 
gelişmelerinin, yönetici ve isyankârların 
konumlarının etkisi de vardır. İsyankâr- 
lara uygulanabilecek ölüm cezası, mü- 
cerret isyanlarının değil adam öldürmüş 
olmalarının cezası görünümündedir. Bu 
sayılanların dışında kalan diğer suçlara 
gerektiğinde siyaset, kamu yararı gibi 
gerekçelerle ölüm cezasının verilip veri- 
lemeyeceği veya mürtede verilen ölüm 
cezasının o devrin şartlarının gerektir- 
diği siyasi -idari bir ceza sayılıp sayılama- 
yacağı hususu tartışmalıdır. Hz. Peygam- 
ber'in yukarıdaki üç sebep dışında da 
ölüm cezasını uygulattığı, meselâ hay- 
vanla veya hemcinsiyle ilişki kuran cinsi 


sapıkların, müslümanlar arasında fitne 
ve fesada yol açanların, mahremiyle ev- 
lenenlerin, sihirbazların, suç işlemekte 
ısrar edip ceza ile uslanmayan hırsızın 
ve şarap içenin belli bir tekerrürden son- 
ra öldürülmesini emrettiği rivayetleri var- 
dır (Ebü Dâvüd, "Hudüd", 2, 20, 29, 30, 37; 
Şevkâni, VI, 130-133, 165-166, 199-200, 
213-214). Bundan hareketle İslâm hu- 
kukçularının çoğunluğu, belli ağırlıktaki 
suçlarda devlete had ve kısas dışında 
ölüm cezası verme hakkı tanımakta, ay- 
rıca fikirlerinin propagandasını yapan 
bid'atçının ve zındığın, düşman lehine ca- 
susluk yapan müslümanın öldürülme- 
sinin cevazını tartışmaktadırlar. Ancak 
devlete bu yönde genel bir takdir yetki- 
si tanımaktan kaçınarak örnek suç ne- 
vileri üzerinde ölüm cezasının cevazını 
ayrı ayrı tartışmaları, bu cezanın sınır- 
lanması, keyfiliğin ve zulmün önlenmesi 
yönündeki gayret ve temayülleriyle açık- 
lanabilir. 

b) Uzuvda Kısas. Kur'an'ın birkaç uzvu 
örnek olarak zikredip (el-Mâide 5/45) 
koyduğu ilkenin tabii gereği ve kısas ce- 
zasının bir bölümüdür. Diğer bir bedeni 
ceza şekli olan el kesme hırsızlık suçu- 
nun, el ve ayakların çapraz kesilmesi ise 
eşkıyalık ve anarşi suçunun cezası ola- 
rak Kur'an'da öngörülmüştür (el-Mâide 
5/38, 33). 

c) Celde. Haddi gerektiren suçlardan 
bekâr olanın zinası ile zina iftirası ve şa- 
rap içme suçlarında sabit sayıda (100- 
80) uygulanan bir cezadır. Ayrıca ta'zir 
suçlarında da hâkimin takdirine bağlı 
olarak celde cezası verilebilir. 

d) Hapis. Hürriyeti kısıtlayıcı cezaların 
başında gelen hapis, İslâm dönemi Arap 
cemiyetinde pek yaygın olmamakla bir- 
likte eski medeniyetlerde ve yerleşik top- 
lumlarda bilinmekte ve uygulanmaktay- 
dı. Bir suçun araştırılması sırasında sa- 
nığın kaçmasını önleme veya borçluyu 
ifaya zorlama maksadıyla bir baskı un- 
suru olarak uygulanan ihtiyati hapse (tu- 
tuklama) Hz. Peygamber devrinde de 
rastlanmaktadır. Suçu kesinleşen failin 
hapsedilmesine gelince, Hz. Peygamber 
ve Ebü Bekir devirlerinde bu yönde bir 
uygulamanın olmadığı, bu dönemde Me- 
dine'de özel bir hapishanenin bulunma- 
dığı rivayetleri vardır. Ancak Kur'ân-ı Ke- 
rim, geçmiş kavimlerdeki hapis cezasın- 
dan bahsetmesinin yanı sıra (Yüsuf 12/ 
75-76) açık kötülük (zina) yapan kadın- 
ların evde hapsedilmesini emretmekte 
(en-Nisâ 4 / 15-16), böylece hapsin de ih- 
tiyati bir tedbir veya cezai bir müeyyide 


olarak kullanılabileceğine işaret etmek- 
tedir. Halife Hz. Ömer'in Mekke'de Saf- 
vân b. Ümeyye'ye ait bir evi satın alıp 
hapishane olarak kullandığı ve bunun İs- 
lâm'da ilk hapishane olduğu bildirilir. 
Hz. Ali de Küfe'de “Nâfi” adını verdiği 
bir hapishane yaptırmış, mahkümların 
bundan kaçması üzerine “Muhayyes” adı- 
nı verdiği daha muhkem bir hapishane 
inşa ettirmiştir. Hapis cezası İslâm hu- 
kukçuları tarafından genelde olumlu kar- 
şılanmakta, bazı suçlar için eğitici ve ıs- 
lah edici bir tedbir olarak görülmekte, 
bu konuda kanun koyucuya veya mah- 
kemeye geniş bir takdir hakkı tanınmak- 
tadır. 

e) Sürgün. Yol kesip eşkıyalık yapanlara 
uygulanacak ek bir ceza veya bu grup- 
taki en hafif suçun cezası olarak Kur'an'- 
da zikredilmekte (el-Mâide 5/33), hadis- 
te de zina eden bekârlar için bir yıllık 
sürgün cezasından bahsedilmektedir (Bu- 
hâri, “Hudüd”, 32). Ayrıca sürgün cezası 
amme menfaatini temin maksadıyla ve- 
rilebilir. Nitekim Hz. Peygamber kadınlı- 
ğa özenen bir erkeği (Ebü Dâvüd, “Edeb”, 
61), Hz. Ömer de çevresindeki kadınları 
fitneye düşüren bir genci Medine dışına 
sürmüştür. Ancak ilk devirden itibaren 
İslâm hukukçuları sürgünden maksadın 
genelde suçluyu toplumdan tecrit oldu- 
ğunu, bu gayenin hapis cezası ile de ger- 
çekleşebileceğini ileri sürerek sürgün ce- 
zası yerine hapis cezasının da verilebile- 
ceğini belirtmişlerdir. 

f) Kefâret. Hataen adam öldürme, ye- 
mini ve orucu bozma, ihram yasaklarına 
uymama, zıhâr” yemini gibi durumlarda 
emredilmekle birlikte bir ceza olmaktan 
çok iyi niyetli fakat hatalı müslümanın 
eğitimi, kölelerin hürriyete kavuşturulma- 
sı, sosyal dayanışmanın gerçekleşmesi 
gibi çok maksatlı, ibadet yönü ağır ba- 
san bedeni ve mali bir mükellefiyettir. 

g) Mali Ceza. Belli suçlarda suçlunun 
malının telef edilmesi, devletçe malına el 
konulması veya suçluya belli bir miktarı 
ödeme mecburiyeti getirilmesi, ayrıntı- 
da görüş farklılıkları olmakla birlikte ço- 
ğunluğu teşkil eden İslâm hukukçuları 
tarafından câiz görülmekte ve bu konu- 
da Hz. Peygamber'in ve Hulefâ-yi Râşi- 
din'in bazı uygulamaları delil gösteril- 
mektedir. Başta Ebü Hanife ve İmam 
Muhammed olmak üzere bazı hukukçu- 
lar ise bunu çeşitli endişelerle ve meşrü 
sebebin yokluğu gerekçesiyle câiz gör- 
memişlerdir. 

Yakınını öldüren bir kimsenin miras- 
tan mahrum edilmesi daha çok mali bir 
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ceza iken belli suçlarda suçlunun şahit- 
liğinin kabul edilmemesi, hem yargıla- 
mada tedbir hem de suçlu için mânevi 
bir ceza görünümündedir. Suçun çeşidi- 
ne, suçlunun sosyal durumuna ve şah- 
siyetine bağlı olarak bazan azar, ikaz, 
tehdit, teşhir de cezai müeyyide olabil- 
mektedir. Hangi suçlar için hangi bede- 
ni cezaların verileceği naslar veya hu- 
kuk doktrini tarafından belirlenmiş ve- 
ya en azından bu konuda objektif ölçü- 
ler getirilmişken mali ve mânevi cezala- 
rın takdirinde ve infazında kanun koyu- 
cuya, ayrıca mahkemelere geniş yetkiler 
tanınmış, böylece suçun ve suçlunun du- 
rumuna göre önleyici, eğitici ve ıslah 
edici cezaların seçimine imkân hazırlan- 
mıştır. 


C) Cezalandırma İlkeleri. a) Kanunilik. İs- 
lâm ceza hukukunda nassa veya kanu- 
na dayanmayan bir ceza şeklinden söz 
etmek mümkün değildir. Kısası, diyeti 
ve hadleri gerektiren suçların şâri' tara- 
fından açıkça tayin ve tesbit edilmesi, 
hâkimin de bu cezaları verme zorunda 
oluşu cezalandırmada keyfiliği önlemek- 
te, kanuniliği ve hukukun üstünlüğünü 
sağlamaktadır. Kur'an'da, cezalandırma- 
nın geçmiş suçları kapsamayacağının 
değişik vesilelerle ifade edilmesi (el-Ba- 
kara 2/275; en-Nisâ 4/22-23; el-Mâide 
5/95; el-Enfâl 8/38), sorumluluk için 
tebliğ ve risâletin ölçü alınması da (el- 
İsrâ 17/ 15) kanunilik ilkesini tekit eder. 
İslâm hukukçularının önemli bir bölümü, 
hadlerde ve kısasta kıyası ve genişletici 
yorumu kabul etmeyip ceza naslarının 
tefsirinde yargının yetkisinin kısıtlı ol- 
duğunu belirtmek, silâhlı gasp ve eşkı- 
yalık suçuyla ilgili olarak âyette (el-Mâi- 
de 5/33) geçen dört seçimli ceza nevin- 
den hangilerinin suçun hangi merhale- 
sinin karşılığı olduğunu belirlemeye ça- 
ışmak ve hangi çeşit suçlar için siyase- 
ten ölüm cezasının verilebileceğini tar- 
tışmakla aynı zamanda cezalandırmada 
kanunilik ilkesini de korumak istemiş- 
lerdir. 

b) Şahsilik. Bu prensip Kur'an'da, her- 
kesin yaptığının kendisine tesir edeceği 
ve hiçbir mükellefin başkasının işlediği 
suçun sorumluluğunu taşımayacağı şek- 
linde değişik vesilelerle tekrar edilmiş 
(el-En'âm 6/ 164; Fâtır 35 / 18; en-Necm 
53/38-39), hem dünya hem de âhiret ha- 
yatında geçerli genel bir ilke olarak or- 
taya konmuştur. Hz. Peygamber de ba- 
banın suçundan evlâdın, oğulun suçun- 
dan babanın ceza görmeyeceğini (Ebü 
Dâvüd, “Diyât”, 2; İbn Mâce, “Diyât", 23), 
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her suçlunun ancak kendi aleyhine bir 
fiil işlemiş olacağını (İon Mâce, “Diyât”, 
26) bildirmiştir. İslâmiyet, Arap toplu- 
munda öteden beri devam edegelen kol- 
lektif sorumluluğu ilke olarak reddedip 
cezanın şahsiliği kaidesini hâkim kılmış- 
tır. Ancak bu kaidenin iki istisnası olan 
âkıle ve kasâme müesseseleri, belli bir 
amaca yönelik olarak İslâm hukukunda 
devam ettirilmiştir. Her ikisinde de sa- 
dece ceza değil, tazmin yönü de bulu- 
nan diyet ödeme yükü suç ve suçlu ile 
zayıf da olsa ilgisi bulunan belli bir züm- 
reye dağıtılarak bir yandan toplumda 
sosyal denetimin yerleşmesi amaçlan- 
makta öte yandan da maktulün kanının 
heder olması önlenmektedir. 


c) Genellik. İslâm ceza hukukunda ce- 
zanın şahıslar bakımından umumiliği, ya- 
ni kanun karşısında herkesin eşitliği il- 
kesi hâkim olup hiçbir zümre ve şahsa 
dokunulmazlık veya ayrıcalık tanınma- 
mıştır. İslâmiyet başlangıçtan itibaren 
bütün insanların eşit olduğunu, üstün- 
lüğün ancak takvâda bulunduğunu (el- 
Hucurât 49 / 13), takvânın da adaleti sağ- 
lamakla gerçekleştiğini (el-Mâide 5/8) 
belirterek bütün kurumlarını adalet esa- 
sına oturtmayı amaçlamıştır. Hz. Pey- 
gamber ve ashap devri bu çizgideki uy- 
gulama örnekleriyle doludur. Nitekim Re- 
sül-i Ekrem, hırsızlık yapan soylu bir ka- 
dının affedilmesi yönünde ashaptan ge- 
len bir talebi şiddetle reddetmiş ve geç- 
miş milletlerin mahvolmasının başlıca 
sebeplerinden birinin bu ayırım olduğu- 
nu söylemiştir (bk. Buhâri, “Eludüd", 11- 
12; Ebü Dâvüd, “Hudüd", 4). Bir başka 
olayda da ceza uygulamasında câriye- 
hür ayırımı yapmamış, bunu yadırgayan 
sahâbilere de kısasın Allah'ın hükmü ol- 
duğunu ifade etmiştir (bk. Müslim, “Ka- 
sâme”, 5). 

Cezalar kamu düzeninin tabii bir ge- 
reği olduğundan İslâm ülkesinde yaşa- 
yan, bu ülkenin vatandaşı olan veya ol- 
mayan gayri müslimlere de (zimmi veya 
müste'men) aynı şekilde uygulanır. An- 
cak konu din hürriyeti noktasından ele 
alınınca zimmilere şarap içme cezasının 
uygulanmayacağı görüşü hâkimdir. On- 
lara zina cezası tatbikinde ise farklı gö- 
rüşler ileri sürülmüştür. Ebü Hanife ve 
İmam Muhammed'e göre müste'men- 
lere Allah hakkının galip olduğu hadler 
uygulanmayıp yerine ta'zir cezası verilir. 
Zimmi ve müste'menler de devletin ko- 
ruması altında olduğundan onlara karşı 
işlenen suçlar da aynı şekilde cezalan- 
dırılır. Ancak bir zimmiyi öldüren müs- 
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lümana kısasın uygulanması tartışmalı- 
dır. Hanefiler'e göre cezalar devletin hâ- 
kimiyetiyle yakından ilgili olduğu için bir 
müslüman veya zimmi düşman ülkesin- 
de işlediği suçlar sebebiyle cezalandırıl- 
maz. Cezalandırmada aslolan suçun dev- 
letin egemenlik alanında işlenmesidir. 
Hukukçuların çoğunluğuna göre düşman 
ülkesinde suç işleyen müslüman veya 
zimmi ülkeye dönünce cezalandırılır. 


d) Suç-Ceza Dengesi. İslâm ceza huku- 
kunda suç ile karşılığında verilecek ce- 
za arasında mâkul bir dengenin mevcu- 
diyeti dikkati çekmektedir. Cezalandır- 
ma asıl amaç değil zarureten başvuru- 
lan bir çaredir. Bu sebeple cezalar an- 
cak zaruret ölçüsünde belirlenmiştir. 
Kur'ân-ı Kerim'deki, “Bir kötülüğün kar- 
şılığı ona denk bir kötülüktür” (eş-Şürâ 
42/40) hükmü, tecavüzlere sadece mis- 
liyle karşılık verilmesinin gereğine (el-Ba- 
kara 2/194) ve dolayısıyla suç- ceza den- 
gesinin tesisine işaret etmektedir. Su- 
çun derecesini tayinde, mağdura verdi- 
ği zarar yanında suçun içtimai bünyeye 
ve üçüncü şahıslara olan olumsuz tesiri, 
İslâmi değer hükümlerini ihlâl derece- 
si de göz önünde bulundurulur. Toplum 
hakkının ciddi boyutlarda ihlâl edildiği 
had suçlarında suç ve ceza mağdurun 
uğradığı zararla doğrudan orantılı değil- 
ken şahsi hakların ön planda olduğu kı- 
sas ve diyette cezanın nevi ve miktarı 
suçun nevi ve miktarıyla yakından ilgili 
olup bu grupta mümkün olduğu ölçüde 
suç - ceza eşitliği korunur. Nitekim kisas- 
ta suçlunun mağdura verdiği zararın mis- 
liyle cezalandırılması ilkesi hâkimdir. 
Adam öldürme suçuna asli olarak işti- 
rak eden birden fazla kimsenin bir kişi 
karşılığında öldürülmesi yönündeki as- 
hap görüş ve uygulaması, cezalandır- 
mada şahsi hakkı korumanın yanı sıra 
kamu düzenini sağlama ve suçu önle- 
me gayesinin de hâkim olması ile izah 
edilebilir. Yakınıyla zina, işkence ederek 
öldürme, tekerrür, suçların içtima! gibi 
hususlar cezalandırmada ağırlaştırıcı se- 
bepler arasında sayılırken hata, şüphe, 
bilgisizlik, ilk defa işlemiş olma, çalınan 
malın değersizliği gibi faktörlerin ceza- 
yı hafifletici sebepler sayılması da İslâm 
hukukundaki suç-ceza dengesinin tabii 
sonucu olarak değerlendirilmelidir. 

e) Cezalandırmada Adalet ve Hakkaniyet. 
Kur'an ve Sünnet'te belirlenen kısas ve 
had cezaları, işlendiği sabit olan suçlar 
için verilmesi zorunlu olan, azaltma ve- 
ya başka bir cezaya tahvil etme konu- 
sunda hâkime takdir hakkının verilme- 
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diği tek seçimli cezalardır. Bu cezaların 
haksız yere verilmesi telâfisi imkânsız 
yaralar açacağından ilgili naslar ve bu 
paralelde gelişen hukuk doktrini suçla- 
rın oluşmasında, ispatında, cezayı düşü- 
ren sebepleri işletmede suçlu lehine ti- 
tizlik göstermiş, şüphe ve tereddütten 
sanığın faydalanacağını genel bir ilke 
olarak benimsemiş, böylece cezalandır- 
mada adaleti sağlamıştır. Hz. Peygam- 
ber'in, “Elinizden geldiği ölçüde müslü- 
manlardan cezaları kaldırınız. Eğer onun 
için bir çıkar yol varsa hemen salıveri- 
niz. Devlet başkanının affetmede hata 
etmesi, cezalandırmada hata etmesin- 
den daha hayırlıdır” (Tirmizi, “Hudüd", 2; 
Şevkâni, VII, 118) meâlindeki hadisi sanık 
lehine titizlik gösterilmesi gerektiğine 
işaret etmektedir. 


Kanunu bilmemenin belli durumlarda 
mazeret sayılması, cezai hüküm taşıyan 
nasların geçmişe şâmil olmaması, her- 
kesin aslen suçsuzluğunun ilke olarak 
kabul edilip suç için belli ispat vasıta ve 
ölçüsünün istenmesi, ceza ağırlaştıkça 
ispat vasıtalarının da ağırlaşması, suçlu- 
ya işkence edilmesinin yasaklanması (Bu- 
hâri, “Mezâlim”", 30; Tirmizi, “Siyer”, 38) 
cezalandırmada adaleti gerçekleştirme- 
ye, haksızlığı ve hakkın suistimalini ön- 
lemeye yönelik ilkelerdir. Nitekim Hz. 
Peygamber, “Allah her şeyde güzel ve 
uygun davranmayı emretmiştir... Öldür- 
düğünüzde bile bu işi güzel yapınız” (Tir- 
mizi, "Diyât", 14) meâlindeki hadisle kı- 
sasın ancak kılıçla infaz edileceğini (İbn 
Mâce, “Diyât", 25) beyan ederek işkence 
ile veya ateşte yakarak öldürmeyi yasak- 
lamış (Ebü Dâvüd, “Cihâd”, 120, 122), böy- 
lece yargılamada olduğu gibi cezaların 
infazında da adaletin gözetilmesi ilkesi- 
ni vazetmiştir. İslâm devletinin kuruluş 
dönemine ait bazı münferit olaylarda 
suçluların işkence ile öldürme tarzında 
cezalandırıldığına rastlanmaktaysa da 
(bk. Buhâri, “Hudüd", 15, “Diyât", 7; Ebü 
Dâvüd, “Diyât", 10, 14) bu uygulama O 
günkü savaş şartları çerçevesinde sal- 
dırganları işledikleri suçların misliyle ce- 
zalandırma ilkesine bağlı geçici ve cay- 
dırıcı bir operasyon niteliğinde olup bu 
tür cezalandırma sonradan kaldırılmıştır. 


Suçlunun cezaya güç yetiremeyecek 
derecede hasta ve zayıf oluşu gibi özel 
durumlarda cezanın hafifletilmesi veya 
tecili söz konusudur. Hz. Peygamber, zi- 
na eden çok zayıf ve ihtiyar bir sahâbi- 
ye 100 celde yerine çok dallı bir ağaç 
parçası ile bir defa vurmayı yeterli gör- 
müş, âdet gören câriyenin celde cezası- 


nı özürlü halinin sona ermesine kadar 
tehir ettirmiştir (Ebü Dâvüd, “Hudüd", 
34; Şevkâni, VI, 126). Köle ve câriyelere 
bazı cezaların yarıya indirilerek uygulan- 
ması (en-Nisâ 4 / 25), vücüb ve edâ ehli- 
yetlerindeki eksikliğin karşılığı olması 
itibariyle adaletin gereği kabul edilmiş- 
tir. Şerefli ve itibarlı kimselerin kısas ve 
had suçları dışında kalan küçük suçları- 
nın belli durumlarda affedilebilmesi (Ebü 
Dâvüd, “Hudüd”, 4), kıtlık zamanlarında 
ve benzeri zaruret halinde yapılan hırsız- 
lığın had ile cezalandırılmaması, cezalan- 
dırmadan beklenen gayeye uygun dav- 
ranışlar olarak değerlendirilmelidir. 


D) Cezai Sorumluluk. Bir fiilin suç sayi- 
lp cezalandırılabilmesi için onun nas ve- 
ya kanun tarafından suç olarak belirlen- 
miş olması (kanuni unsur), bilfiil işlenmiş 
olması (maddi unsur), failin kusurlu olma- 
sı (mânevi unsur) ve ayrıca fiilin hukuka 
aykırı olması gerekir. Suça hazırlık ma- 
hiyetindeki fiiller ve suça teşebbüs ayrı 
bir suç teşkil etmediği sürece cezalandı- 
rılmaz. İşledikleri suçtan, ancak hür ira- 
de ve temyiz gücüne sahip olup kendi- 
lerine kusur isnadı kabil olan kimseler 
sorumlu tutulabilir. İslâm hukukunun, 
insanların dışındaki canlıların ve eşyanın 
sorumlu olmadığı ilkesini getirmiş olma- 
sı, hukuk tarihinde kaydedilmiş önemli 
bir merhale olarak değerlendirilmelidir. 
Zira hayvanların ve eşyanın sorumlu tu- 
tulması İslâm öncesi hukuk düzenlerin- 
de mevcut olup bu anlayışa XIX. yüzyıla 
kadar Avrupa'da da rastlanmaktadır. Câ- 
hiliye döneminde bir kimse kuyuya, ma- 
dene düşerek ölmüş veya hayvan tara- 
fından öldürülmüşse o kuyu, maden ve- 
ya hayvan ölenin diyeti sayılabilirdi (Ebü 
Yüsuf, s. 22). Hz. Peygamber, “Hayvanlar, 
kuyu ve maden yaralamadan (cinayetten) 
sorumlu tutulamaz” (Buhâri, “Diyât", 28- 
29; Müslim, “Hudüd", 45) diyerek bu uy- 
gulamayı kaldırmıştır. Cezai sorumluluk- 
ta failin kusur derecesinin yani kasıt, 
ihmal veya taksirinin, suçu işleme du- 
rum ve aletinin farklı sonuçları vardır. 
Kasdı tesbitte de genelde belirgin ve ob- 
jektif ölçüler alınır. Yaş küçüklüğü, akıl 
hastalığı, sarhoşluk, ikrah gibi fiil ehli- 
yetine tesir eden haller mali sorumlulu- 
ğu pek etkilemezse de cezai sorumlulu- 
ğa değişik derecelerde müessir olur. 

E) Cezaların İçtimaı ve Tekerrürü. İslâm 
hukukçularının büyük çoğunluğuna gö- 
re ceza verilmeden önce aynı suçun bir- 
den fazla işlenmesi halinde, başkasının 
hakkına dokunmadığı sürece ve mali 
hakların karşılanması şartıyla tek ceza 


ile yetinilir. Cezaları farklı neviden olan 
farklı suçlar işlenmişse kural olarak her 
birinin cezası ayrı ayrı verilir. Önce şahsi 
hakların baskın olduğu cezadan veya di- 
ğer cezaların uygulanmasına imkân ver- 
meyen ölüm cezasından başlanır. Farklı 
suçların cezası aynı neviden ise en ağır 
olanın uygulanması yeterli görülmüştür. 
Ancak İslâm hukukçuları genelde, şahsi 
haklara ilişkin cezaların ayrıca ve önce- 
likle uygulanması görüşündedirler. 


Cezalandırmadan sonra suçun tekrar 
işlenmesi durumunda aynı ceza tekrar 
uygulanır. Bununla birlikte tekerrür ha- 
linde haddin sayıca olmasa bile keyfiyet 
itibariyle daha şiddetli bir şekilde uygu- 
lanabileceği veya had cezasına ilâve ola- 
rak suçluya ta'zir cezası da verilebilece- 
ği ileri sürülmüştür. Hırsızlık suçunun 
cezadan sonra ikinci defa işlenmesi du- 
rumunda hırsızın sol ayağının kesileceği 
hususunda İslâm hukukçuları görüş bir- 
liği içinde ise de daha sonraki tekerrür- 
lerde hangi tür cezanın uygulanacağı tar- 
tışmalıdır. Şarap içme ve irtidad suçla- 
rının belli sayıda tekerrürü halinde suç- 
lunun öldürüleceği görüşü, kamu düze- 
nini temin maksadıyla siyaseten katle 
izin olarak anlaşılmalıdır. Hadlerin töv- 
be ile sâkıt olacağı kanaatinde olanlara 
göre hadler ancak tövbe eden suçlunun 
aynı suçu ikinci defa işlemesi halinde ve- 
rilir. Diğer bir ifadeyle tekerrür, suçlunun 
tövbesinin dikkate alınmasına, sonuç ola- 
rak da haddin düşmesine engeldir. 


F) Cezanın Düşmesi. Suçlunun ölümü 
bedeni ve şahsi cezaları düşürürse de 
mali cezaları düşürmez, terikesinden 
ödenir. Suçun ve suçlunun cezalandır- 
ma için gerekli şartları taşıması halin- 
de af, tövbe ve zaman aşımının cezanın 
düşmesinde ne derece rol oynayacağı 
hususu tartışmalıdır. Kısas ve diyet, mak- 
tulün yakınlarının affetmesiyle veya an- 
laşma ile düşer. Hadlerde ise toplum 
hakkı esas olduğundan kural olarak af 
ve sulh söz konusu değildir. Ancak İs- 
lâm hukukçuları, hırsızlık ve zina iftirası 
(kazf) suçlarında mağdurun şahsi hak- 
kını da göz önüne aldıklarından, ceza- 
nın verilebilmesinde mağdurun davacı 
olması şartının aranacağını belirterek 
bir bakıma suç mahkemeye intikal et- 
meden önce, hatta Şâfii ve Hanbeliler zi- 
na iftirasında cezaya hükmedildikten 
sonra bile mağdura suçluyu affetme yet- 
kisi tanımışlardır. Devlet başkanının ve- 
ya kanun koyucunun ta'zir cezasının ak- 
sine kısas ve had cezalarını af yetkisi 
yoktur. Öte yandan bu iki cezanın çeşit- 
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li sebeplerle düşmesi veya uygulanama- 
ması, cezalandırmanın temelinde yatan 
amme hakkının da düşmesi demek ol- 
madığından, bu durumda kanun koyu- 
cu suçluyu daha hafif başka bir ceza ile 
ta'ziren cezalandırabilir. 

Tövbe, suçlunun Allah katındaki du- 
rumunu iyileştirebileceği gibi Allah'ın 
kabulüne bağlı olarak suçun uhrevi ceza- 
sını da kaldırabilir. Fakat tövbenin dün- 
yevi cezaya etkisi tartışmalıdır. Suçun 
mahkemeye intikalinden sonra suçlunun 
pişman olması ve tövbe etmesi verilecek 
cezayı etkilemez. Ayrıca tövbenin kul hak- 
kının ağırlıkta olduğu kısas ve diyeti, ma- 
li ceza ve tazminatları da düşürmeyeceği 
açıktır. Tövbenin hadlere etkisine gelince, 
ilgili âyet (el-Mâide 5 / 34) hirâbe (yol kes- 
me) anarşi suçunda suçlunun yakalanma- 
dan önce kendi isteğiyle teslim olmasının 
Allah hakkını düşüreceğini bildirmekte 
olup bu konuda ve irtidad edenin tövbe 
etmesi halinde cezanın düşeceğinde itti- 
fak vardır. Buna karşılık zina iftirasında 
iftiraya uğrayanın şahsi hakkı sebebiyle 
suçlunun tövbesi hangi aşamada olursa 
olsun cezayı etkilemez. Diğer hadlerde 
ise Şâfii, Hanbeli ve Zâhiriler, suçlunun 
mahkemeye sevkedilmeden önce tövbe 
etmesinin haddi düşüreceği, ancak su- 
çu ikinci defa işlemesi halinde tövbesi- 
ne bakılmaksızın haddin uygulanacağı 
görüşündedirler. Hanefiler, Malikiler ve 
bazı Şâfiiler tövbenin kural olarak had- 
leri düşürmeyeceği görüşünü benimse- 
mişlerse de Hanefiler'in çoğunluğu hır- 
sızın yakalanmadan önce çaldığı malı 
iade edip tövbe etmesinin haddi düşü- 
receğini kabul eder. İslâm hukukçuları- 
nın çoğunluğu ile Züfer gibi bazı Hane- 
filer, ta'zir dışındaki cezalarda zaman 
aşımının söz konusu olmayacağı görü- 
şündedirler. Hanefiler'in çoğunluğu ise 
genelde, kul hakkının galip veya dikka- 
te değer oranda mevcut olduğu kısas, 
diyet ve kazf cezasının zaman aşımına 
uğramayacağını, diğer hadlerle ta'zir ce- 
zasında bunun söz konusu olabileceğini 
söylemişlerdir. Ancak cezayı düşürücü 
zaman aşımının süresi konusunda fark- 
lı görüşler ileri sürülmektedir. 

3. Literatür. İslâm ceza hukuku, İslâm 
hukukunun ibâdât, muâmelât ve ukübat 
şeklindeki klasik üçlü ayırımından üçün- 
cüsünün konusunu teşkil eder. İslâm hu- 
kuku belli şartların ve haklı sebeplerin 
sonucu meseleci (kazuistik) tarzda doğup 
geliştiği ve hukuk ekollerine göre ted- 
vin edildiği için klasik hukuk (fürü) kay- 
naklarında ceza hukuku, suç ve ceza ne- 


vilerine göre özel hükümler şeklinde iş- 
lenerek yapılaşmış, ceza hukuku genel 
hükümlerine gerekli yerlerde ve ilgili ol- 
duğu ölçüde temas edilmiştir. Ancak 
hukukçulara ve hukuk ekollerine ait ge- 
nel suç ve ceza nazariyesinin, özel hü- 
kümler ve örnek olaylar üzerinde yoğun- 
laşan doktriner tartışmalardan çıkarıl- 
ması mümkündür. Öte yandan İslâm top- 
lumlarının Hulefâ-yi Râşidin dönemin- 
den sonraki yönetim tarzı, hukuki hü- 
kümlerin üretilmesi ve infazı konusun- 
daki koordinasyon ve otorite eksikliği, 
özel hukuka nisbetle kamu hukukunun 
daha az gelişmesine yol açmış, bu da 
ceza hukukunun gelişmesini olumsuz 
yönde etkilemiştir. İslâm ceza hukuku 
özel hükümleri, klasik kaynaklarda suç 
ve ceza nevilerine göre “cinâyât”, “cirâh”, 
“diyât”, “hudüd”, “kısâs”, “ta'zir” gibi baş- 
lıklar altında, ayrıca amme ve idare hu- 
kuku alanında yazılmış “Kitâbü'1-Harâc”, 
“el-Ahkâmü's- sultâniyye”, “es-Siyâse- 
tü'ş-şer'iyye”, “hisbe” ad ve türündeki 
eserlerde ele alınır. Ceza muhakemeleri 
usulüne gelince, klasik kaynaklarda ce- 
za muhakemeleri- hukuk muhakemele- 
ri şeklinde kesin bir ayırım bulunmayıp 
her ikisi müştereken “edebü'l-kâdi” ve- 
ya “edebü'l-kazâ”, “şehâdât”, “beyyinât”, 
“da'vâ”, “ikrâr” gibi başlıklar altında, ba- 
zan da bu alanda yazılmış “Edebü'l-kâ- 
di”, “Edebü'l- kazâ” türünde müstakil ki- 
taplarla İbn Ferhün'un Tebşıratü'1- hük- 
kâm, Alâeddin et-Trablusi'nin Mu “inü1- 
hükkâm ve Lisânüddin İbnü'ş-Şıhne'nin 
Lisânü'l- hükkâm'ı gibi çeşitli eserler- 
de ele alınır. Bununla birlikte ilk devir- 
lerden itibaren hukuk doktrininde ceza 
muhakemelerine mahsus özel hüküm- 
ler getirilmiş, ceza özel hükümleri ara- 
sında muhakeme usulüne de yer veril- 
miş, konunun amme hukuku dalı olma- 
sı ve ayrı bir öneme sahip bulunması se- 
bebiyle yetki, yargılama, ispat ve infazla 
ilgili olarak farklı usuller geliştirilmiştir. 


Çağımızda gerek İslâm ceza hukuku 
genel ve özel hükümleriyle, gerekse ce- 
za muhakemeleri hukukuyla ilgili ola- 
rak yapılan ciddi ve ilmi müstakil çalış- 
malar, İslâm ceza hukuku doktrininde 
yeni bir devir niteliği göstermektedir. 
Bu türün dikkate değer örnekleri ara- 
sında Muhammed Ebü Zehre'nin el- Ce- 
rime ve'I- “ukübe fi'1-fıkhi'1- İslâmi ve 
Felsefetü'l-“ukübe fi'1-fıkhi'1- İslâmi; 
Ahmed Fethi Behnesi'nin el- Hudüd fi'l- 
İslâm, el-Kısas fi'1- İslâm, Medhalü'l- 
fikhi'l-cinâ?iyyi'1-İslâmi, el-Mes'ü- 
liyyetü'1-cinâiyye fi'1-fıkhi'1- İslâmi; 


CEZA 


Abdülkâdir Üdeh'in et-Teşri"u'1-cinâ'iy- 
yü'l-İslâmi; Muhammed Selim el-Av- 
vâ'nın Fi Üşüli'n-nizâmi'l- cinâ"iyyi'l- 
İslâmi; Abdülaziz Âmir'in et- Ta'zir fi'ş- 
şeri 'afi'1- İslâmiyye; Abdülhâlik en-Ne- 
vâvi'nin et-Teşri 'u'l-cinâ”i fi'ş- şeri a- 
t'1-İslâmiyye ve'1-kânüni'l-vad'i; Mu- 
hammed Fârük en-Nebhân'ın Mebâhis 
fi't-teşri"i'1-cinâ'iyyi'1- İslâmi; Abdüs- 
selâm Muhammed eş-Şerif'in el- Me- 
bâdi?ü'ş-şer'iyye ff ahkâmi'l-“ukü- 
båt fi'l-fıkhi'1- İslâmi adlı eserleri sayı- 
labilir. 
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m ALi BARDAKOĞLU 


4. Osmanlı Ceza Hukuku. Osmanlı Dev- 
leti'nde hukukun diğer alanlarında ol- 
duğu gibi ceza hukuku alanında da esas 
itibariyle İslâm hukukunun uygulandı- 
ğı görülmektedir. Ancak İslâm huku- 
kunda devlet başkanına ta'zir suç ve ce- 
zaları konusunda geniş bir takdir yetki- 
sinin tanınmış bulunması ve bu yetki- 
nin Osmanlı padişahları tarafından bü- 
tün imparatorlukta yürürlükte olan hu- 
kuk normları koymak şeklinde kullanıl- 
ması, fıkıh kitaplarında mevcut cezal 
esasların yanı sıra birtakım esasların da- 
ha ortaya çıkması sonucunu doğurmuş- 
tur. Kaynağını padişahın iradesinden 
alan bu esaslar, diğer alanlardaki düzen- 
lemelerle birlikte zaman içinde belli bir 
yeküne ulaşınca “örfi hukuk” adıyla anıl- 
mıştır. Burada örfi hukuk örf ve âdet 
hukuku anlamında olmayıp devlet tara- 
fından konulan hukuk anlamındadır. Ni- 
tekim Fâtih Sultan Mehmed dönemi ta- 
rihçisi Tursun Bey, örfi hukuku “nizâm-ı 
âlem için padişahlar tarafından akla da- 
yanarak yapılan düzenlemeler” şeklinde 
tarif etmektedir (Târih-i Ebü'l-Feth, s. 12). 
Bu sebeple Osmanlı ceza hukuku denin- 
ce bununla sadece şer'i veya örfi ceza 
hukuku değil bu ikisinin bütünü anlaşıl- 
malıdır. Kadılar da davalarda suçun tü- 
rüne ve ispat şekline göre şer'i veya ör- 


fi hukuk kurallarından birini uygulamak 
durumundaydılar. Bunlara gönderilen çe- 
şitli ferman, kanunnâme ve adâletnâ- 
melerde hükmün “şer' ve kanuna uy- 
gun” olarak verilmesi emredilmektedir 
(meselâ bk. BA, MD, nr. 3, s. 219; Tevkif 
Abdurrahman Paşa, s. 499-500, 502-503, 
508; Barkan, s. 84, md. 26, s. 305, md. 10, 
s. 342-343, md. 8, 10). Burada “şer'” şer'i 
hukuk, “kanun” da örfi hukuk anlamın- 
dadır. 

Örfi ceza hukuku olarak ayrı bir hu- 
kuktan söz edilirken bununla şer'i hu- 
kuka zıt ve ona rağmen gelişen bir hu- 
kuki yapı anlaşılmamalıdır. Gerçi örfi 
hukuk kuralları konurken dönemin hu- 
kuki, siyasi, askeri, mali şartları ve mer- 
keziyetçi devlet anlayışının etkisiyle şer'i 
hukuk prensiplerinin zorlandığı veya ih- 
lâl edildiği olmuştur. Ancak bütün bu 
münferit zorlamalara veya ihlâllere rağ- 
men Osmanlı ceza hukukunun İslâm hu- 
kukunu bertaraf ettiğini ve ondan ba- 
ğımsız bir hukuk oluşturduğunu düşün- 
mek mümkün değildir. Zira bu düzenle- 
meler, zaman zaman sınırları aşılsa bile 
İslâm hukukunun devlet başkanına ta- 
nıdığı ta'zir yetkileri çerçevesinde yapıl- 
mıştır. Nitekim bazı düzenlemeler daha 
sonra ta'zir çerçevesi aşıldığı gerekçe- 
siyle geri alınmıştır. Nişancılar tarafın- 
dan yapıldığı anlaşılan bu düzeltmeler 
genellikle, “Emr-i şer' muteberdir; ka- 
nunu yoktur” ifadesiyle kaydediliyordu 
(Heyd, s. 148-149). Bunun, özellikle ehi-i 
şer'in etkisinin arttığı XVI. yüzyıldan son- 
ra gerçekleştiği söylenebilir. Nitekim Ha- 
ziran 1696 tarihli bir hükümde bundan 
böyle mahkeme kararlarının önceden ol- 
duğu gibi şer' ve kanuna uygun olarak 
değil sadece şer'a uygun olarak verilme- 
si emredilmektedir (BA, MD, nr. 108, s. 
293; Aydın, s. 64). Bütün bunlar, genel 
olarak Osmanlı hukukunun ve özel ola- 
rak Osmanlı ceza hukukunun İslâm hu- 
kukuna dayandığını ve ona göre şekil- 
lendiğini ortaya koymaktadır. Bu sebep- 
le yapılan yorumun isabeti ve İslâm hu- 
kukunun bütünlüğüne uygunluğu tartı- 
şılsa bile Osmanlı ceza hukukunun İslâm 
hukukunun Osmanlı dönemi şartlarına 
uygun bir yorumundan ibaret olduğunu 
söylemek mümkündür. 

Osmanlı Devleti'nde şer'i ve örfi ceza 
hukukunun birlik ve bütünlük içinde uy- 
gulanmasına özel bir önem verilmiştir. 
Örfi hukukun İslâm hukukuna uymayan 
hükümlerinin zaman içinde değiştirilme- 
sinin yanı sıra her iki hukukun tek bir 
yargı mercii tarafından, yani İslâm hu- 


kukunun temsilcisi durumunda bulunan 
kadı tarafindan uygulanmasına da özen 
gösterilmiştir. Diğer İslâm devletlerinde 
normal mahkemelerin yanında görev yap- 
makta olan mezâlim, şurta vb. mahke- 
melere rastlanırken Osmanlı Devleti'nde 
şer'i ve örfi bütün ceza davaları tek yet- 
kili olan kadılar tarafından karara bağ- 
lanmıştır. Nitekim bir kanunnâme mu- 
kaddimesinde kadıların bütün şer'i ve 
örfi davalara bakmakla, şer'i davaları 
fıkıh kitaplarına, örfi davaları da kanun 
mecmualarına başvurarak çözmekle yü- 
kümlü oldukları belirtilmektedir (Barkan, 
s. XXV, dipnot 9). Mahkeme defterlerin- 
de şer'i hukuka göre halledilmiş kısas 
ve had davalarına rastlandığı gibi örfi 
hukuka göre karara bağlanmış davalar 
da bulunmaktadır (örnek için bk. Heyd, 
s. 32, 152; Bayındır, s. 21-26). 


A) Suçlar. Kanunnâmelerde ve ceza hu- 
kuku ile ilgili hüküm ve fermanlarda İs- 
lâm hukukunda yer alan kisas ve had 
suçlarıyla ilgili ayrıntılı bir düzenleme- 
nin yapılmadığı, bunun yapıldığı yerler- 
de de suçlar karşılığında daha ziyade 
para cezalarının öngörüldüğü dikkati 
çekmektedir. Buna bakılarak ilk anda 
Osmanlı hukukunda kısas ve haddi ge- 
rektiren suçların İslâm hukukundaki dü- 
zenleniş biçimiyle yer almadığı veya İs- 
lâm hukukuna aykırı olarak düzenlendi- 
ği sonucuna varılabilir. Ancak bu görün- 
tü yanıltıcıdır. Zira Osmanlı ceza kanun- 
nâmeleri, ceza hukukunun bütününü dü- 
zenleyen genel kanunlar değil sadece ih- 
tiyaç duyulan hususları düzenleyen kıs- 
mi kanunlardır. Hukuk öğrenimini med- 
reselerde yapan Osmanlı kadısı, kısas ve 
had suçlarına uygulanacak cezalara ve 
usul hükümlerine dair yeterli bilgilere 
esasen sahiptir. Bu sebeple kanunnâ- 
melerde kısas ve haddi gerektiren suç- 
ların İslâm hukukundaki cezalarına sa- 
dece işaretle yetinilmiş ve daha ziyade 
düzenlenmesine ihtiyaç duyulan alanlar- 
da ayrıntılı hükümler getirilmiştir. Bu- 
nunla birlikte kanunnâmeler dikkatle in- 
celendiğinde kısas ve had grubuna gi- 
ren suçlara esas itibariyle İslâm huku- 
ku tarafından öngörülen cezaların uy- 
gulandığı, suçun unsurlarında veya ispat 
şartlarında bir eksiklik olması veya baş- 
ka bir sebeple bu cezaların uygulanma- 
ması durumunda kanunnâmelerde yer 
alan ta'zir cezalarının tatbik edildiği gö- 
rülmektedir. Il. Bayezid ve Kanüni Sul- 
tan Süleyman dönemi ceza kanunnâme- 
lerinde annesini, babasını veya akraba- 
larından birini öldürene “emr-i şer nice 
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ise” onun uygulanması açıkça emredil- 
mektedir (Heyd, s. 81, md. 91; Akgündüz, 
I, 44, md. 35; IV, 369, md. 35). Yozgat ve 
civarında belli bir süre uygulanan Bozok 
Kanunnâmesi'nde yer alan bir hüküm- 
de, “Her kim kan etse, katle müstahak 
ise kati oluna. Ve eğer sulh edip veya 
diyete müstahak ise, diyetten gayri otuz 
altun cürüm alına” (Barkan, s. 126, md. 18) 
denilmektedir. Aynı hüküm Alâüddevle 
Bey Kanunnâmesi'nde de vardır (Barkan, 
s. 121, md. 18). Fâtih Sultan Mehmed, II. 
Bayezid ve Kanüni dönemi ceza kanun- 
nâmelerinde, kasten adam öldürme ve 
yaralama olaylarında kısas uygulanma- 
dığı takdirde verilecek para cezalarından 
söz edilmektedir (Barkan, s. 388-389, md. 
2, 9; Heyd, s. 69, md. 50; Akgündüz, I, 349- 
350, md. 13, 18; I, 41, md. 14, 16; IV, 299- 
300, md. 16, 22). Yine II. Bayezid dönemi 
ceza kanunnâmesi, adam öldüren kişi- 
nin onun yerine öldürülmesi hükmünü 
getirmektedir (Akgündüz, Il, 43, md. 27). 
Kısasın uygulanmadığı durumlarda ta'zir 
olarak para cezasının yanı sıra mağdu- 
ra veya yakınlarına kanunen sabit olan 
bir diyetin ödenmesi de ayrıca gerekmek- 
tedir. Kanunnâmelerde çok defa bu hu- 
sus, fıkıh kitaplarında mevcut olduğu 
için açıkça belirtilmemiş, ancak zaman 
zaman tasrih edildiği de olmuştur. Ni- 
tekim Alâüddevle Bey Kanunnâmesi'nde 
yer alan, “Ve göz çıkaran dahi diyetin sa- 
hibine verip on dört altun alına. Ve ha- 
ta ile etse beş altun alına” hükmü buna 
örnektir (Barkan, s. 122, md. 24; Bozok 
Kanunnâmesi'ndeki benzer bir hüküm için 
bk. s. 126, md. 24, ayrıca diyetle ilgili ola- 
rak bk. md. 19, 25). Kısas uygulanmadığı 
zaman tazir olarak kürek cezasına da 
sıkça rastlanmaktadır (meselâ bk. BA, Ay- 
niyat Defteri, nr. 470, s. 1-2). Başbakanlık 
Osmanlı Arşivi'ndeki ayniyat defterleriy- 
le (meselâ bk. nr. 470-502) nefiy ve kısas 
defterlerinde (meselâ bk. nr. 6) kısas, di- 
yet ve ta'zir uygulamalarına dair birçok 
örnek vardır. Bütün bunlar, Osmanlı ce- 
za hukukunda kısas ve diyet suçlarına 
İslâm hukukunda öngörülen cezaların ve- 
rildiğini, bu cezaların herhangi bir se- 
beple verilmemesi halinde ise ta'zir çer- 
çevesinde zamana göre değişen cezala- 
rın uygulandığını ortaya koymaktadır. 


Had grubuna giren suçlarda da esas 
itibariyle İslâm hukukunda öngörülen 
cezaların verildiği görülmektedir. Ancak 
bunun için had suçlarının unsurlarının 
mevcut olması şarttır. Aksi halde had 
değil bir ta'zir suçu söz konusu olmak- 
ta ve bu durumda yine çok defa para 
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cezası verilmektedir. ll. Bayezid döne- 
mine ait Aydın ili siyasetnâmesinde, adı 
geçen sancakta İslâm hukukuna göre 
sabit olan hırsızlıklarda “emr-i şer' nice 
ise” onun uygulanması, bu şekilde sabit 
olmayan yani örf ile sabit olan hırsızlık 
suçlularının ise siyasetnâme gereği ce- 
zalandırılması hususu yer almaktadır (Ak- 
gündüz, Il, 169, md. 2, 3). Muhtelif kanun- 
nâmelerde çeşitli hırsızlık olaylarında elin 
kesileceği ifade edilmekte, herhangi bir 
sebeple bu ceza uygulanmazsa yerine 
ikame edilecek para cezaları belirtilmek- 
tedir (meselâ bk. Barkan, s. 124, md. 2, s. 
389, md. 6; Akgündüz, I, 349; Il, 42; IV, 
301). Had cezası yerine ta'zir cezasının 
uygulanma sebebi kanunnâmelerde her 
zaman açıkça zikredilmemekte, bu da hır- 
sızlığa farklı cezaların verildiği izlenimi- 
ni uyandırmaktadır. Ancak bu husus dik- 
katle incelendiğinde burada da suçun un- 
surlarında veya ispatla ilgili esaslarda 
bir eksikliğin bulunması sebebiyle had 
cezasının uygulanmadığı görülmektedir. 
Meselâ hırsızlıkta malın nisab miktarı ol- 
ması had suçununun teşekkülü için şart- 
tr. Kanunnâmelerde bu miktara ulaş- 
mayan hırsızlıklar için para cezaları ge- 
tirilmiştir. Alâüddevle Bey Kanunnâme- 
si'nde kaz çalandan 30 akçe alınması 
(Barkan, s. 122, md. 34), Fâtih Kanunnâ- 
mesi'nde kaz ve ördek çalana ta'zir ce- 
zası verilmesi, ayrıca koyun ve kovan ça- 
landan 15 akçe cürüm alınmasına dair 
hükümler (Barkan, s. 389, md. 2, 3; Akgün- 
düz, I, 349), çalınan malın nisab miktarı- 
na ulaşmaması sebebiyledir. Kanüni Sul- 
tan Süleyman dönemi ceza kanunnâme- 
sinde kovan, koyun ve kuzu hırsızlığın- 
da çalınan mal nisab miktarına ulaşmaz- 
sa ta'zir, ulaşırsa had cezasının verile- 
ceği açıkça Zikredilmektedir (Heyd, s. 73, 
md. 65; Akgündüz, IV, 301, md. 30; Alâ- 
üddevle Bey Kanunnâmesi'nde benzer bir 
hüküm için bk. Barkan, s. 123, md. 43). 


Hırsızlık suçunun unsurlarından olan, 
çalınan malın koruma altında bulunma- 
sı şartının gerçekleşmemiş olması da 
ta'zir cezasının verilmesine yol açan se- 
beplerdendendir. Nitekim Kanüni döne- 
mi ceza kanunnâmesinin farklı bir nüs- 
hasında hırsızlığın gerçekleşmesi için 
malın koruma altına alınmış olmasının 
şart olduğu, bu sebeple merada vuku 
bulan bir hırsızlık olayının had grubuna 
dahil bir suç oluşturmayacağı açıkça be- 
lirtilmektedir (Heyd, s. 73, md. 66, dipnot 
6). “Birkaç kez hırsızlığı zâhir olmuş” kim- 
senin asılması da (Akgündüz, ll, 43, md. 28) 
Hanefiler'in tekerrür anlayışıyla yakın- 
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dan ilgilidir. Bunun dışında kanunnâme- 
lerde genel bir ifadeyle “hırsızlık” olarak 
geçen ve değişik ta'zir cezalarıyla ceza- 
landırılan bazı suçların aslında gasp vb. 
suçları oluşturduğu, bu sebeple de fark- 
lı şekilde cezalandırıldığı görülmektedir. 
Kanunnâmelerde evliler ve bekârların 
zinası için suçlunun zengin veya fakir 
oluşuna göre farklı para cezaları öngö- 
rülmektedir (çeşitli durumlara göre veri- 
len para cezaları için bk. Heyd, s. 56-64, 
md. 1-35; Akgündüz, Il, 40, md. 1-8). Bu 
para cezalarının genelde suçun İslâm hu- 
kukuna göre sabit olmadığı durumlar- 
da verildiğini kabul etmek gerekir. İs- 
lâm hukukuna göre zinanın sabit olma- 
sı için dört şahidin gerekli olduğu düşü- 
nülürse birçok durumda bu ispat şartı- 
nın gerçekleşmeyeceği ve suçluya zaru- 
ri olarak örfi cezaların verileceği anlaşı- 
lr. Kanüni Sultan Süleyman dönemi ce- 
za kanunnâmesinde zina ile ilgili hüküm 
belirtilirken, “Eğer bir kimse zina etse, 
dahi üzerine sabit olsa, zâni evli ise ve 
gani olsa, bin akçeye ve dahi ziyadeye 
kadir olsa üç yüz akçe cürüm alına” den- 
mektedir (Heyd, s. 56, md. 6). Kanunnâ- 
menin farklı bir nüshasında “sabit olsa” 
kısmından sonra, “lâkin alâ vechi'ş-şer' 
recm kılmalı olmasa” ilâvesi vardır (Heyd, 
s. 56, dipnot 6; ayrıca bk. Akgündüz, IV, 
296, md. 1). Bu kayıttan da anlaşılacağı 
gibi kanunnâmede belirtilen para ceza- 
ları şer'i cezaların herhangi bir sebeple 
uygulanmaması durumunda alınmaktay- 
dı. Benzer şekilde “had olmaz ise” kay- 
dına Alâüddevle Bey Kanunnâmesi'nde 
(Barkan, s. 121, md. 10), “recm olmaz ise” 
kaydına Bozok Kanunnamesi'nde (Bar- 
kan, s. 125, md. 10) rastlanmaktadır. 
Ta'zir suçlarına gelince, Osmanlı ceza 
hukukunun en önemli bölümlerinden bi- 
rini bu suçlar teşkil eder. Kısas ve had 
suçları dışındaki geniş bir alanın düzen- 
lenmesi, ta'zir adı altında devlet başka- 
nına bırakılmıştır. Kısas ve had suçları- 
nın unsurlarında veya ispat şartlarında 
bir eksiklik olmasi halinde bu suçların 
da ta'zir suçuna dönüştüğü göz önüne 
alınırsa bu alanın ne kadar geniş bir sa- 
hayı içine aldığı daha iyi anlaşılır. Ta'zir 
suçları İslâm devletlerinde umumiyet- 
le, her münferit suçta uygulanacak ce- 
zanın ilgili mahkeme tarafından takdir 
edilmesi şeklinde düzenlenmiş olması- 
na rağmen Osmanlı Devleti'nde bu şe- 
kilde münferit düzenleme sınırlı sayıda- 
ki suçlar için öngörülmüştür. Nitekim 
kanunnâmelerde bağ ve bahçeye giren 
hayvanların sahiplerinin (Barkan, s. 49, 
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md. 8, s. 69, md. 37), zorla kız kaçırıp ni- 
kâh eden (Barkan, s. 121, md. 16), namaz 
kılmayan ve oruç tutmayan kimselerin 
(Heyd, s. 84, md. 101-102) kadı tarafından 
ta'zir edileceği belirtilmektedir. Ta'zir 
suçlarının önemli bir kısmı ve bunlara ve- 
rilecek cezalar ise hâkimin takdirine bıra- 
kılmayıp kanunnâmelerle belirlenmiştir. 


Had ve kisas grubuna girdiği halde 
unsurlarında ve ispat şartlarındaki bir 
eksiklikten dolayı ta'zir grubu içinde ele 
alınan suçların yanı sıra kalpazanlık, sah- 
te evrak ve özellikle sahte ferman ve be- 
rat tanzimi, kız ve kadın Kaçırma, ırza 
geçme, kadın satma, yankesicilik, mes- 
kene tecavüz, kundakçılık, görevi kötüye 
kullanma, vazifesini gerektiği gibi yap- 
mama, bulunmuş malı alma ta'zir suç- 
larının başında gelmektedir. 

B) Cezalar. Osmanlı ceza hukukunda kı- 
sas, el kesme, dayak, recm, salb gibi ce- 
zalara ilâve olarak ölüm, hapis, çeşitli pa- 
ra cezaları, küreğe mahküm etme, yüzü 
karalama, sakalı kesme, dağlama, belli 
organları kesme, sürgün gibi ta'zir ceza- 
larına da rastlanmaktadır. Özellikle pa- 
ra cezalarının Osmanlı hukukunda önem- 
li bir yeri vardır. Kanunnâmelerde örfi 
suçların çok önemli bir bölümü için “ehl-i 
örf"e verilmek üzere para cezaları yer 
almaktadır. Çok defa bu para cezaları 
üç kademeli olarak belirlenmekte, ba- 
zan da takdiri kadının vereceği dayak 
cezasına bağlanarak her sopa için kaç 
akçenin verilmesi gerektiği belirtilmek- 
tedir. Had, kısas ve siyaset” cezalarının 
uygulanması durumunda ise para ceza- 
sının alınmayacağı kanunnâmelerde sık 
sık tekrarlanmaktadır. Para cezaları kar- 
şılığında bu cezaların uygulanmasından 
vazgeçilmemesi Üzerinde de titizlikle du- 
rulmaktadır. İdareci kesimin (ehl-i örf) 
kendilerine gelir sağlayan para cezaları- 
nı uygulamaya fazla meylettiği, zaman 
zaman kısas ve had suçlularını para kar- 
şılığında salıvermek gibi hukuk dışı yol- 
lara başvurduğu anlaşılmaktadır. Kürek 
cezası ise donanmada normal yollarla kü- 
rekçi bulmakta güçlük çekildiği dönem- 
lerde sıkça başvurulan bir ceza idi. 

Ta'zir cezaları arasında siyaset ceza- 
sının özel bir yeri vardır. Bu ceza esas 
itibariyle padişah ve onun vekili olan sad- 
razam tarafından takdir edilmekteydi. 
Ancak uygulamada diğer yüksek mevki- 
deki görevliler de siyaset cezası verebi- 
liyorlardı. Siyaset cezasının takdir ve uy- 
gulama yetkisi ehl-i örfe ait olmakla bir- 
likte suçluluğun tesbiti kadı tarafından 
yapılmaktaydı. Siyaset cezası olarak ölüm 


de dahil her türlü ceza verilebiliyordu. 
Bunlar genellikle ağır cezalardı. Meselâ 
esir çalan, köle veya câriyeyi kandırıp ka- 
çıran, birkaç defa hırsızlığı sabit olan 
kimselerin cezası asılmaktı. Ayrıca gö- 
revlerinde ihmali görülen devlet hizmet- 
lileri de siyaseten katille cezalandırılabi- 
lirdi. Bu cezaların temelinde, geniş bir 
coğrafyaya yayılan Osmanlı Devleti'nde 
özellikle sosyal ve iktisadi çalkantıların 
olduğu dönemlerde asayişi temin ve mer- 
keziyetçi devlet anlayışını yerleştirme dü- 
şüncesinin bulunduğu söylenebilir. Bu 
gaye için zaman zaman İslâm hukuku 
esaslarının zorlandığı da olmuştur. Ni- 
tekim Şeyhülislâm Abdürrahim Efendi 
tarafından, hırsızlık yapmak maksadıy- 
la beytülmâl demirlerini keserken yaka- 
lanan hırsızla ilgili olarak verilen bir fet- 
vada, “gayre ibret için” hırsızın padişa- 
hın emriyle siyaseten katille cezalandı- 
rılmasının mümkün olduğu belirtilmek- 
tedir (TSMA, nr. E 10.751; ayrıca bk. Top- 
kapı Sarayı Müzesi Arşivi Kılavuzu, II, ve- 
sika nr. 22; Heyd, s. 197). Halbuki beytül- 
mâlden herhangi bir şey çalan suçlunun 
elinin kesilmesinin tartışmalı olması bir 
yana, teşebbüs halinde kalan bir suça 
tamamlanmış suç gibi ceza verilmesi 
mümkün değildir. Bunun mümkün gö- 
rülmesi durumunda bile hırsıza verile- 
cek ceza ölüm cezası olmayacaktır. Ce- 
zaların ağırlaştırılmasında, İslâm huku- 
kunda mevcut “sa'y bi'l-fesâd” (bozgun- 
culuk) kavramından da çokça faydalanıl- 
mış ve zaman zaman bu kavram zorlan- 
mıştır. Dolayısıyla zannedildiğinin aksi- 
ne, Osmanlı örfi ceza hukukunun İslâm 
hukukunun getirmiş olduğu cezaları ha- 
fifletmediği, hatta önemli ölçüde ağır- 
laştırdığı söylenebilir. 


C) Cezai Yargı ve Cezaların Uygulanması. 
Ceza yargılaması normal olarak kadılar 
tarafından yapılmaktaydı. Ancak Divân-ı 
Hümâyun'un da bazı ceza davalarına 
baktığı bilinmektedir. Cezai yargılama- 
da suçun şer'i hukuka uygun olarak is- 
pat edilmesi halinde şer'i ceza, örfi hu- 
kuka uygun olarak ispat edilmesi halin- 
de ise örfi ceza verilmekteydi. Ancak yar- 
gılama sırasında örfi suçlarda şer'i suç- 
lardaki kadar titizlik gösterilmemektey- 
di. Şer'i suçlarda sıkı ispat şartları ara- 
nırken örfi suçlarda zaman zaman suç- 
luluk alâmetleri veya geçmişte bir suç 
işlemiş olmak yahut suç işlemekle mâ- 
ruf bulunmak yeterli görülmekteydi. Ay- 
rıca şeri hukukta geçerli olmamasına 
rağmen işkence örfi hukukta meşrü bir 
itiraf vasıtası olarak kanunnâmelere gi- 


recek kadar yerleşmişti (meselâ bk. Heyd, 
s. 80, md. 90; Akgündüz, Il, 43-44, md. 32, 
39, 40; IV, 302, md. 41, 47, s. 369-370, md. 
32, 39, 40). Bütün bunlar, cezalandırma- 
da ehl-i örfe geniş bir faaliyet ve takdir 
alanı bırakılmış olduğunu göstermekte- 
dir. Ancak ehl-i şer'in bu uygulamaya za- 
man zaman karşı çıktığı da bilinmekte- 
dir. Ebüssuüd Efendi bir fetvasında, aley- 
hinde hukuki bir delil olmadan sadece 
sanığın komşularının, “Yaramaz adam- 
dır” diye şahitlik yapmalarının onun suç- 
lu kabul edilmesi için yeterli olmadığını 
belirtmiştir (Heyd, s. 229). 


Osmanlı ceza hukukunun uygulanma- 
sı sırasında iki grup görevli ön plana çık- 
maktadır. Bunlardan birincisi, suç ister 
şer'i hukuka ister örfi hukuka girsin, fâ- 
ilin suçluluğunu tesbit edecek olan ka- 
dıdır. İkinci görevli grubu ise cezaları uy- 
gulayan ehl-i örftür. Gerek kanunnâme- 
lerde gerekse çeşitli adaletnâmelerde 
suçlulara verilecek cezanın mutlaka “ka- 
dı mârifetiyle” olması hususu ısrarla be- 
lirtilmektedir (Barkan, s. 5, md. 30, s. 27, 
md. 21, s. 200, md. 21, s. 382, md. 41; Ak- 
gündüz, |, 482, md. 8; IV, 305, md. 65). Bu- 
na göre ehl-i örf bir suçluyu cezalandır- 
mak için kadıdan suçun hukuken sabit 
olduğunu belirten bir belge (hüccet-i 
şer'iyye) almak zorundadır. Hüccet-i şer'- 
iyye konusunda ehl-i örf ile ehl-i şer" 
arasında Osmanlı tarihi boyunca devam- 
li bir mücadelenin var olduğu bilinmek- 
tedir. Bu mücadelenin izlerine kanunnâ- 
melerde ve fetva mecmualarında rast- 
lanmaktadır. Kanüni Sultan Süleyman 
dönemi ceza kanunnâmesinde, hırsızlığı 
örfi hukuk kurallarına göre sabit olan 
kimse için kadının hüccet verip aradan 
çekilmesi ve ehl-i örfün cezalandırma- 
sına engel olmaması emredilmektedir 
(Heyd, s. 80, md. 88; Akgündüz, Il, 44, md. 
38; IV, 370, md. 38). Öte yandan Ebüssu- 
üd Efendi de örfi davalara ehl-i şer'in 
karışmamasını, “Eğer örfi kazâyâ ise ehi-i 
şer'in ana alâkası olamaz” diyerek tav- 
siye etmektedir (Heyd, s. 174). Yine 
Ebüssuüd Efendi'nin şu fetvası, genel 
olarak ulemânın ehi-i örfe bakışını or- 
taya koyması bakımından dikkat çekici- 
dir: “Ehl-i örf ile ittifak eden âdil olmaz” 
(Selle, s. 34). Kanun adamlarının ehl-i 
örfe hüccet-i şer'iyye verme konusunda 
titiz davranarak halkı idarecilerin zulmü- 
ne karşı korumaya gayret ettikleri, an- 
cak her zaman bunda başarılı olamadık- 
ları görülmektedir. Ehl-i örf özellikle güç- 
lü olduğu dönemlerde kadı kararını ara- 
madan ceza vermeye arzulu olmuştur. 
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Ceza hukukunda önemli rolü ehl-i 
örfün şer'i cezalarla örfi cezaların uygu- 
lanmasındaki yetkisi zaman zaman fark- 
lık göstermektedir. Ceza şer'i ise ehl-i 
örf sadece bir uygulayıcıdan ibarettir. 
Ancak ceza örfi ise bu durumda ehl-i ör- 
Tün takdir yetkisi de devreye girmekte- 
dir. Kanunnâmelerde ayrıca şuçlulara ya- 
pılacak muamele için “muhkem hakkın- 
dan geline”, “muhkem siyaset oluna” gi- 
bi muğlak ifadelerin kullanıldığı görül- 
mektedir. Bu gibi durumlarda suçluya 
yapılacak muamelenin şeklini ehl-i örf 
belirlemektedir. 


D) Ceza Kanunnâmeleri. Ta'zir suç ve ce- 
zalarının kadının takdirine bırakılmayıp 
kanunnâmeler halinde düzenlenmesi Os- 
manlı ceza hukukunun bir özelliğidir. Bu 
durum, ceza hukuku alanında muhte- 
mel keyfiliklerin önlenmesi ve kanunili- 
ğin hâkim olması bakımından önemlidir. 
Nitekim bir kanunnâme nüshasında, bu 
kanunnâmelerin reâyâyı idarecilerin zul- 
münden kurtarmak için hazırlandığı be- 
lirtilmektedir (Heyd, s. 2-3). Ayrıca ida- 
reci kesimin kanunnâme hükümleri dı- 
şına çıkmaması sık sık hatırlatılmakta- 
dır. XVI. yüzyılda hazırlanan Malatya Li- 
vâsı Kanunu'nda ehl-i örfün kanun dışı- 
na çıkmaması, çıkanların “hâkimü'l-vakt” 
tarafından engellenmesi emredilmekte- 
dir (Barkan, s. 114, md. 17, ayrıca bk. s. 
143, md. 5). Kanunnâmelerin şer'iyye si- 
cillerine kaydedilmesi, bir süretlerinin 
isteyenlere belli bir ücret karşılığında 
verilmesi, yeni kanunnâmelerin mahke- 
mece ilân edilerek halka duyurulması ka- 
nun hâkimiyetinin yerleşmesinde yardım- 
cı olmuştur. Osmanlı Devleti'nde örfi suç- 
lar için öngörülen para cezalarının ehl-i 
örf tarafından kendi hesaplarına toplan- 
dığı göz önüne alınırsa, cezaların kadı- 
nın veya ehi-i örfün takdirine bırakılması 
halinde bunun keyfi bir uygulamayı da 
beraberinde getireceği muhakkaktır. 


Kanunnâmelerde yer alan hükümle- 
rin yürürlük süreleri padişahların hayat- 
larıyla sınırlı olduğundan padişahlar de- 
ğiştikçe bu hükümlerde de değişiklikler 
olmuştur. Bu değişiklikler belli bir yekü- 
ne ulaşınca yürürlükte olan hükümleri 
yeni bir kanunnâme bünyesinde topla- 
ma zarureti ortaya çıkmış ve bir kısmı 
resmi, bir kısmı da gayri resmi olmak 
üzere Osmanlı tarihi boyunca birçok ka- 
nunnâme ortaya çıkmıştır. Özellikle res- 
mi kanunnâmelerin uygulanmak üze- 
re kadılara gönderildiği bilinmektedir. 
Günümüze ulaşmış en eski ceza kanun- 
nâmesi, tek nüsha halinde olan Viyana 
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nüshası esas alınarak ilk önce Kraelitz- 
Greifenhorst tarafından Almanca tercü- 
mesiyle birlikte yayımlanan Fâtih Kanun- 
nâmesi'dir. Bu kanunnâme daha sonra 
Ö. Lutfi Barkan ve Ahmet Akgündüz ta- 
rafından da neşredilmiştir. Hangi tarih- 
te hazırlandığı kesin olarak tesbit edile- 
meyen kanunnâmenin ilk üç faslı ceza 
hukukuna dairdir. Birinci fasıl zinaya, 
ikinci fasıl adam öldürme ve müessir fi- 
illere, üçüncü fasıl şarap içme, hırsızlık 
ve iftiraya ayrılmıştır (metni için bk. Bar- 
kan, s. 387-390; Akgündüz, I, 347-350). 

İkinci kanunnâme, II. Bayezid döne- 
minde düzenlenen genel kanunnâmedir 
(Kitâb-ı Kavânin-i Örfiyye-i Osmâni). İlk 
defa Mehmed Ârif Bey tarafından yayım- 
lanan kanunnâmenin II. Bayezid'in ba- 
bası Fâtih Sultan Mehmed'e veya toru- 
nu Kanüni Sultan Süleyman'a ait oldu- 
ğu ileri sürülmüşse de İl. Bayezid'e ait 
olması ihtimali daha kuvwvetlidir (geniş 
bilgi için bk. Heyd, s. 18 vd.; Akgündüz, 
Il, 35). Kanunnâme H. Hacıbegiç tarafın- 
dan Sırpça'ya, Beldiceanu tarafından da 
Fransızca'ya tercüme edilerek neşredil- 
miştir. Kanunnâmenin ilk bölümü ceza 
hukukuna ayrılmış olup dört fasıldan iba- 
rettir. Birinci fasıl zina, ikinci fasıl adam 
öldürme ve müessir fiiller, üçüncü fasıl 
şarap içme, hırsızlık, gasp ve teaddi, dör- 
düncü fasıl siyaset cezalarına ayrılmış- 
tır. Kanunnâmenin ilk üç faslında büyük 
ölçüde Fâtih Kanunnâmesi'nin hüküm- 
leri tekrar edilmektedir. Bu kanunnâme- 
nin öncekine göre en büyük yeniliği ise 
dördüncü fasılda siyaset cezalarının dü- 
zenlenmiş olmasıdır. Muhtemelen daha 
önce aynı padişah döneminde müstakil 
bir siyasetnâme olarak hazırlanan bu 
hükümler, daha sonraki genel kanunnâ- 
meye dördüncü fasıl olarak ilâve edilmiş- 
tir (metni için bk. Akgündüz, H, 39-111). 

Yavuz Sultan Selim döneminde de ce- 
za hukuku alanında bir kanunnâmenin 
hazırlandığı bilinmektedir. İlk defa tıp- 
kibasımı Rusça tercümesiyle birlikte An- 
na Tveritinova tarafından yayımlanan ka- 
nunnâmenin bir başka faksimile neşrini 
Türkkaya Ataöv gerçekleştirmiştir. Ka- 
nunnâme Hadiye Tuncer tarafından sa- 
deleştirilerek, ayrıca Hüseyin Özdeğer ve 
Selami Pulaha - Yaşar Yücel tarafından 
da aynen yayımlanmıştır. Kanunnâme- 
nin Ahmet Akgündüz'ün yaptığı neşrin- 
de bölüm başlıkları bulunmamaktadır 
(metni için bk. Osmanlı Kanunnâmeleri, 
IH, 88-116). Bu kanunnâmede bazı ceza- 
ların öncekilere nisbetle ağırlaştırıldığı 
dikkati çekmektedir. 
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Osmanlı hukukunda en köklü düzen- 
lemeler Kanüni Sultan Süleyman zama- 
nında yapılmıştır. Bu dönemin kanun dü- 
zenlemelerinde önde gelen iki ismi, şer'i 
hukuk alanında Ebüssuüd Efendi ve ör- 
fi hukuk alanında Celâlzâde Mustafa Çe- 
lebi'dir. Bu devrede hazırlanan ceza ka- 
nunnâmesi Celâlzâde Mustafa Çelebi ta- 
rafından derlenmiştir. “Kânunnâme-i Os- 
mâni, Kanunnâme-i Pâdişâhi” ve ben- 
zeri isimlerle anılan kanunnâmeyi ilk de- 
fa Heyd İngilizce tercümesiyle birlikte 
neşretmiştir (metni için bk. Studies in Old 
Ottoman Criminal Law, s. 56-131). Ham- 
mer tarafından eksik bir Almanca ter- 
cümesi yayımlanan kanunnâme önceki- 
lerden daha geniştir ve onlarda yer al- 
mayan suçları düzenlemektedir. Üç fa- 
sıldan ibaret olan bu kanunnâmenin de 
birinci faslı zina, ikinci faslı adam öldür- 
me ve müessir fiiller, üçüncü faslı şarap 
içme, hırsızlık, gasp, haksız fiiler, cürüm 
ve siyasete ayrılmıştır. Il. Bayezid döne- 
mi ceza kanunnâmesinde ayrı bir fasıl 
olan siyaset cezaları burada üçüncü fas- 
la dercedilmiştir. Bu kanunnâmenin kü- 
çük bazı değişikliklerle Kanüni'den son- 
ra da uzun süre yürürlükte kaldığı an- 
laşılmaktadır (A. Akgündüz bu dönemde 
iki kanunnâmenin hazırlandığını ileri sür- 
mekte ve iki ayrı metin yayımlamaktadır, 
bk. Osmanlı Kanunnâmeleri, IV, 296-305, 
365-370). 

Tanzimat döneminden önce hazırlanan 
son ceza kanunnâmesi XVII. yüzyılın or- 
talarında meydana getirilmiştir. Bir mah- 
keme görevlisi tarafından ilgili hüküm- 
lerin derlenmesiyle ortaya çıkan kanun- 
nâme sekiz bölümden ibaret olup Il. Ba- 
yezid Kanunnâmesi'nde olduğu gibi ilk 
dört bölüm cezai hükümlere ayrılmıştır. 
XVII. yüzyıldan sonra ceza kanunnâme- 
leri gittikçe daha az başvurulan kaynak- 
lar olmaya başlamıştır. XVII. yüzyıldan 
Tanzimat dönemine kadar da bu alan- 
da yeni bir düzenleme yapılmamıştır. 


Tanzimat döneminde her alanda ol- 
duğu gibi ceza hukuku alanında da bir 
dizi düzenleme gerçekleştirilmiştir. Ön- 
ceki dönemlerde var olan ceza kanunnâ- 
meleri geleneğinin ihyası anlamına ge- 
len bu düzenlemeler çerçevesinde üç ce- 
za kanunnâmesi hazırlanmıştır. Bunlar- 
dan birincisi 1256 (1840) tarihli Ceza Ka- 
nunnâmesi'dir. Bir mukaddime, on üç 
fasıl ve bir hâtimeden ibaret olan bu ka- 
nunnâme, çoğu kamu görevlileri tarafın- 
dan vazifeleri dolayısıyla işlenebilecek 
suçlar olmak üzere sınırlı sayıdaki suç- 
ları düzenlemektedir. Batı hukukunun 
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etkisi görülmeyen Tanzimat döneminin 
bu ilk kanunnâmesi, gerek bütün suç- 
ları düzenlememiş olması gerekse ka- 
nunlaştırma tekniği bakımından önemli 
eksiklikler taşımaktadır. Tanzimat dö- 
neminin ikinci ceza kanunnâmesi 1267 
(1851) tarihli Kânün-ı Cedid'dir. Bir mu- 
kaddime ile üç fasıldan ibaret olan ka- 
nunnâme öncekine nisbetle büyük de- 
ğişiklikler getirmez. Bu kanun Said Pa- 
şa (ö. 1863) zamanında Mısır'da da ka- 
bul edilmiştir. Her iki kanun, önceki ka- 
nunnâmelerde olduğu gibi suç ve ceza- 
ya ait genel hükümler ihtiva etmez. 1851 
tarihli kanun, Osmanlı Devleti'nde uzun 
asırlar devam etmiş olan para cezaları- 
nı yasaklamıştır (her iki kanunun metni 
için ok. Ahmed Lutfi, s. 121-160). 


Tanzimat döneminin en önemli ceza 
kanunu, 1274 (1858) tarihli Ceza Kânun- 
nâme-i Hümâyunu'dur. Meclis-i Tanzi- 
mat'ça içinde Ahmed Cevdet Paşa'nın 
da bulunduğu bir heyete hazırlatılan ka- 
nun, 1810 tarihli Fransız ceza kanunu 
ile yerli hükümlerin bir araya getirilme- 
sinden oluşmuştur. Bu kanun çeşitli ta- 
rihlerde ve özellikle 1911 ve 1914 yılla- 
rında önemli değişikliklere uğramakla 
birlikte Osmanlı Devleti'nin sonuna ka- 
dar yürürlükte kalmıştır. Kanun bir mu- 
kaddime ile iki bab halinde 264 madde- 
den ibarettir. Bablar da fasıllara ayrıl- 
mıştır (metni için bk. Düstur, |, 537-596). 
Birinci maddede, ta'zirin çeşitli derece- 
lerini düzenlemek üzere hazırlandığı be- 
lirtilen kanunnâme önceki kanunnâme- 
lere nisbetle çok geniş ve kapsamlıdır. 
Kanunnâmede, adam öldürme suçlarının 
İslâm hukukunda olduğu gibi şahıs hak- 
larına yönelik olduğu göz önüne alınarak 
maktülün veresesi varsa onların talebi 
üzerine davanın kısas veya diyete hük- 
medilmek üzere şer'iyye mahkemesin- 
de görülmesi, mirasçıların affetmeleri 
durumunda kanun gereği cezalandırıl- 
ma esası kabul edilmiştir. Bu düzenle- 
me şekli, bazı hukukçular tarafından ka- 
nunda ikilik yarattığı ve bütünlüğü boz- 
duğu gerekçesiyle tenkit edilmişse de 
(ok. Taner, s. 231) bu tür değerlendirme- 
ler Batı hukuk anlayışının etkisi altında 
kalmanın bir sonucudur. İslâm huku- 
kunda esasen adam öldürme ve mües- 
sir fiiller şahıs haklarına yönelik suçlar- 
dır. Bu suçlarda şahıslara ait cezalan- 
dırma ve af yetkisi, devletin cezalandır- 
ma ve af yetkisinin önüne geçmekte- 
dir. Bu sebeple kanunnâmede adı ge- 
çen suçlarda mirasçıların cezalandırma 
ve af yetkisine öncelik tanınması ve af 


durumunda devletin cezalandırma yet- 
kisinin devreye girmesi, Tanzimat sonra- 
sında Batı hukuku ve İslâm hukuku iki- 
liğinin değil İslâm hukukunun Batı hu- 
kukundan farklı bir düzenleme biçimi- 
nin sonucudur. 
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al M. AKIF AYDIN 


CEZÂİRİ 
(Sİ) 

Muhammed b. Abdilkâdir b. Muhyiddin 
el-Haseni el-Cezâirt 
(1840-1913) 

Cezayirli âlim. 


Cezayir'in Maasker şehri yakınların- 
daki Kaytane'de doğdu. Emir Abdülkâ- 
dir el-Cezâiri'nin büyük oğludur. Baba- 
sının Fransız işgal güçlerine karşı baş- 
lattığı direniş hareketi sebebiyle çocuk- 
luğu sıkıntı içinde geçti. Sonunda Fran- 
sızlar'a teslim olan babası ile birlikte 
Fransa'ya gitti (1847). Bordeaux şehrin- 
de beş yıl kaldıktan sonra ailesiyle bir- 
likte önce İstanbul'a, oradan da Bursa'- 
ya gitti (1852). Bursa'da iki buçuk yıl ka- 
labildi; burada meydana gelen büyük bir 
deprem yüzünden ayrılıp Şam'a yerleşti. 

Babasının 1883'te vefatından sonra 
ailesinin başına geçen Cezâiri, Şam'daki 
Cezayirliler'in durumunu sağlamlaştır- 
maya ve Osmanlı vatandaşı olarak sa- 
hip bulundukları imtiyazları korumaya 
çalıştı. Fransa, takip ettiği siyasete kar- 
şı açık bir tavır almamasına rağmen onu 
Ortadoğu'daki Cezayirliler'i Fransız hi- 
mayesi altına alma yolundaki siyasetinin 
önünde bir engel olarak görüyordu. Ce- 
zâiri bu tutumuyla Osmanlı sultanlarını 
memnun etmiş, Şam valisiyle münase- 
betini sürdürmüş, hatta kendisine ferik 
rütbesiyle paşa unvanı verilerek taltif 
edilmişti. Bununla birlikte Cezâiri Şam'- 
daki siyasi atmosferden uzak kalmayı 
tercih etti; ıslahatçı siyasi derneklerin 
faaliyetlerine katılmadı. Ancak bir Fran- 
sız sömürgesi haline getirilen ülkesinin 
içinde bulunduğu meselelerle ilgilen- 
mekten, babasının meclislerinde tanış- 
tığı Muhammed Abduh ve Muhammed 
şâmil ed-Dağıstâni gibi ıslahatçıların ça- 
lışmalarını takip etmekten de geri dur- 
madı. 


Cezâirl 
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İçinde yaşadığı şartlar yüzünden dü- 
zenli bir eğitim göremeyen Cezâiri, ilk 
bilgileri babasından ve Fransa'da ika- 
metleri sırasında yakın dostları olan 
Mustafa b. Tihâmi'den almış, daha son- 
ra da Şam'da özellikle babasının soh- 
betlerinden faydalanmış, akaid, hadis 
ve nahve dair bazı bilgileri ondan öğren- 
miştir. Ayrıca Şam'daki ulemâ ve âya- 
nın meclislerine devam ederek bilgisi- 
ni ve kültürünü arttırmıştır. Bazı sosyal 
faaliyetleri yanında çeşitli tarihi olaylar- 
la fıkhi meselelere ışık tutan eserler de 
kaleme alan Cezâiri İstanbul'da vefat 
etti. 

Eserleri. 1. Tuhfetü'z-zâ "ir fî me âsi- 
ri'1- Emir “Abdilkâdir ve ahbâri'1- Ce- 
Zâ'ir (İskenderiye 1903; Beyrut 1964). Ce- 
zâiri, 1890 yılında tamamlayıp Sultan II. 
Abdülhamid'e takdim ettiği, Fransız iş- 
galini anlatan ilk Arapça eser olan bu 
kitabıyla şöhret bulmuştur. Cezayir ve 
Emir Abdülkâdir'in cihadına dair geniş 
mâlumat ihtiva eden eser, Cezayir'in coğ- 
rafyası ve İslâmi dönemdeki tarihiyle il- 
gili bilgilerin yer aldığı girişten sonra iki 
bölüme ayrılır. Birinci bölümde Emir Ab- 
dülkâdir'in Cezayir'deki mücadelesi (1830- 
1847) anlatılmakta, ikinci bölümde ise 
Abdülkâdir'in Cezayir'den ayrılışından 
vefatına kadar geçen hayatı (1847-1883) 
ele alınmaktadır. Cezâiri, eserin giriş bö- 
lümünde Cezayir tarihinin İslâmi döne- 
minden bahsederken İbn Haldün'un el- 
“İber'i gibi bazı kaynaklardan faydalan- 
dığı halde Emir Abdülkâdir'in mücade- 
lesini ve Şam'daki hayatını anlatırken 
şahsi gözlemlerine, gazete haberlerine, 
resmi yazışmalara ve diğer bazi belge- 
lere dayanmıştır. 2. “İkdü'l-ecydd fi'ş- 
şâfinâti'l-ciyâd (Dımaşk 1963). Müellif, 
atların vasıflarından ve eğitilmesinden 
bahseden bu eserini daha sonra Nuh- 
betü “İkdi'l-ecyâd fi'ş-şâfinâti'l-ciyâd 
adıyla kısaltmıştır (Beyrut 1293, 1326). 

Cezâiri'nin fıkhi meseleler ve bazı fik- 
ri konularla ilgili üç risâlesi Mecmü'u'T- 
resâ?ili's-selâs adıyla yayımlanmıştır 
(Kahire 1327). Bunlardan biri Zikrâ ze- 
vi'l-fażl ff mutâbakati erkâni'!- İslâm 
li1-“akl adını taşımakta olup İslâmi esas- 
ların akla uygunluğu konusunu işlemek- 
tedir. Keşfü'n-nikâb “an esrâri'1- hicâb 
adlı diğer bir risâlesinde İslâm'da örtün- 
me (tesettür) meselesi ele alınmakta, et- 
Tiryâk fi ta'addüdi'z-zevcât ve't-ta- 
Jâk adını taşıyan üçüncü risâlede ise çok 
evlilik ve boşanma konusundaki görüş- 
ler tartışılmaktadır. 
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E z H 
CEZALET 
(e ) 
Daha çok eski edebiyatta 
fesâhatla ilgili bir vasfı anlatan 
C belâgat terimi. | 


Söylenişleri sert ve kalın olduğu için 
kulakta kuwvetli tesir bırakan kelimele- 
rin kullanılmasını ifade eden bir terim- 
dir. Kelimeler ses ve mâna münasebet- 
leri bakımından belâgatta “elfâz-ı ceze- 
le" ve “elfâz-ı rakika" diye ikiye ayrılmak- 
tadır. Sadme, kazâ, rahşan, gazanfer, hi- 
tabet, gülbank, çekâçek gibi kelimeler 
telaffuzlarındaki kalınlık ve çarpıcılık do- 
layısıyla elfâz-ı cezeleden sayılmaktadır. 
Bunun aksini ise yumuşak ve ince telaf- 
fuzlarıyla kulağa okşayıcı bir tesir ya- 
pan elfâz-ı rakika meydana getirir. 


Belâgat anlayışında güzel yazma ve 
söylemenin birinci şartı, seçilen kelime- 
nin ifade edilmek istenen şey ve mânaya 
yakışmasi, ona uygun düşmesidir. Bun- 
dan dolayıdır ki savaş, Kavga, hakaret, 
tehdit, korku vb. durumlar ifade edilir- 
ken ses ve âhenk bakımından bu halle- 
re uygun düşecek kelimeler kullanmaya 
dikkat edilir. Bunlar anlatılanı hissetti- 
rip göz önünde canlandırmayı sağlar. 
Bu husus gerçekleştirildiğinde cezâlet 
meydana gelmiş olur. Sevgi, merhamet, 
şefkat, güzellik, hayranlık gibi hallerin 
ifadesinde ise kulakta elfâz-ı cezeleden 
çok farklı tesir bırakan, ince ve yumu- 
şak sesli kelimeler kullanılır. 

Bir metnin baştan başa sadece elfâz-ı 
cezele veya elfâz-ı rakikadan ibaret ol- 
ması beklenemez. Esas olan, hal ve şart- 
ların gerektirdiği kelimeleri seçmek ve 
bunları yerli yerinde kullanmaktır. 

Kur'ân-ı Kerim'de bu iki ifade tarzı 
da mevcuttur. Kıyamet gününden, ce- 
hennem azabından bahseden âyetlerde 
şiddet ifadesi olarak elfâz-ı cezele ge- 
çerken cennet, rahmet, lütuf ve mağfi- 
ret söz konusu olan âyetlerde de elfâz-ı 
rakika yer almaktadır. 

Elfâz-ı cezele ve rakikadan birinin di- 
ğeri yerine kullanılması güzel olmayan 
bir tesir bırakır. Meselâ Nef'i'nin, “Ça- 
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lındı bâm-ı felekte nakkâre-i devlet / 
Pür etti debdebe-i müjde güş-i eyyâmı" 
beytinde “debdebe” yerine “zemzeme” 
kullanılsa mânada büyük bir değişiklik 
olmamakla beraber cezâlet kaybolur. 
Aynı şekilde Muallim Nâci'nin, “Zülfüne 
verdikçe nesim ihtizâz / Üstüne titrer 
dil-i nâzik-terim” beytinde de “nâzik- 
terim” yerine “gam -perverim” denilebi- 
lirse de sözün rikkati kaybolur. Bu se- 
beple özellikle eski edebiyatta bu husu- 
sa büyük önem verildiği görülmektedir. 
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(el) 
Kuzey Afrika'da müslüman ülke. 


I. FİZİKİ ve BEŞERİ COĞRAFYA 
II. TARİH 


II. KÜLTÜR ve MEDENİYET J 


Akdeniz kıyılarından Büyük Sahrâ'nın 
güney kesimlerine kadar sokulan geniş 
toprakları ile, Afrika kıtasının alan bakı- 
mından Sudan'dan sonra ve çok küçük 
bir farkla ikinci büyük ülkesidir. Kuzeyde 
Akdeniz, doğuda Tunus ve Libya, batıda 
Fas ve Batı Sahrâ, güneydoğuda Nijer, 
güneybatıda Mali ve Moritanya ile çevrili 
olan Cezayir'in yüzölçümü 2.381.741 km?, 
nüfusu 21,9 milyondur (1985; 1990 tah. 
28 milyon). Resmi adı el-Cumhüriyyetü'l- 


Resmiadı : el-Cumhüriyyetü'l-Cezâiriyyetü'd- 
Dimukrâtiyyetü'ş - Şa'biyye 
(Cezayir Demokratik Halk Cumhuriyeti) 
Başşehri : Cezayir 
Yüzölçümü: 2.381.741 km? 
Nüfusu : 25.866.000 (1991 tah.) 
Resmi dini : İslâm | 
Resmi dili : Arapça | 
Para birimi : DA (Cezayir dinarı) | 
i 


| 1 DA = 100 centimes 
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Cezâiriyyetü'd- Dimukrâtiyyetü'ş-Şa'biy- 
ye olan ülke Afrika Birliği, Arap Birliği, 
Bağlantısız Ülkeler, İslâm Konferansı ve 
Petrol İhraç Eden Ülkeler teşkilâtlarının 
üyesidir. İdari bakımdan otuz bir ile (vi- 
lâyât), iller de toplam sayıları 200'e yak- 
laşan ilçelere (dâirât) ayrılmıştır; başşeh- 
ri Akdeniz kıyısında Cezayir'dir. 


Yakın zamana kadar tek partiye dayalı 
ve otoriter nitelikte sosyalist bir rejimle 
yönetilen Cezayir 1989'da siyasi alanda 
çok partili hayata, ekonomide de özel 
sektöre ve şahsi teşebbüse dayalı ser- 
best ekonomi modeline geçti. 23 Şubat 
1989 tarihli anayasa ile oluşturulan dev- 
let yapısına göre yasama yetkisi 292 üye- 
li Milli Halk Meclisi'nde (Barleman), yü- 
rütme yetkisi, devletin başı olan ve ge- 
nel seçimle beş yıllığına seçilen cumhur- 
başkanında, yargı işleri ise bağımsız ada- 
let organlarının elinde bulunmaktadır. 


L FİZİKİ ve BEŞERİ COĞRAFYA 


Cezayir bugünkü sınırları içinde, fiziki 
ve beşeri özellikleri bakımından birbi- 
rinden tamamen farklı iki bölgeden 
meydana gelir: Kuzey Cezayir (ası! Ceza- 
yir), Güney Cezayir (Sahrâ Cezayiri). Coğ- 
rafyacıların Atlas ülkeleri adını verdik- 
leri Mağrib bölgesinin orta kesiminde 
(Mağrib-i Vasat) yer alan Kuzey Cezayir, 
ülke yüzölçümünün ancak % 16'sına eşit 
bir yer kaplar (yaklaşık 381.000 km?). Fa- 
kat nüfusun % 96 kadarı, illerin yirmi 
altısı, tarıma elverişli toprakların hemen 
tamamı ve bütün büyük şehirler iklim 
bakımından yaşamaya çok daha elve- 
rişli olan bu bölgededir. Burada yer şe- 
killerinin ana hatlarını, Avrupa'nın Alp 


dağlarıyla yaşıt, genç kıvrımlı yapıları 
Afrika eski kütlesine yabancı olan ku- 
zeydeki Tel atlasları ile güneyde ona pa- 
ralel olarak uzanan Sahrâ atlasları adı 
verilen dağ sıraları ve bunların arasın- 
daki kurak, bozkırlarla kaplı, yer yer sığ 
tuzlu bataklıkların (şot) yayıldığı yüksek 
ovalar oluşturur. Bölgenin denize yakın 
kesimleri Akdeniz ikliminin etkisindedir 
(başşehir Cezayir'de temmuz ortalaması 
24,59 C; ocak ortalaması 12,2 C). Yıllık ya- 
ğış batıdan doğuya gidildikçe ve yüksel- 
dikçe artar (Vehran 253 mm., Cezayir 691 
mm.). Bölgenin iç kesimlerinde Akdeniz 
ikliminin karasal tipi hâkimdir. 


Her biri birer ülke kadar geniş beş ile 
ayrılmış olan Güney Cezayir yaklaşık 2 
milyon km?'lik bir alana yayılır ve Büyük 
Sahrâ'nın önemli bir kısmını kaplar. Yer 
yer kumullu çöller (batı ve doğu ergleri) 
veya taşlık, rüzgârla süpürülmüş çıplak 
çöllerle (hamadalar) kaplı olan bu bölge- 
de, jeolojik geçmişteki daha yağışlı dev- 
relerin eseri olan bazı kuru vadiler görü- 
lür. Jeolojik bakımdan bölge, temeli oluş- 
turan eski kütleden, yer yer bu billürlu 
ve metamorfik eski kütleyi kesen vol- 
kanik maddelerden ve eski kütle üze- 
rinde çökelmiş, özellikle doğu sınırı ya- 
kınlarında Hâsi Mes'üd ve Acile yöresi ile 
daha kuzeydeki Hâsirremel yörelerinde 
çok zengin petrol ve doğal gaz yatakla- 
rı içeren Mezozoik ve Tersiyer yaşında 
daha genç tortul örtü formasyonların- 
dan oluşur. Hâkim reliyef şekillerini hav- 
zalar, platolar ve münferit dağlık kütle- 
ler meydana getirir. Ülkenin en yüksek 
(güneyde Hükkâr kütlesinde 2918 m.) ve 
en alçak (kuzeydoğuda Melgir şotu taba- 
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ni, -30 m.) yerleri de buradadır. Bölge bü- 
tünüyle şiddetli bir çöl ikliminin etkisin- 
dedir. 

Demografi bakımından Cezayir'i çok 
hızlı bir nüfus artışı (her yıl ülke nüfusu- 
na yaklaşık 800-900.000 kişi katılır), bu se- 
beple genç bir nüfus yapısı (on beş yaşın- 
dan küçüklerin oranı % 46), nüfusun ülke 
düzeyine çok dengesiz bir şekilde dağıl- 
mış olması (© 96 kadarı ülke topraklarının 
* 16'sını oluşturan Kuzey Cezayir'de yığıl- 
mıştır), bölgeler arasında nüfus yoğunlu- 
ğu bakımından mevcut çok büyük fark- 
lıklar (ortalama yoğunluk km?/ 8,4, Ce- 
zayir de 3048, Vehran'da 478, güneyde çöl 
bölgesindeki Tamanrasset ilinde ise ancak 
0,1 kişi), din birliği (60.000 kadar hıristi- 
yan dışında bütün nüfus müslümandır) gi- 
bi özellikler karakterize eder. Şehirli nü- 
fus oranı son yıllarda giderek artmış ol- 
makla birlikte yine de kırsal kesimde 
oturanlarınkinden düşüktür (1961'de % 
31, 1987'de % 49). En büyük şehirler ku- 
zeyde, özellikle kıyı kesiminde Cezayir 
(1,7 milyon), Vehran (663.000), Kostantine 
(448.000) ve Annâbe'dir (Büne, 306.000). 
En yaygın dil, aynı zamanda devletin res- 
mi dili olan Arapça'dır. Halkın % 75 ka- 
darı Arapça konuşur; Berberice'nin çe- 
şitli ağızlarını konuşanların oranı % 25 
civarındadır. 

Bağımsızlık hareketinin başından be- 
ri ihtilâlci sosyalizm ilkesini benimseyen 
ve bu dünya görüşünü iç ve dış siyaset- 
te uygulamaya çalışan Cezayir'de ikti- 
sadi ve sosyal alandaki bütün planlama- 
lar ve diş ticaret, bütün büyük sanayi 
tesisleri, bankalar, kredi kurumları, ula- 
şım, iletişim araç ve gereçleri gibi eko- 
nominin her sektörü tamamıyla devle- 
tin elindedir. Bağımsızlığı takip eden yıl- 
larda yabancılara ait bütün şirketler, sa- 
nayi tesisleri, işletmeler ve tarım alan- 
ları miliileştirilmiştir. Devletin ilân edi- 
len hedefi, ülkeyi sahip olduğu tabii zen- 
ginliklerden âzami ölçüde faydalanarak 
bir sanayi ülkesi haline getirmek sure- 
tiyle kalkındırmak ve halkın refah ve kül- 
tür seviyesini bu yolla yükseltmektir. Bu 
amaçla hazırlanan üç ile beş yıllık plan- 
ların uygulanması sonucunda Cezayir'in 
ekonomik yapısında sömürge dönemi- 
ne oranla önemli değişiklikler meydana 
gelmiştir. Hızlı ve yaygın sanayileşme, 
faal nüfusta ücretlilerin oranının büyük 
ölçüde artması (% 76), orta sınıfın büyü- 
yerek güçlenmesi ve tarım alanında du- 
raklama bu değişikliklerin en önemlile- 
ridir. Bugün milli gelirin yaklaşık 1/3 
kadarını, çok zengin hidrokarbon yatak- 
larını değerlendiren ve bu yataklardan 
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elde edilen ürünleri işleyen özellikle pet- 
rol ve doğal gaz üretimi, petrol arıtımı, 
doğal gaz sıvılaştırması, yan ürünler üre- 
timi gibi endüstriler sağlar. Bu grupta- 
ki endüstri kollarının ülkenin döviz ge- 
tirlerindeki payı % 90'ı geçer. Petrol üre- 
timi çeşitli faktörlere bağlı olarak yıldan 
yıla değişmekle beraber genelde yılda 
45-50 milyon ton civarındadır (1988'de 
53 milyon ton). Doğal gaz rezervleri çok 
büyüktür. Bu bakımdan Cezayir Bağım- 
sız Devletler Topluluğu (eski Sovyetler Bir- 
liği), İran ve Amerika Birleşik Devletle- 
rinden sonra dünyada dördüncü sırayı 
alır (1988'de 93 milyar m3). Üretilen ga- 
zın bir kısmı, Akdeniz'i aşan 2500 km'lik 
bir boru hattı ile İtalya'ya ihraç edilir. 
Cezayir diğer bazı önemli yer altı kaynak- 
ları bakımından da zengin bir ülkedir. Bu 
kaynakların başlıcaları demir cevheri (üre- 
tim 3,6 milyon ton), kurşun (4,6 milyon 
ton), çinko (20 milyon ton), bakır (0,6 mil- 
yon ton), civa (0,8 milyon ton) ve fosfat 
(1 milyon ton) ile eski metamorfik ve bil- 
lürlu temelin meydana çıktığı Hükkâr 
bölgesindeki uranyum yataklarıdır. Di- 
ğer endüstri kolları arasında en gelişmiş 
olanları çelik, çimento, gübre, dokuma 
ve besin endüstrileridir. 


Faal nüfusun % 23 kadarı tarımla uğ- 
raşır. Sömürge dönemindeki oranı çok 
daha yüksek olan bu sektörün milli ge- 
lirdeki payi ancak 9b 6 civarındadır. He- 
men tamamı kuzeyde toplanmış bulunan 
tarım toprakları ülke yüzölçümünün an- 
cak % 13 kadarına eşit bir yer tutar. 
Son yıllardaki genişleme temayülü çeşit- 
li tedbirlerle önlenmeye çalışılan güney- 
deki çöller ise vahalar dışında göçebe 
hayvancılık alanıdır. Ülkede birkaç defa 
toprak reformu yapılmış, bu arada Av- 
rupalılar'ın terkettikleri tarım alanları 
mücahidin kooperatiflerine veya tarım 
işçilerinin ortak olduğu işletmelere veril- 
miştir. Başlıca ürünler tahıl (buğday ve 
arpa), turunçgiller, üzüm, hurma ve çe- 
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şitli sebzelerdir. Bazı alanlarda ürün ül- 
ke ihtiyacının tamamını karşılamaya yet- 
mez. Bu sebeple dışarıdan özellikle ta- 
hil, yağlı maddeler ve şeker ithal edilir. 
Sömürge döneminde yılda 15 milyon 
hektolitreye kadar yükselmiş olan şarap 
üretiminde bağımsızlığı takip eden yıl- 
larda önemli bir gerileme olmuştur. 


Sınırları arasında yer yer 2000 kilomet- 
reyi aşkın bir mesafe bulunan ve büyük 
kısmı çöllerle kaplı olan ülkede en önem- 
li meselelerden biri ulaşım ve iletişim- 
dir. Toplam uzunluğu 80.000 kilomet- 
reyi bulan karayolları ile (bunun ancak 
24.000 kilometresi asfalt kaplıdır) 4100 
km'lik demiryolu bu çok geniş ülke için 
yeterli sayılmaz. Bu sebeple özellikle çöl 
bölgesinde hava taşımacılığından fay- 
dalanılır. 1986 yılında tarifeli sefer ya- 
pılan havaalanlarının sayısı yirmi iki idi. 
En büyük limanlar kuzeyde, eşya trafi- 
ğinin 3/4'ünü üstlenen Cezayir, Annâ- 
be ve Vehran'dır. Deniz ticaret filosu ve 
Cezayir havayolları da tamamıyla devlet 
kuruluşlarıdır. Cezayir'in en çok ihracat 
yaptığı ülkeler Amerika Birleşik Devlet- 
leri, Fransa, Almanya, İtalya ve İspanya, 
en çok mal aldığı ülkeler ise Fransa, Al- 
manya, İtalya, Japonya ve Amerika Bir- 
leşik Devletleri'dir. 
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II. TARİH 

1. İslâm Öncesi Dönem. Milâttan önce 
1000 yıllarında Suriye sahillerinden ge- 
len Fenikeli tüccarlar Cezayir'in Akdeniz 
kıyılarına yerleştiler ve milâttan önce 
814'te bugün Tunus sınırları içerisinde 
bulunan Kartaca şehrini kurdular. Daha 
sonra Kartaca, onların burada kurduk- 
ları devletin hem adı hem de başşehri 
oldu. Milâttan önce 146 yılında Karta- 
ca'yı ele geçiren Romalılar, milâttan son- 
ra 40 yılına doğru bu bölgedeki hâki- 
miyetlerini kuvwvetlendirdiler ve Cezayir 
“Mauretania Caesariensis" adıyla impa- 
ratorluğun bir eyaleti haline geldi. Bu dö- 
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nemde kıyı bölgelerinde “Romanizasyon” 
ismiyle bilinen yoğun bir sömürgecilik 
ve zulüm siyaseti uygulanırken Cezayir'in 
iç kesimleri Roma hâkimiyetinin dışın- 
da kaldı. Kabile toplulukları halinde gö- 
çebe hayatı yaşayan yerli halka Libyalı 
deniliyordu. Kendilerini “Emâziğ” (hür in- 
sanlar) olarak tanıtan bu yerli halka son- 
raları “Berber” adı verilmiştir. Roma İm- 
paratorluğu'nun çöküşünden sonra böl- 
ge sırasıyla Vandallar ve Bizans'ın hâki- 
miyeti altına girdi. 


2. İslâmi Dönem (Fetihten Osmanlı Döne- 
mine Kadar). VII. yüzyılın ortalarından iti- 
baren Abdullah b. Sa'd b. Ebü Ser ile 
Abdullah b. Zübeyr'in emrinde Mağrib'i 
fethetmek üzere gelen müslüman Arap 
fâtihler, Berberi kabilelerinin ve Bizans'- 
tan artakalan bazı toplulukların muka- 
vemetiyle karşılaştılar, Bizans'a karşı ba- 
ğımsızlığını ilân ederek Sübeytıla'yı baş- 
şehir yapan kumandanı öldürüp şehre 
girdiler ve 2.5 milyon dinar cizye alarak 
geri döndüler. Daha sonra Muâviye Mı- 
sır valisini göndererek sahildeki bazı yer- 
lerin ele geçirilmesini sağladı. Ebü'I-Mu- 
hâcir Dinâr'dan sonra meşhur kuman- 
dan Ukbe b. Nâfi' el-Fihri 50'de (670) ve 
62'de (682) gerçekleştirdiği seferlerle İs- 
lâmiyet'in yayılması için uygun bir ortam 
hazırlamayı başardı. Ukbe'nin Berberi 
kumandanı Küseyle ile yapılan bir savaş- 
ta şehid düşmesinden sonra (63 / 682-83) 
bu görevi Züheyr b. Kays el-Belevi üst- 
lendi. Onun ardından Hassân b. Nu'mân 
el-Gassâni fetih hareketini devam et- 
tirdi; ancak o da Berberi Melikesi Kâhi- 
ne önünde hezimete uğradı ve askerini 
geri çekmek zorunda kaldı (77 / 696). Fa- 
kat bir süre sonra Berberi kabilelerinin 
de yardımıyla tekrar saldırıya geçerek 
Kartaca'yı ele geçirdi ve Kâhine'nin so- 
nunu hazırladı (82 / 701). Böylece İslâmi- 
yet Berberi kabileleri arasında yayılma- 
ya başladı; ancak Emeviler'in yanlış si- 
yasetleri yüzünden büyük çoğunluğu Hâ- 
rici mezhebini benimsedi ve Kayrevan'- 
daki Emevi idarecilerinin zalimane vergi 
politikalarına isyan etti (740-774). Bu is- 
yan sonunda Ebü Kurrâ es-Sufri lider- 
liğinde Tilimsân'da Beni İfren Emirliği 
(757-765), Tâhert'te de Abdurrahman b. 
Rüstem tarafından Rüstemi Devleti ku- 
ruldu (777-909). Rüstemi Devleti müs- 
lüman Cezayir'de kurulan ilk bağımsız 
devlettir. Bu dönemde Batı Cezayir Fas'- 
ta hüküm süren İdrisiler'in (789-926), Do- 
ğu Cezayir ise Kayrevan'daki Ağlebiler'in 
(890-909) idaresine girdi. Her iki devlet de 
Bağdat'taki Abbâsi Halifeliği'ne bağlı idi. 
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Cezayir IX-X. yüzyıllarda Rüstemiler'in, 
Ağlebiler'in ve İdrisiler'in idaresi altın- 
da ekonomi ve İslâmi kültür alanlarında 
büyük gelişmelere sahne oldu. Tubne 
(Tobna), Tâhert, Tilimsân, Mile ve Bâgâ- 
ye gibi birçok şehir, ticaret erbabının ve 
ilim tahsil etmek isteyen öğrencilerin 
akınına uğradı ve doğuya giden kafile- 
lerin uğrak yeri oldu. Ebü Abdullah eş- 
Şii, Rüstemiler ve Ağlebiler'i bertaraf 
ederek Fâtımi Devleti'ni kurduktan son- 
ra da aynı durum devam etti. İlk Fâtımi 
halifesi Ubeydullah el- Mehdi ve halefle- 
ri Afrika ve Orta Mağrib'i (Cezayir) hâki- 
miyetleri altına almayı başardılar. Hali- 
fe Muiz-LidInillah'ın Fâtımi başşehrini 
Mehdiye'den Kahire'ye nakletmesinden 
sonra (362/973) Sanhâce Berberileri Mağ- 
rib ülkelerinde idareyi ele geçirerek Zi- 
riler (972-1148) ve Hammâdiler (1015- 
1152) devletlerini kurdular. Bu sırada Mu- 
râbıtlar da (1056-1147) Yüsuf b. Tâşfin 
kumandasında Tilimsân'ı ele geçirdiler, 
Tenes ve Cezayir'e kadar Kuzey Afrika'- 
yı hâkimiyetleri altına aldılar (454 / 1062). 
Daha sonra Muvahhidler'in (1130-1269) 
kurucusu Abdülmü'min b. Ali el-Kümi, 
Hammâdi Devleti'ne son vererek Cezayir 
ve bütün Kuzey Afrika'yı zaptetti (548/ 
1153). 


Cezayir VI. (XIL.) yüzyılda ekonomik ve 
kültürel kalkınmaya şahit olmuş, Tilim- 
sân, Bicâye, Kostantine, Annâbe, Tenes 
ve Vehran şehirleri birer ilim yuvası ve 
ticaret merkezi olmuştur. İtalyan tüccar- 
lar Piza, Cenova ve Venedik'ten Avrupa 
mallarını buralara getiriyor, buradan da 
yün, deri ve hububat alıyorlardı. Muvah- 
hidler'den sonra Doğu Cezayir Tunus'- 
taki Hafsi Devleti'ne (1228-1574) tâbi ol- 
du. Orta ve Batı Cezayir ise Tilimsân'da 
kurulan Abdülvâdiler'in (1235-1550) ida- 
resine girdi. Tilimsân bu dönemde kül- 
tür ve ticaret merkezi olarak büyük bir 
gelişme göstermiştir. 

Abdülvâdiler, Hafsiler ve Meriniler'in 
saldırıları sebebiyle XIV. yüzyıldan itiba- 
ren zayıflamaya başladı. Bedevi kabile- 
ler isyan ederek bazı yerleri ele geçirir- 
ken hıristiyan İspanyollar da sahilleri iş- 
gal ettiler. Abdülvâdiler ve Hafsiler'in 
hâkimiyeti sadece birkaç şehre münha- 
sır kalınca Cezayir gibi birçok şehir ba- 
ğımsızlığını ilân etti. Siyasi parçalanma- 
nın ve kabileler arası çekişmelerin sür- 
düğü böyle bir ortamda İspanyollar da 
1505-1513 arasında sahildeki önemli 
merkezleri ellerine geçirdiler. 
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3. Osmanlı Dönemi. Endülüs'teki müs- 
lümanlara karşı giriştikleri “yeniden fe- 
tih”i (reconquista) tamamlayarak bu si- 
yaseti Kuzey Afrika'ya yaymak isteyen 
İspanyollar'ın 1505'te Mersâ el-Kebir, 
1509'da Vehran (Oran), 1510'da Bicâye 
ve kısa bir süre sonra da Tilimsân'ı ele 
geçirdikleri sırada Ege ve Akdeniz'de kor- 
sanlık faaliyetlerinde bulunan Oruç ve 
Hızır reislerin Cezayir'e gelip İspanyol- 
lar'a karşı mücadeleye girişmeleri, Os- 
manlı nüfuzunun yerleşmesinin ilk adı- 
mını teşkil eder. Cerbe adasına yerleşen 
ve Yavuz Sultan Selim'in himayesi altı- 
na giren Barbaros kardeşler, Cezayir- 
den gelen bir heyetin İspanyollar'a kar- 
şı kendilerinden yardım istemesi üze- 
rine Cezayir şehrini ve onun batısında- 
ki Şerşel'i (Césarée) ele geçirdiler (1516). 
Şerşel ve Cezayir sultanı ilân edilen Oruç 


Reis, Tenes ve Tilimsân'ın zaptından son- 
ra 1518'de Tilimsân'ı geri almak isteyen 
İspanyollar'la yaptığı savaşta şehid düş- 
tü. Onun yerine geçen Hızır Reis Osman- 
lıların desteğini sağlamaya çalıştı ve 
adamlarından Hacı Hüseyin'i Cezayir hal- 
kının Ekim 1519 tarihli arizasıyla Yavuz 
Sultan Selim'e göndererek yardım iste- 
di. Yavuz Sultan Selim “Hayreddin” la- 
kabıyla andığı Hızır'ı Cezayir hâkimi ola- 
rak tanıdığı gibi yeniçeri ve topçulardan 
oluşan 2000 kişilik yardımcı birlik, sa- 
vaş malzemeleri ve gemi levazımatı da 
gönderdi; ayrıca Cezayir'e gönüllü ola- 
rak gideceklere yeniçerilik imtiyazı ve 
Anadolu'dan gerektiği kadar asker yaz- 
ma izni verdi. Bu şekilde hutbenin pa- 
dişah adına okunmaya başlandığı Ceza- 
yir Osmanlı nüfuzu altına girdi. Cezayir'e 
hâkim olduktan sonra burayı idari ba- 
kımdan ikiye ayırıp doğu kısımlarını yer- 
li emirlerden Ahmed b. Kâdi, batı kısım- 
larını Muhammed b. Ali'nin idaresine bi- 
rakan Barbaros Hayreddin, kışkırtma 
sonucu yerli halkın ayaklanması üzerine 
bir ara Cezayir şehrini bırakarak Cicel- 
liye çekilmek zorunda kaldıysa da (1524) 
üç yıl sonra yine halkın isteğiyle geri 
döndü ve kendisine isyan eden Ahmed 
b. Kâdi'yi yenip burayı geri aldı. 1530'da 
da Cezayir şehri önünde İspanyollar'ın 
kontrolündeki küçük bir adada yer alan 
Penon Kalesi'ni (Adakale) ele geçirdi. Ada 
ile kıyı arasına bir mendirek yaptırdı. 
Böylece gemileri için muhafazalı bir li- 
man meydana getirdi. Bu arada İspan- 
ya'da büyük zulme mâruz kalan Endü- 
lüs müslümanlarından 70.000 kadarını 
gemileriyle Cezayir tarafına taşıyarak 
kurtardı. Cezayir bu dönemde ele geçi- 
rilen ganimetlerle zenginleşti ve Türk- 
ler'in Hindistan'ı veya Meksika'sı diye 
şöhret kazandı. 


Kanüni Sultan Süleyman'ın Barbaros 
Hayreddin'i İstanbul'a davet edip Ceza- 
yir beylerbeyi sıfatı ile onu Osmanlı do- 
nanmasının başına getirince Cezayir doğ- 
rudan doğruya bir Osmanlı beylerbeyili- 
ği haline geldi (1534). Barbaros, Osman- 
lı donanması ile yaptığı ilk seferde Tu- 
nus'u ele geçirdiyse de (1534) İmparator 
V. Karlın (Şarlken) gönderdiği donanma 
ve yerli halkın ihaneti yüzünden geri çe- 
kilmek zorunda kaldı. Fakat 1536'ya ka- 
dar Sâhil ve Tel bölgesi şehirlerinin ço- 
ğunu zaptetti. 1538'de Andrea Doria 
kumandasındaki Haçlı donanmasını Pre- 
veze'de yenilgiye uğratarak Orta Akde- 
niz'de Osmanlı üstünlüğünü sağlamış ol- 
du. Bunun ardından bizzat İmparator V. 
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Karl'ın da katıldığı İspanya donanması- 
nın Cezayir seferi tam bir hezimetle so- 
nuçlandı (1541). 


Barbaros İspanyollar'a karşı, Osman- 
li Devleti'nin müttefiki olan Fransa ile 
ortak deniz harekâtı da gerçekleştirdi. 
Onun ölümünden (1546) sonra gelen bey- 
lerbeyileri Vehran dışında bütün Ceza- 
yir'e hâkim oldular. Batıda Tilimsân fet- 
hedildi, Sâlih Reis zamanında İspanyol- 
lar'a yardım eden Fas hâkiminin toprak- 
larına girildi (1553) ve Bicâye ele geçiril- 
di (1555). Hüseyin ve Kılıç Ali paşalar dö- 
neminde Fas'ın merkezine kadar ilerle- 
me kaydedildi. Ayrıca İspanyollar'ın Haf- 
si Devleti'ne yardım etmesine rağmen 
bütün Konstantine eyaleti Türk hâkimi- 
yeti altına alındı. 


1830'a kadar süren Cezayir'deki Os- 
manlı-Türk hâkimiyeti idari bakımdan 
beylerbeyiler devri (1518-1587), paşalar 
devri (1587-1659), ağalar devri (1659-1671) 
ve dayılar devri (1671-1830) olmak üze- 
re dört ana döneme ayrılır. 


Türk hâkimiyetindeki Cezayir, Kuzey 
Afrika'da Garp ocakları adı verilen bir 
sistemin parçasıydı. Bu ocak, nüfusu 15- 
20.000'i geçmeyen askeri bir aristokra- 
siyi teşkil ediyordu ve bir kısmı Aydın, 
İzmir, Manisa, Muğla gibi Batı Anadolu 
yörelerinden getirilen, çeşitli sebeplerle 
toprağını terkeden ve “çiftbozan” adı 
verilen köylü sınıfından gemicilerdi. Bun- 
lar ocağa kaydedildikten sonra karada 
veya gemilerde görevlendirilir, maaş ve- 
rilir, yalnız kendi liderlerine tâbi olur, 
ağalığa kadar yükselebilirlerdi. Ancak 
kontrolleri oldukça zordu. Askeri sınıfın 
esas kısmını ise İstanbul'dan gönderi- 
len yeniçeriler meydana getirir ve bun- 
ların başında bir ağa bulunurdu. Ayrıca 
Türkler'den ve “mehâzin” denilen yerli 
kabilelerden süvari birlikleri vardı. Me- 
hâzin sınıfı hazır asker ve kervan koru- 
yucusu olup vergilerin tahsilinden, vergi 
veren kabileleri itaat altında tutmaktan 
sorumluydu. 


Garp ocakları genel olarak yarı bağım- 
sız bir yönetime sahipti; beylerbeyi ya 
da vali padişaha tâbi olmakla beraber 
bağımsız hareket edebiliyordu. Cezayir 
ise Garp ocakları içinde en güç kontrol 
edilebilen eyaletti. Hükümetin ve valile- 
rin hükmü askerlere geçmiyordu. Bar- 
baros'un üvey oğlu Hasan Paşa (1544- 
1552) denizcilerin yardımıyla bir süre 
otorite sağlayabildi. Beylerbeyiler devri- 
nin son valisi olan Kaptanıderyâ Kilıç Ali 
Paşa zamanında (1568-1587) başlangıç- 


ta İstanbul ve Cezayir arasındaki bağlar 
güçlendiyse de daha sonra zayıfladı. 


1587'den itibaren Cezayir İstanbul ta- 
rafından üç yıllığına tayin edilen paşa- 
lar devrine girdi. Bunların zamanında 
padişahın otoritesi kabul edilmekle be- 
raber bu otorite etkisiz bir haldeydi. Va- 
lilerin görevi birtakım protokolleri ye- 
rine getirmek ve sarayda oturmaktan 
ibaret kaldı. Otorite kurmak isteyen va- 
liler sürgün edildi veya öldürüldü. Yal- 
nız Hızır Paşa 1592'de yeniçerileri sin- 
dirmeye muvaffak oldu. 1634'te Ceza- 
yir'de 20.000 civarında yeniçeri vardı. 
Denizciler sahillerde oturur, yeniçerilere 
karışmaz, ayrı bir ocak halinde denizci- 
likle meşgul olurlardı. Bu dönemde idari 
mekanizma çok iyi organize edildi. Res- 
mi kayıtlar, sultanın fermanları, yapılan 
antlaşmaların metinleri, kazanılan gani- 
met ve ödüllerle alınan vergilere dair 
kayıtlar devlet arşivlerinde titizlikle ko- 
rundu. 


1645'te Veziriâzam Sâlih Paşa'nın kar- 
deşi İbrâhim Paşa Cezayir beylerbeyi ta- 
yin edilince Sultan İbrâhim huzura gelen 
dayı kaptanları, beylerbeyine itaat etme- 
dikleri takdirde “cümlesini kırmak”la teh- 
dit etti. Fakat yine de bir şey değişme- 
di. Bundan sonra azledilen üç vali Ceza- 
yir'de nezâret altında tutuldu. 1659'da 
vali tayin edilen Ali Paşa Cezayir'de bü- 
tün yetkilerini kullanmak isteyince Halil 
Ağa onu maiyetiyle beraber bir kalyon- 
la İzmir'e gönderdi; böylece ağalar dev- 
ri başladı. Zamanın sadrazamı Köprülü 
Mehmed Paşa buna çok sinirlenerek ge- 
ri dönen valiyi idam ettirdi. Cezayir ağa- 
sına da bir mektup göndererek artık va- 
li gönderilmeyeceğini bildirdi. Bundan 
böyle Cezayir gemileri Osmanlı sahilleri- 
ne yanaşmayacak, levent ve zahire ala- 
mayacaktı. Cezayir ağası bunun üzerine 
korkarak İzmir'e gelip af dilediyse de 
affedilmedi. Köprülü'nün ölümünden son- 
ra Köprülüzâde Fâzıl Ahmed Paşa sad- 
razam olunca af çıkardı ve İsmâil Ağa'yı 
Cezayir valisi tayin etti. Ancak Cezayir 
ağaları, İsmâil Ağa'yı padişahın temsil- 
cisi sayarak işlere karıştırmadılar. İstan- 
bul da artık bu durumu kabullendi. Bu 
dönemde idareyi bırakmak istemeyen 
ağaların öldürülmesi âdet oldu. Sonun- 
cusu Ali Ağa (1664-1671) olmak üzere 
son dört yeniçeri ağası bu şekilde öldü- 
rüldü. 

Bundan sonra Tunus'ta olduğu gibi 
denizciler duruma hâkim oldular ve da- 
yılar devri başladı. Önce dayının meclis 
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tarafından hayatı boyunca başta bulun- 
mak şartıyla seçilmesi kararlaştırıldı. İlk 
dört dayıyı denizciler bu şekilde seçti, 
fakat daha sonra ocak ağırlığını koyarak 
dayıyı seçmeye başladı. Dayılar geniş 
yetkilere sahiptiler. Kendilerine ordu, 
donanma, vergi, asayiş, adliye işlerinde 
beş üyeden oluşan bir dayı divanı yar- 
dımcı olurdu; buna “divân-ı guzât” de- 
nirdi. Divan üyeleri, mali işlere bakan ha- 
zineci, ordu kumandanı olan ordugâh 
ağası, denizcilik işlerinden sorumlu ve- 
kilharç, beytülmâlci ve vergi tahsiline 
memur “hocatü'l-havl"den müteşekkil- 
di. Divan kâtipliklerini dört divan hocası 
yapmaktaydı. Şer işler ise biri Hanefi, 
diğeri Mâliki mezhebine mensup iki müf- 
tü tarafından yürütülmekteydi. 

Cezayir idari bakımdan dörde bölün- 
müştü. Cezayir şehrinin merkez olduğu 
ve doğrudan vali veya dayı tarafından 
yönetilen birinci bölgenin adı Dârüssul- 
tan'dı. Dayı “solak” adı verilen muhafız- 
lar tarafından korunur ve Cezayir'de Ce- 
nine Sarayı'nda otururdu. Dayıların me- 
muriyet aidatı, konsolos ve sancak beyi 
aidatı, hediyeler, müsâdere ve para ce- 
zaları, esir ticareti ve korsanlardan alı- 
nan hisselerden önemli miktarda gelir- 
leri vardı. Azledilen veya öldürülen dayı- 
ların mallarına el konurdu. Cezayir şeh- 
rinde ahali Türkler, Endülüslüler, yahu- 
diler, hıristiyanlar, Araplar ve Berberi- 
ler'den meydana geliyordu ve bu dönem- 
de toplam 60.000 kadar nüfus vardı. 
Arapça yaygın dil olmakla beraber res- 
mi dil Türkçe idi. XVI. yüzyıl sonlarında 
Cezayir'i ziyaret eden Avrupalılar, çok 
güzel evleri, sayısız cami, hamam ve ima- 
retleriyle, yiyecek ve içecek bolluğuyla 
masallardaki gibi bir Doğu Şehrini tas- 
vir ederler. Diğer üç bölge “beylik” adı 
altında sancaklar halinde yönetilmek- 
teydi. Bunlar Doğu (merkezi Konstantin), 
Tittari (merkezi Medea) ve Batı (merkezi 
Maskara, 1792'den sonra Oran) sancak- 
larıydı. Sancaklar kâidlik ve şeyhliklere 
ayrılmaktaydı. Dayılar tarafından büyük 
yetkilerle tayin edilen beyler, sancakla- 
rında güvenliği sağlamak ve vergileri 
toplamakla görevliydiler. Beylikler kabi- 
lelerin birleşmesiyle oluşan “vatan”lar- 
dan meydana geliyordu. Vatanları kâid, 
kabileleri şeyh yönetirdi. Beyler yıllık ver- 
gilerini baharda dayıya gönderirlerdi. Üç 
yılda bir ise vergiyi bizzat götürürlerdi. 
Bu uygulama beylerin dayılar tarafından 
kontrol edilmesini, gerekirse cezalandı- 
rılmasını sağlardı. Beyler, Anadolu'dan 
gelen “yoldaş”larla beraber karargâhla- 
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rında halktan ayrı yaşarlar, otoriteyi sür- 
dürmek için kabileler arasındaki düş- 
manlıklardan faydalanırlardı. Şehir mer- 
kezlerinde Hanefi, kırsal kesimde ve ka- 
bileler arasında Mâliki fıkhı uygulanırdı. 
Tarikatlar ve zâviyeler kırsal kesimde 
önemli bir sosyal ve siyasi etkinliğe sa- 
hipti. 

Garp ocakları içinde en büyük donan- 
maya sahip olan Cezayir'de eyalet gelir- 
lerinin büyük bir kısmı korsanlık yoluyla 
sağlanırdı. Akdeniz dışında da faaliyet 
gösteren korsanlar, Cebelitârık Boğazı'- 
ni geçip Kanarya adaları, İngiltere, İr- 
landa, Hollanda, Danimarka, hatta İzlan- 
da adasına kadar uzandılar. Bundan do- 
layı Osmanlı Devleti ile ticaret antlaşma- 
sı bulunan Fransa, Cezayir dayısıyla de- 
niz ticareti güvenliği için Marsilya'da 21 
Mart 1629 tarihinde ayrıca bir antlaş- 
ma yapmak zorunda kaldı. Bunu yedi yıl 
sonra İngiltere ve Hollanda takip etti. 
Cezayir sefer sırasında Osmanlı donan- 
masına gemi gönderir, üç yılda bir pa- 
dişaha hediyeler takdim eder, karşılığın- 
da da gemi, gemi levazımı, top ve barut 
gibi şeyler alırdı. XVIII. yüzyıla doğru 
Fransız ve İngiliz donanmalarının güç- 
lenmesi ve Akdeniz'i kontrol altına al- 
ması dolayısıyla Cezayirliler'in korsanlık 
faaliyeti baltalandı. Bu durumda gelir 
kaynaklarını ve önemini yitiren Cezayir'- 
de nüfus da azalmaya başladı. Yüzyılın 
ikinci yarısında donanma küçüldü, yeni- 
çerilerin sayısı ise 20.000'lerden 5000'e 
kadar düştü. Denizcilik gelirlerinin azal- 
ması sebebiyle vergilerin arttırılması is- 
yanlara sebep oldu. 1671'den sonra ba- 
şa geçen yirmi sekiz dayının yarısı halk 
ve asker tarafından öldürüldü. 


Mart 1710'da Bektaş Dayı bir yeniçe- 
rinin ailesine saldırdığı için katledildi, 
yerine Sökeli Ali Çavuş dayı oldu. 1711- 
de Sarkan İbrâhim Paşa Cezayir beyler- 
beyi tayin edilince Sökeli Ali Çavuş onun 
karaya çıkmasına izin vermeyerek İstan- 
bul'a geri gönderdi. Ayrıca Sultan Ill. Ah- 
med'e de bir mektup yazarak valilikle 
dayılığın ayrı olmasının mahzurlarını an- 
lattı ve bu iki makamın birleştirilmesini 
istedi. Sökeli Ali Çavuş'un bu isteği ka- 
bul edildi ve kendisine beylerbeyi rüt- 
besi verilerek paşa oldu. Bundan sonra 
Cezayir'e yazılan fermanlarda “Cezayir 
beylerbeyi ve dayısı” hitap şekline yer 
verilerek iki görevin bir kişide olduğu 
resmen belirtildi. 

Osmanlı hükümeti, Akdeniz'de faali- 
yette bulunan ve gerektiğinde donan- 


masıyla yardıma gelen Cezayir ocağına 
sıkı bir merkeziyetçilik yerine daha ser- 
best bir yönetim uygulamaktaydı. Esa- 
sen Cezayir kendi iradesiyle Osmanlı Dev- 
leti'ne bağlanmış bir eyaletti. Bu sebep- 
le hükümet Cezayir ocağına baskı yap- 
mak yerine onu gazâya teşvik ediyordu. 
Buna rağmen Cezayir dayılarının valileri 
kabul etmeme ve diğer ocaklarla çatış- 
maya girme, Avrupa devletleriyle gerek 
kendilerinin gerekse Osmanlı Devleti'- 
nin yaptığı antlaşmalara riayet etmeme 
gibi kural tanımaz hareketleri Osmanlı 
Devleti'ni zor durumda bırakmaktaydı. 
Bu da Bâbiâli'nin dış siyasetini büyük öl- 
çüde etkiliyordu. Bu sebeple 1718'de 
yapılan Pasarofça Antlaşması'yla Osman- 
lı Devleti Avusturya ile Garp ocakları ara- 
sında barış için güvence vermek zorun- 
da kaldı. Bununla beraber Cezayir ocağı 
gemileri bir Avusturya ticaret gemisine 
el koydular. Bâbiâli zararın tazmini için 
Cezayir'e iki Avusturya temsilcisiyle bir- 
likte elçiler gönderdi. Fakat Cezayir Va- 
lisi ve Dayısı Abdi Paşa ne fermanı ne 
de heyeti kabul etti. Tunus ve Trablus- 
garp ise fermana itaat ederek Avustur- 
ya ile antlaşma imzaladı (1725). Abdi Pa- 
şa isyankâr tavrı sebebiyle azledilerek 
yerine Arslan Mustafa Paşa vali tayin 
edildi. Ancak Abdi Paşa valinin gemiden 
karaya çıkmasına müsaade etmeyince 
katli için fetva verildi. Öte yandan Ceza- 
yir'deki resmi görevlilere Cezayir'in öne- 
mi, devlet yardımları, Osmanlı sahille- 
rinden serbestçe harp levazımatı ve as- 
ker tedarik ettikleri hatırlatılarak itaat 
etmeleri istendi; aksi takdirde Osmanlı 
topraklarından faydalanmalarının ya- 
saklanacağı, düşmanlarından korunma- 
yacakları ve cezalandırılacakları bildiril- 
di (1729). Buna bağlı olarak İskenderi- 
ye, Rodos, Lefkoşe, Trablusşam, Kandi- 
ye, Hanya gibi Osmanlı liman ve şehirle- 
rine fermanlar yollanıp Cezayir gemile- 
rine kesinlikle bir şey vermemeleri em- 
redildi. Fakat Patrona Halil İsyanı, Vezi- 
riâzam Damad İbrâhim Paşa'nın öldü- 
rülmesi ve HI. Ahmed'in tahttan indiril- 
mesi gibi olaylar Cezayirliler'i kurtardı. 
Cezayir halkının bir heyet göndermesi 
üzerine Aralık 1731 tarihli bir fermanla 
affedildiler. 

Abdi Paşa'nın ölümünden sonra Ce- 
zayirliler kendi beylerbeyilerini seçmeye 
ve bunu hükümete tasdik ettirmeye baş- 
ladılar. Dayılar ülkenin iç ve dış siyase- 
tinde kısmen serbestti. Savaş açabili- 
yor ve barış yapabiliyorlardı. 1787'de İs- 


panya'ya elçi olarak gönderilen Vâsıf 
Efendi İspanya Sefâretnâmesi'nde, el- 
çilikle İspanya'da bulunduğu sıralarda 
Cezayirliler'in önemli miktarda para ve 
hediyeler karşılığında İspanyollar ile ba- 
rış yaptıklarından bahseder. Napolyon'un 
1789'da Mısır'a saldırması, Cezayir'in 
de Osmanlı Devleti'nin baskısıyla Fran- 
sa'ya savaş ilân etmesine sebep oldu. 
1578'de mercan avlamak, vergi vermek 
ve kale inşa etmemek şartlarıyla Fran- 
sızlar'ın kurmalarına izin verilen Annâ- 
be (Büne) yakınlarındaki Bastion ticaret 
merkezi bu olay sonucu işgal edildi. Fran- 
sız ticaret merkezi ancak 1817'de geri 
verildi. 

Cezayir denizcilikte önemini kaybe- 
derken 1798 yılında Fransızlar'a karşı 
Ebükir deniz savaşını Kazanan İngiliz- 
ler, 1805'te de Trafalgar deniz savaşın- 
da Fransızlar'ı yenerek Akdeniz'in en 
güçlü donanmasına sahip olduklarını is- 
pat ettiler. Fransa'da koalisyon savaş- 
ları sonucu Napolyon Bonapart tehlikesi 
ortadan kaldırılınca 1815'te yapılan Vi- 
yana Kongresi'nde İngiltere'nin isteğiy- 
le korsanlığın kaldırılmasına karar veril- 
di. İngiltere bu kararı uygulamayı üst- 
lendi. Bu bahane ile Avrupa devletleriyle 
anlaşarak Cezayir'e Lord Exmont kuman- 
dasında bir donanma gönderdi (1816). 
Hollanda filosunun da katıldığı bu do- 
nanma Cezayir şehrini topa tuttu, ge- 
mileri batırdı. Bunun üzerine Cezayir da- 
yısı İngiltere ve Hollanda ile anlaşmak 
zorunda kaldı. Ellerindeki hıristiyan esir- 
leri teslim etmeyi ve savaş tazminatı 
ödemeyi kabul etti. 


Cezayir'in bu zayıf durumu, Osmanlı 
Devleti'nin 1828-1829'da Rusya ile yap- 
tığı savaşı kaybetmesi, Yunan isyanla- 
rından dolayı İngiltere ve Rusya ile müt- 
tefik olması gibi sebepler, Fransa'yı Ce- 
Zayir'i ele geçirmek üzere harekete ge- 
çirdi. Açık denizlerde eski gücünü kay- 
beden ve İngiltere karşısında gerileyen 
Fransa, Cezayir'i ele geçirmek suretiyle 
Batı Akdeniz'de sömürge sahibi olacağı 
gibi İngiltere'ye karşı da Akdeniz'de üs- 
tünlüğü ele geçirecek, Akdeniz ticaretin- 
den daha büyük pay alacaktı. 


Bu siyasi ortamda Cezayir dayısı olan 
İzmirli Hüseyin Paşa Fransa'nın bu eme- 
lini yerine getirmesine âdeta zemin ha- 
zırladı. Direktuvar dönemi Fransız hükü- 
meti Bacri ve Busnak adlı iki Cezayirli 
yahudi tüccardan 5 milyon frank borç 
para ve bir miktar hububat almıştı. Fran- 
sa krallık idaresine geçince bu borcu ta- 
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nımakla beraber ödemeyi durdurdu. Bu- 
nun üzerine Dayı Hüseyin Paşa, kendisi- 
ne borcu olan ve tebaası durumunda 
bulunan bu tüccarların hakkını almak 
için harekete geçti ve bazı Fransız ge- 
milerine el koydu. Bu şekilde iki ülke 
arasında fiili gerginlik başladı. 29 Nisan 
1827 günü Dayı Hüseyin Paşa, borçları 
tartıştığı Fransız konsolosu Pierre De- 
val'in yüzüne elindeki yelpaze ile vurun- 
ca bunu hakaret sayan Fransa ile Ceza- 
yir arasındaki ilişkiler kesildi ve düş- 
manlığa dönüştü. Bu olayı bahane eden 
Fransa önceden planladığı harekâtı baş- 
latarak 16 Haziran 1827'de Cezayir'e sa- 
vaş ilân etti ve büyük bir donanma ile 
Cezayir sahillerini abluka altına aldı. 
Ağustos ayında ise Osmanlı Devleti'ne 
durumu bildiren ve dayıyı cezalandırmak 
için izin isteyen bir nota verildi. O sıra- 
da Yunan isyanıyla uğraşmakta olan Bâ- 
bıâli, İngiltere'nin de isteğiyle arabulu- 
cu olarak Tâhir Paşa'yı Fransızlar tara- 
fına gönderdi. Fransızlar Tâhir Paşa'nın 
gemisine el koyarak paşayı Toulon'a gö- 
türdüler. Bâbıâli, Cezayir'in Fransızlar'a 
karşı tek başına savaşabilecek kadar 
güçlü olduğunu düşünüyor ve savaşa fi- 
ilen karışmak istemiyordu. Esasen Ce- 
zayir'e kuvvet gönderme imkânı da yok- 
tu. 20 Ekim 1827'de İngiliz, Fransız ve 
Rus ortak donanması Navarin'de Os- 
manlı donanmasını yaktı, Fransa Mora'- 
ya asker çıkardı. Ertesi yıl Osmanlı- Rus 
savaşı başladı. 


Fransa bu avantajlı durumuna rağmen 
Cezayir'i hemen işgal edemedi. 1830'a 
gelindiğinde ciddi bir iç bunalım yaşa- 
yan Fransa hükümeti, kamuoyunun dik- 
katini dışarı çekmek ve prestij kazan- 
mak için 14 Haziran 1830 tarihinde Ce- 
zayir'e General Bourmont kumandasın- 
da büyük bir donanma ve 37.000 kişi- 
lik yeni bir kuvvet gönderdi. Bu takviye 
kuvvetiyle Fransızlar Cezayir'e çıktılar 
ve 5 Temmuz 1830 günü Cezayir şehri- 
ni işgal ettiler. Fransızlar'ın ilk işi, yerli 
ahaliyi daha kolay idare edebilecekleri 
düşüncesiyle Türk unsurları ihraç etmek 
oldu. Bununla beraber Cezayir'in bütü- 
nünü ele geçirmeleri, Emir Abdülkâdir 
kumandasındaki direnişçilerin yenilmesi- 
ne kadar sürdü (1847). Osmanlı hüküme- 
ti işgali protesto etmekle yetindi. 1847'- 
de Fransız işgalini tanıyarak Cezayir üze- 
rindeki haklarının sona erdiğini ilân etti. 

Cezayir'de Türk hâkimiyeti devrinin iç 
teşkilâtlanma açısından “karanlık” bir 
dönem olduğu ve Türkler'in genelde ida- 
releri altına aldıkları yerleri geliştirme 


düşüncesine sahip olmadıkları şeklinde 
bazı araştırmacıların ileri sürdükleri id- 
dialar (bk. EI? Jing.], 1, 367-370), Osmanlı 
arşiv kaynaklarının yeterince incelen- 
mediğini veya konuya maksatlı yaklaşıl- 
dığını göstermektedir. Zira ırkçılığa da- 
yanan ve kendi kültürünü empoze eden 
Fransız sistemiyle mahalli kültürlerin ge- 
lişmesine yardımcı olan ve yönetimi al- 
tındaki bölgelere idari özerklik tanıyan 
Osmanlı sisteminin karşılaştırılması ha- 
linde Türk devrinin ne ölçüde âdil oldu- 
ğu açık bir şekilde ortaya çıkacaktır. Ce- 
zayir'in Türk döneminde en müreffeh ve 
medeni asırlarını yaşadığını eldeki kay- 
naklar göstermektedir. 
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PN KEMAL KAHRAMAN 


4. Sömürge Dönemi. Fransız kuvvetle- 
rinin Cezayir'de yerleşmeleri ve ülkenin 
tamamında hâkimiyet kurmaları kolay 
olmadı. Hem yerli halk hem de Osman- 
lı kuvvetleri uzun süre işgalcilere karşı 
direndiler. Dayı Hüseyin Paşa'nın teslim 
olmasından sonra ülkenin batısındaki 
kabileler Emir Abdülkâdir'in etrafında 
toplanıp onu sultan ilân ederken (1832) 
doğuda da Kostantine Emiri Ahmed Bey 
mücadeleyi bırakmadı. 1830 Temmuzu- 
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illî Kurtuluş Ordusu mensubu bir grup mücahid 


nun sonlarına doğru Fransa'da Kral X. 
Charles idaresinin çökmesi işgal süre- 
cinin durmasına sebep oldu. Daha son- 
ra yeni kral L. Philippe ilk yıllardaki ka- 
rarsız tutumunu bırakarak burayı ele 
geçirmeye karar verdi ve Fransız Kuzey 
Afrika Genel Valiliği'ni kurdu (22 Tem- 
muz 1834). 1840 yılına kadar “sınırlı iş- 
gal” politikası takip eden ve yalnız baş- 
lıca şehirlerle iktidar noktalarını ele ge- 
çiren Fransa'nın hâkimiyeti ülkenin da- 
ha çok kıyı kesiminde görülüyordu. Bu- 
raya tayin edilen ilk genel vali Mareşal 
Kont B. Clausel, Ahmed Bey ve Emir Ab- 
dülkâdir'le mücadele ettiyse de pek ba- 
şarı kazanamadı. 1835'te Emir Abdülkâ- 
dir'in merkezi Maasker'i ele geçiren 
Fransız kuvvetleri Kostantine'de Ahmed 
Bey'in karşısında mağlüp oldular (1836) 
ve büyük kayıplar verdiler. Arkasından 
da Emir Abdülkâdir, General Bugeaud 
kumandasındaki Fransız kuwetlerini ye- 
nilgiye uğratarak antlaşmaya zorladı. 
Böylece Emir Abdülkâdir'in ülkenin ba- 
tısıyla güneyindeki hâkimiyetini ve silâh- 
lanmasını kabul ve teyit eden Tâfnâ Ant- 
laşması imzalandı (30 Mayıs 1837). Fakat 
bu antlaşmadan sonra Fransızlar batıdaki 
kuvvetlerini doğuya naklederek Ahmed 
Bey'in denetiminde bulunan Kostantine 
şehrini ele geçirdiler (13 Ekim 1837). 
1839'da Emir Abdülkâdir, Tâfnâ Ant- 
laşması'na aykırı olarak ülkeye çok sa- 
yıda asker getiren Fransızlar'a karşı ci- 
had ilân etti. Ancak savaşın yeniden baş- 
laması üzerine genel valiliğe getirilmiş: 
olan General Bugeaud'nun kumanda- 
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sındaki Fransız kuvvetleri Abdülkâdir'in 
elinde bulunan şehirleri işgale yöneldi- 
ler ve dört yıl içinde Medye, Milyâne, Şer- 
şâl, Bügar, Tilimsân, Tagdempt, Maas- 
ker, Saide ve Zimâle'yi ele geçirdiler. Emir 
Abdülkâdir Fas Sultanı Abdurrahman'a 
sığınarak onun yardımını sağladıysa da 
İssi Savaşı'nda Fransızlar'a yenilen (14 
Ağustos 1844) Fas sultanı imzaladığı Tan- 
ca Antlaşması'yla (10 Eylül 1844) Emir 
Abdülkâdir'e yardım etmemeyi ve onu 
topraklarında barındırmamayı kabul et- 
mek zorunda kaldı. Bunun üzerine Emir 
Abdülkâdir gerilla savaşı başlattı. Bu 
arada Muhammed b. Abdullah adlı ma- 
halli bir idareci de halkı ayaklandırdı, fa- 
kat işgal kuvvetleri karşısında başarılı 
olamadı. Fransızlar isyanı bastırdılar ve 
Emir Abdülkâdir ile Muhammed b. Ab- 
dullah'ı teslim olmaya mecbur ettiler (23 
Aralık 1847). Ardından Ahmed Bey de tes- 
lim alınınca (1848) ülkenin büyük bölü- 
mü Fransız kuvvetlerinin denetimi altı- 
na girmiş oldu. Bu savaşlarda pek çok 
köy yok edilirken binlerce kişi çatışma- 
lar sırasında öldürüldü, birçok insan da 
açlıktan öldü. Dağlık Kabiliye (Bilâdü"! - 
kabâil) bölgesinin 1853, 1854 ve 1857'- 
deki seferler sonunda işgal edilmesiyle 
Fransa'nın Cezayir'i işgal hareketi bü- 
. yük ölçüde tamamlandı. Fakat zaman 
zaman özellikle zâviye şeyhleri liderliğin- 
deki ayaklanmalar devam etti. 


Fransızlar halkın mukavemetini kırmak 
için askeri, siyasi, dini, kültürel, ekono- 
mik her baskıyı deneyerek Cezayir'in İs- 
lâm -Arap kimliğini ortadan kaldırmayı 
hedefleyen planlar uyguladılar ve her 
şeyden önce Hıristiyanlığı yaymaya, Arap- 
ça'nın.yerine Fransızca'yı hâkim dil hali- 
ne getirmeye çalıştılar. Halka ait mülk- 
leri tasfiye etmeye, vakıflara ve kendi- 
lerine mukavemet eden kabilelerin top- 
raklarına el koymaya başladılar. Bunla- 
rın yanı sira ülkenin en güzel yerlerine 
Avrupalılar” yerleştirerek sömürge yer- 
leşim birimleri oluşturmaya gayret etti- 
ler. İlk sömürge birimleri Cezayir şehri 
çevresinde kuruldu ve Büfârik'te resmi 
sömürge teşkilâtı organize edildi (1836). 
Avrupa'dan gelen göçmenlere yerli ka- 
bilelerin ellerinden alınan araziler beda- 
va dağıtıldığı için her geçen gün Avru- 
palı nüfusu artış gösterdi. 1841-1850 
arasında 115.000 hektar arazi dışarıdan 
gelenlere dağıtıldı. 1847'de ülkedeki Av- 
rupalılar'ın sayısı 104.000 iken 1872'de 
245.000'e, 1911 yılında da 752.000'e yük- 
seldi. Aynı şekilde ellerindeki arazinin 
miktarı da 1860'ta 365.000, 1930'da ise 
2.345.000 hektarı buldu. 
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Fransızlar 1830-1870 yılları arasında 
Cezayir'i, “Arap Büroları” denilen teşki- 
lâtın icra ettiği baskı ve zulüm esasına 
dayanan bir askeri idare ile yönettiler. 
1848 Fransız anayasasına göre Cezayir 
sömürgesi üç eyalete ayrıldı ve Paris'- 
ten tayin edilen bir genel vali tarafından 
idare edildi. Arap Büroları, ülkeyi kuman- 
danların veya bizzat Ill. Napolyon'un ya- 
yımladığı ve eski Roma senatosunun ka- 
rarlarına özenilerek “Sönatus consulte” 
diye adlandırılan fermanlarla yönetmek 
ve bu arada mülkiyeti tanzim etmek, 
müslüman halk için uygulanacak kanu- 
ni çerçeveyi sınırlamakla görevliydi. Bu 
uygulamanın temel hedefi kabileciliği 
ortadan kaldırıp Cezayir toplumunu par- 
çalamak, böylece Avrupalılar'ın ülke eko- 
nomisine hükmetmelerine imkân hazır- 
lamaktı. 

1870'te sivil idareye geçirilen Cezayir 
Paris'teki İçişleri Bakanlığı'na bağlandı. 
Askeri idarenin kalkmasının ardından 
Muhammed el-Mukrâni'nin liderliğinde 
toplanan 200'e yakın kabile, hemen he- 
men ülkenin tamamına yayılan bir ayak- 
lanma başlattı (1871). Özellikle Rahmâ- 
niyye tarikatı mensuplarının önemli rol 
oynadıkları bu isyan hareketi yer yer de- 
vam ederken 1881'de de Sidi Şeyh li- 
derliğindeki kabileler ayaklandılar. Sö- 
mürge yönetimi bu ayaklanmaları ancak 
1884'te, uyguladığı kanlı yöntemlerle 
binlerce kişiyi öldürerek bastırabildi. Yar- 
gı organlarının ilga edildiği, temel hak 
ve hürriyetlerin ortadan kaldırıldığı ve 
“yerli kanunu” (code de I'indigânat) deni- 
len zulüm kanunlarının uygulandığı bu 
dönem 1919'a kadar devam etti. Bu sü- 
re içinde Fransızlar Cezayir'de tabaka- 
lara ayrılmış bir toplum ve ikili bir eko- 
nomi modeli meydana getirerek ülke- 
deki çoğu Fransız kökenli Avrupalılar'ın 
lehine gelişecek bir yapı oluşturmaya 
çalıştılar. Cezayir bütçesine kendi çıkar- 


ları doğrultusunda hükmederek maliye 
ile ilgili heyetleri baskı altına aldılar ve 
tam yetkili yeni belediyeler kurdular. Ce- 
zayirliler'in karşı karşıya kaldığı ekono- 
mik sıkıntı ve özellikle ağır vergi yükü 
binlerce kişiyi yurdundan etmiş, ya doğ- 
rudan göçe ya da iş bulmak için Fran- 
sa'ya gitmeye mecbur bırakmıştır; bu 
maksatla yurt dışına gidenlerin sayısı 
1954 yılında 212.064'e ulaşmış bulu- 
nuyordu. 

Sömürge yönetiminin uyguladığı siya- 
si, ekonomik ve sosyal baskı politikası 
küçük bir iş birlikçi azınlığın dışında Ce- 
zayirlilerin büyük kısmını fakirleştire- 
rek ikinci sınıf vatandaş haline getirmiş 
ve bu durum |. Dünya Savaşı'nın sona 
ermesinden itibaren sömürge yönetimi- 
ne karşı Cezayir milli hareketinin orta- 
ya çıkmasında etkili olmuştur. Cezayirli 
milliyetçilerin siyasi taleplerini dile ge- 
tirmeye başlamaları I. Dünya Savaşı son- 
rasına rastlar. Emir Abdülkâdir'in toru- 
nu Emir Hâlid önderliğinde 1920 yılında 
kurulan Jeune Afrigue adlı milliyetçi ve 
reformcu teşkilâtın başlıca hedefi hak- 
lar ve vazifeler konusunda eşitliğin sağ- 
lanması, ülkenin İslâmi kimliğinin ko- 
runması, yerli halka seçimlere katılma 
ve Fransız parlamentosuna temsilci gön- 
derme hakkının tanınması idi. Bu teşki- 
lât Emir Hâlid'in üç yıl sonra yurt dışına 
sürülmesi sebebiyle faaliyetlerinde ba- 
şarılı olamadı ve dağıldı; fakat bağım- 
sızlık ve eşitlik düşüncesinin gelişmesin- 
de etkili oldu. Bunun ardından Fransa'- 
daki Cezayirli işçilerin 1926'da Mesâli 
el-Hâc'ın başkanlığında kurdukları Nec- 
metü şimâli İfrikıyye de (Etoile Nord Afri- 
caine) benzer siyasi taleplerin dile geti- 
rilmesinde önemli rol oynadı; ancak O 
da uzun ömürlü olamadı ve 1929 yılın- 
da kapatıldı. Aynı yıl onun yerine el-İtti- 
hâdü'l-vatani li-müslimi şimâli İfrikiyye 
(L'Union Nationale des Musulmanes Nord - 
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Africaines) adıyla başka bir teşkilât ku- 
ruldu. Bu teşkilât 1937'de Hizbü'ş-şa'- 
bi'i-Cezâiri'ye (Parti populaire Algérien) dö- 
nüştü. Fakat temel amacı Cezayir'in tam 
bağımsızlığı olan bu parti de pek fazla 
bir etkinlik gösteremeden Il. Dünya Sava- 
şı sırasında dağıldı. Aynı yıllarda, Cem'iy- 
yetü'l-ulemâi'l-müslimin'in (1931) kuru- 
cusu ve başkanı Abdülhamid b. Bâdis 
güçlü bir milli kültür hareketi başlata- 
rak Cezayir'de bir millet oluşturmak ve 
müslüman halkı Avrupalılar'la eşit hak- 
lara sahip kılmak için mücadele etti; an- 
cak bu hareket de İbn Bâdis'in 1940'ta 
vefatı Üzerine sonuçsuz kaldı. Daha ılım- 
lı bir çizgide yer alan Ferhad Abbas, II. 
Dünya Savaşı yıllarındaki gelişmelerde 
önemli rol oynadı. Müslümanlara Fran- 
sız vatandaşlık hakkının verilmesini sa- 
vunan Ferhad Abbas, yirmi sekiz müs- 
lüman temsilciyle birlikte imzaladığı el- 
Beyânü'l-Cezâirf (Manifeste Algérien: Ce- 
zayir Bildirisi) ile Cezayir'deki müslüman- 
ların Avrupalı azınlıkla eşitliğini ve hür- 
riyetlerinin güvence altına alınmasını is- 
tedi. 1946'da İttihâdü ensâri'l-beyâni'!- 
Cezâiri'yi (Union Pour la Döfense du Mani- 
feste Algérien) kuran Ferhad Abbas ülke- 
sinde demokratik hakların gelişmesin- 
de etkili oldu. 

II. Dünya Savaşı'nda önemli rol oynayan 
Cezayir, 8 Kasım 1942'de İngiliz-Ameri- 
kan kuvvetlerinin Kuzey Afrika çıkarma- 
sına sahne oldu ve Cezayir şehri Fransa 
geçici hükümetinin merkezi haline gel- 
di. 3 Haziran 1943'te kurulan Fransız 
Milli Kurtuluş Komitesi'nin de (Comité 
de la Libâratione Nationale Française) yer- 
leştiği Cezayir şehri 1944 sonuna kadar 
Fransa'nın başşehirliğini yaptı. 

II. Dünya Savaşı'ndan sonra Cezayirli- 
lerin durumunda ciddi iyileştirmelerin 
yapılmaması, ekonominin kötüye git- 
mesi ve savaş yıllarında halkta uyanan 
bağımsızlık eğilimlerinin şiddetle bastı- 
rılmak istenmesi, kurtuluş mücadelesi- 
nin yavaş yavaş su yüzüne çıkmasında 
etkili oldu. Nazi Almanyası'nın yenilme- 
sini ve savaşın bitmesini Cezayir'de sö- 
mürgeciliğin de sona ermesi yolunda bir 
merhale olarak gören milliyetçilerin 5 
Ağustos 1945'teki törenlerde Cezayir 
bayrağı taşımaları üzerine Fransızlar'ın 
silâhlı müdahalede bulunmaları, binler- 
ce kişinin (Fransızlar'a göre 15.000, Arap 
kaynaklarına göre 45.000) ölümüne ve ara- 
larında Mesâli el-Hâc gibi önderlerin de 
bulunduğu kitlelerin tutuklanmasına yol 
açtı. Hiçbir sömürge idaresinin göster- 
meye cesaret edemediği bu korkunç vah- 
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şet, Cezayirliler'in sömürgecilere olan 
güvenini tamamen ortadan kaldırdı ve 
ilişkilerin had safhada gerginleşmesine 
sebep oldu. Bu olaylardan sonra pek çok 
Cezayirli tutuklanırken siyasi örgütler 
de kapatıldı. Ferhad Abbas ve diğer ile- 
ri gelenlerce imzalanan bildiriye olumlu 
cevap verilmemesi, halkın eşitliği ve hür- 
riyeti konusunda herhangi bir ilerleme 
kaydedilmemesi Cezayir milli hareketi- 
nin giderek gelişmesinde etkili rol oy- 
nadı. 20 Eylül 1947 tarihinde Fransa'nın 
Cezayir için kabul ettiği yeni statü çer- 
çevesinde bazı iyileştirmeler yapılmakla 
birlikte genel valinin her şeye hâkim ko- 
numunun devam etmesi ve Cezayirli yer- 
li halka fazla bir yetki verilmemesi, ba- 
ğımsızlık isteklerinin daha da canlı hale 
gelmesine sebep oldu. Bu statü ile müs- 
lümanlara Fransız vatandaşı olma hak- 
kının tanınması, onlar için bir iyileştir- 
me değil birtakım bahanelerle daha ko- 
lay hapse atılmalarına imkân veren bir 
uygulama oldu. Savaştan sonra Fransa'- 
nın sömürgelerini elde tutması amacıy- 
la oluşturulan Fransız Birliği'ne (L'Union 
Française) alınan Cezayir'de müslümanla- 
rın ve Avrupalılar'ın ayrı ayrı temsil edil- 
dikleri bir meclis kurulduysa da bu mec- 
lis halkın bağımsızlık ve hürriyet istek- 
lerine cevap vermekten çok uzaktı. Ka- 
sım 1946'da, o yıl genel afla hapisten çı- 
kan Mesâli el-Hâc'ın önderliğinde Hare- 
ketü'l-intisâr li'l- hürriyyeti'd -dimukrâ- 
tıyye (Mouvement Pour le Triomphe des Li- 
bertös Dömocratigues: MTLD) adıyla bir ör- 
güt kuruldu. Hizbü'ş-şa'bi'l-Cezâiri'nin 
bir bakıma devamı niteliğinde olan bu 
örgütün bünyesinde bir de el-Munazza- 
matü'l-hâssa (Organisation Spéciale) adlı 
gizli bir birim teşkil edildi ve bu örgüt- 
te yer alan Hüseyin Âyt Ahmed, Ahmed 
b. Bellâ ve Muhammed Haydar gibi ki- 
şiler kurtuluş mücadelesinde önemli rol 
oynayan isimler oldular. 


1948-1952 yılları ayaklanmaya hazır- 
lık dönemi oldu. Fransa'nın kendi arzu- 
suyla Cezayir'den vazgeçmeyeceğini an- 
layan toplumun bütün kesimleri düş- 
mana karşı güçlerini birleştirdiler. Ha- 
reketü'l-intisâr, silâhlı mücadeleyi baş- 
latmak amacıyla Mart 1954'te el-Munaz- 
zamatü'l-hâssa'yı lağvederek Munazza- 
matü'i-lecneti's-sevriyyeti li'l-vahde ve'l- 
amel (Comité Revolutionnaire d'Unité et 
d'Action: CRUA) adıyla yeni bir gizli teş- 
kilât kurdu. Bu teşkilât ülkeyi altı aske- 
ri vilâyete bölerek her birine buradaki 
ayaklanmayı ve mücadeleyi yürütecek 
birer kumandan tayin etti. Hazırlıkların 
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tamamlanmasından sonra i Kasım 1954 
tarihinde silâhlı mücadele başlatıldı. Av- 
res ve Kabiliye'de başlayan ve ülkeyi ba- 
ğımsızlığa götürecek olan silâhlı kurtu- 
luş mücadelesi kısa zamanda bütün Ül- 
keye yayıldı. Sömürgecilere karşı kurtu- 
luş savaşı veren bütün birlikler Ceyşü 
tahriri'l- vatani (L'Armée de Libération Na- 
tionale: ALN) adını alırken Munazzama- 
tü'l-lecneti's-sevriyyeti li'l-vahde ve'l- 
amel de bu mücadelenin siyasi örgütü 
haline gelerek Cezayir'deki bütün vatan- 
severlerin yer aldığı Cebhetü't-tahriri'!- 
vatani'ye (Front de Libération Nationale: 
FLN) dönüştü. 

Fransa, bağımsızlıklarına kavuşmak 
amacıyla silâha sarılmış olan Cezayirli- 
ler'in ayaklanmasını bastırmak için bar- 
barca bir kıyım politikasına yönelerek 
görülmemiş askeri tedbirler aldı. Ola- 
ğan üstü durumun ilân edilmesinden 
(28 Ağustos 1955) sonra buraya yüz bin- 
lerce asker yığdı. Ayaklanmayı bastır- 
mak için Fransız donanması, hava ve ka- 
ra kuvvetleri seferber edildi. Hatta bir 
NATO birliği dahi bu iş için kullanıldı. Ce- 
zZayir'e silâh ve yardım gelmesini önle- 
mek amacıyla Batı Akdeniz'de korsanlı- 
ğı andıran bazı tedbirleri yürürlüğe koy- 
makta tereddüt etmeyen Fransa hava 
trafiğini de denetliyordu. Fransız kuvvet- 
leri şehir merkezlerinde kısmen duruma 
hâkim olmakla birlikte taşrada pek ba- 
şarı gösteremediler ve siyasi, idari, sos- 
yal alanlarda yeni düzenlemeler yapma- 
ya mecbur kaldılar. Ne var ki artık Ce- 
zayir halkını bağımsızlık dışında hiçbir 
şey tatmin etmiyordu. Bütün Batı ülke- 
leri Fransa'ya destek verirken Arap ül- 
keleri ile Asya - Afrika devletleri Cezayir- 
liler'in yanında yer aldı. Kurtuluş savaşı 
sürerken 19 Eylül 1958'de Kahire'de top- 
lanan Cezayirliler'in ileri gelenleri bağım- 
sız Cezayir Cumhuriyeti'ni ilân ederek 
Ferhad Abbas'ın başkanlığında bir geçi- 
ci hükümet kurdular. Kurtuluşa kadar 
yurt dışında kalan geçici hükümet önce 
Kahire'de, sonra Tunus'ta faaliyetlerini 
sürdürdü. Geçici hükümeti başta Arap 
ülkelerinin tamamı olmak üzere Asya 
ve Afrika devletlerinin birçoğu ile Doğu 
bloku tanırken Batı'dan tanıyan çıkma- 
dı. NATO üyesi tek müslüman devlet olan 
Türkiye de Cezayir Cumhuriyeti geçici 
hükümetini savaşın son anlarına kadar 
tanımamış ve bu politikasıyla Cezayir'- 
deki kurtuluş savaşını resmen en son 
destekleyen devletlerden biri olmuştur. 
Birleşmiş Milletler'deki Cezayir görüş- 
melerinde de genel hatlarıyla Fransa'nın 
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lehine bir tutum takınmıştır. Ancak Tür- 
kiye, o yıllarda Kıbrıs konusunda izledi- 
ği politika ile kendi içinde çelişmemek 
için bir taraftan resmen Batı'dan ya- 
na tutum takınırken bir yandan da Ce- 
zayir'e askeri yardım sağlamıştır. 17 Ka- 
sım 1957'de Libya üzerinden Cezayir'e 
bir şilep dolusu silâh gönderilmiş, ayrı- 
ca Türk kamuoyu da Cezayirliler'in ya- 
nında yer almıştır. 


1958'de Fransa'da iktidara gelen Ge- 
neral Charles de Gaulle, Cezayir'i elde 
tutabilmek için Cezayirliler'e bazı yeni 
haklar verdiyse de Ceyşü tahriri'-vata- 
ni'yi mücadeleden vazgeçirmeyi başara- 
madı. 16 Eylül 1959'da yaptığı bir ko- 
nuşmada ise Cezayirlilere kendi gele- 
ceklerine karar verme hakkının tanına- 
cağını açıklaması heyecan yarattı ve mil- 
liyetçilerin yetersiz buldukları karara ül- 
kedeki Avrupa kökenliler karşı çıktılar. 
1960 yılında milletlerarası câmiadaki ge- 
lişmeler Fransa'nın aleyhine, Cezayirli- 
ler'in ise lehine oldu. Afrika'daki sömür- 
gelerin birbiri ardından bağımsızlıkları- 
nı kazandıkları bu ortam içerisinde Ce- 
zayir'i elde tutamayacağını anlayan Fran- 
sa, milliyetçi liderlerle görüşmeleri baş- 
latmaya hazır olduğunu açıkladı (14 Ha- 
ziran 1960). Fransa'nın Melun şehrinde 
yapılan (Temmuz 1960) ilk görüşmelerde 
bir sonuca varılamaması Cezayir'de tek- 
rar gösterilere ve yeni olayların çıkma- 
sına sebep oldu. Bir yıl kadar sonra (20 
Mayıs 1961) Fransa görüşmelere yeniden 
başlamak zorunda kaldı ve önce Evian- 
les-Bains'de, arkasından da Lugrin'de 
çok tartışmalı geçen toplantılar yapıl- 
dı. Bu arada Milli Kurtuluş Cephesi'nde 
(Cebhetü't-tahriri'l -vatani) anlaşmazlıklar 
baş gösterdi ve bir sonuç alınamadan 
dağılan Trablus toplantısından (Ağustos 
1961) sonra geçici hükümetin başına sos- 
yalist eğilimli Yüsuf b. Hadde getirildi. 
Fransızlar'la yapılan görüşmeler 1962 
başında tekrar Evianles-Bains'e kaydı 
ve 18 Mart 1962'de antlaşma ile sona 
erdi; ertesi gün de taraflar arasında 
ateşkes yürürlüğe girdi. Evianles - Bains 
antlaşmalarına göre yapılacak referan- 
dumda halkın onaylaması şartıyla Fran- 
sa Cezayir'in bağımsızlığını tanıyacaktı 
ve Messü'!-Kebir'deki deniz üssü hariç 
üç yıl içinde kuvvetlerini geri çekecekti. 
İki devlet arasındaki ekonomik ve kül- 
türel ilişkiler devam edecek, Fransa Ce- 
zayir'e üç yıl süreyle ekonomik yardım- 
da bulunacaktı. Antlaşma ile Cezayir'de- 
ki Avrupalılar'a üç yıl içerisinde isterler- 
se bu ülkenin vatandaşı olma hakkı ve- 


riliyor, ayrıca kültürel ve dini hakları da 
güvence altına alınıyordu. 

Cezayir'deki Avrupalılar'ın “aşırılar” 
denilen önemli bir kısmı Evianles - Bains 
antlaşmalarını kabul etmeyerek yer yer 
ayaklanıp (23 Mart 1962) çeşitli olaylar 
çıkardılarsa da bir neticeye varamadı- 
lar; sonuçta Fransa'ya ve İspanya'ya kaç- 
mak zorunda kaldılar. Birkaç ay içeri- 
sinde Cezayir'i terkeden Avrupalılar'ın 
sayısı yarım milyonu geçti. 1 Temmuz 
1962 tarihinde yapılan referandumda 
halkın % 91'i bağımsızlık lehinde oy kul- 
landı ve böylece Cezayir, 1 milyonu aş- 
kın müslümanın hayatına mal olan milli 
mücadele sonunda yeni bir devlet ola- 
rak milletlerarası câmiaya katıldı. 


Bağımsızlığın ilân edilmesi üzerine ik- 
tidarı devralan Cezayir Cumhuriyeti ge- 
çici hükümeti içinde kısa sürede bölün- 
meler ve özellikle Yüsuf b. Hadde ile Ah- 
med b. Bellâ taraftarları arasında çatış- 
malar baş gösterdi. 20 Eylül'de toplanan 
kurucu meclis ilk Cezayir hükümetinin 
başkanlığına, 1956 yılından beri tutuklu 
olup Evianles- Bains antlaşmaları ile ser- 
best bırakılan Ahmed b. Bellâ'yı, Milli 
Kurtuluş Cephesi'nin başına M. Haydar'ı 
ve Savunma bakanlığına da Genelkur- 
may Başkanı Albay Hüvâri Bümedyen'i 
getirdi (29 Eylül 1962). 

İdarede ve çeşitli kuruluşlarda görevli 
Avrupalı uzman personelin ülkeden ay- 
rılması fabrikalarla atölyelerin kapan- 
masına, idari mekanizmanın ve ekono- 
minin ciddi sarsıntı geçirmesine sebep 
oldu. Kasım 1962'de bütün siyasi parti- 
lerin kapatılması ve her türlü örgütün 
kendisine bağlanmasıyla yeni bir şekil 
kazanan Milli Kurtuluş Cephesi, Ceza- 
yirin tek meşrü partisi ve etkin siyasi 
gücü hüviyetiyle bağımsızlık mücadele- 
sinde olduğu gibi bağımsızlık sonrasın- 
da da son derece önemli roller üstlendi. 
13 Ekim 1963 tarihinde yapılan refe- 
randumla yeni anayasa kabul edilirken 
Ahmed b. Bellâ da beş yıl için devlet baş- 
kanlığına seçildi. Bu anayasa ile kuru- 
lan tek partiye dayalı sosyalist sistem 
tabii kaynakları, ulaştırma vasıtalarını 
ve önemli ekonomik kuruluşları devlet- 
leştirmekle işe başladı. Fakat sekiz yıl 
devam eden ve 1 milyondan fazla insa- 
nın ölümüne, 500.000 Cezayirli'nin Tu- 
nus ve Fas'a sığınmasına, 2 milyona ya- 
kın nüfusun evsiz kalmasına, pek çok 
kamu binasının ve ekonomik kuruluşun 
yıkılmasına yol açan kurtuluş savaşının 
yaralarını sarma zorlukları yaşanırken 
Ekim 1963'te sınır anlaşmazlığı yüzün- 


den Fas ile çatışmanın patlak vermesi, 
yönetimi hem içeride hem dışarıda çok 
güç durumda bıraktı. Artan ekonomik 
ve sosyal meselelerin yanı sıra iktidarı 
elinde tutan grubun arasında bölünme 
meydana gelmesi, Ahmed b. Bellâ'nın 
Savunma Bakanı Bümedyen tarafından 
askeri bir darbe ile görevden uzaklaştı- 
rılması sonucunu doğurdu (19 Haziran 
1965). 

Bümedyen önce 1963 anayasasını yü- 
rürlükten kaldırarak meclisin çalışmala- 
rını askıya aldı (10 Temmuz) ve böylece 
anayasasız bir dönem başlamış oldu. Ül- 
keyi yirmi altı üyeli bir devrim konseyi 
ile yöneten Bümedyen 1967 yılında bir 
darbe teşebbüsünü bastırdıktan sonra 
ülkenin tek yöneticisi durumuna geldi 
ve rejimi de tam otoriter şekle soktu. 
Ekonomiyi sosyalist esaslar üzerine oturt- 
maya çalışan Bümedyen 1971'de bir sos- 
yalist devrim yaptı ve Fransa ile ilişkile- 
rin bozulması pahasına petrol sanayiini 
millileştirdi. Ardından tarım devrimi baş- 
latarak özel mülkiyeti ve ticareti kollek- 
tifleştirmeye çalıştı; fakat bu devrim 
halk arasında huzursuzluklara yol açtı. 
Tam bir keyfi yönetim kuran Bümed- 
yen bürokratik engeller, tek parti siste- 
minin donukluğu, ekonomik reformla- 
rın başarısızlığa uğraması, tarihin zor- 
ladığı halktan gelen bir istek olmasına 
rağmen Araplaştırma projesinin uygu- 
lanmasındaki yetersizlikler sebebiyle ba- 
şarı kazanamadı. Özellikle dindar çevre- 
ler tarafından dile getirilen çeşitli talep- 
lere başta kayıtsız kalan Bümedyen da- 
ha sonra bunları dikkate almaya mec- 
bur oldu. 19 Haziran 1975 tarihinde yap- 
tığı konuşmada yeni meclis için seçim- 
lerin yapılacağına söz verdi. 22 Kasım 
1976'da yapılan referandumla başka- 
nın yetkilerini daha da artıran yeni bir 
anayasanın kabul edilmesinden sonra 
kısa aralıklarla kumar yasaklandı, hafta 
tatili cuma gününe çevrildi ve ardından 
seçimler yapıldı. Fakat bu tavizler top- 
lumda Bümedyen yönetiminin başarı- 
sızlığını gizlemeye ve halkın memnuni- 
yetsizliğini örtmeye yetmedi. Dindar ke- 
sim onun sosyalist ilkelere dayalı rejimi- 
ne karşı çıkmaya devam etti. Sovyet blo- 
kuyla yakın ilişkiler kuran ve Bağlantı- 
sızlar Hareketi'nin başlıca liderlerinden 
biri haline gelen Bümedyen 27 Aralık 
1978 günü öldü. 

Devlet başkanlığına 7 Şubat 1979 ta- 
rihinde Şadli b. Cedid seçildi. Ülkenin 
içinde bulunduğu ekonomik ve sosyal 
meseleleri halletmeye çalışan Şadli b. Ce- 
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did'e petrol fiyatlarının yükselmesi yar- 
dım ettiyse de güçlükleri aşması müm- 
kün olmadı. Özellikle 1986'dan itibaren 
giderek büyüyen ekonomik sıkıntıyı par- 
ti ve bürokratik düzenlemeler yoluyla 
çözmek istedi; fakat bu çabalar sosyal, 
ekonomik ve kültürel yıkımlara yol açtı. 
Esasında Bümedyen'in çizgisini sürdür- 
mek isteyen Şadli b. Cedid, iktidarının 
ilk yıllarında 1980'lerin başından itiba- 
ren hızlanan İslâmi akımlar karşısında 
tarafsız kalmakla birlikte 1982'de din- 
dar muhalefeti ezmeye yöneldi ve önde 
gelenleri tutuklatarak harekete karşı 
baskı politikası uygulamaya başladı. Fa- 
kat bu durum Ekim 1988'de ülkenin bü- 
yük şehirlerinde halkın ayaklanmasına 
ve çıkan çatışmalarda yüzlerce kişinin 
ölmesine sebep oldu. Bu olaylar üzerine 
Şadli b. Cedid muhalefete büyük taviz- 
ler vermek zorunda kaldı ve öncelikle o 
güne kadar yürürlükte olan tek parti re- 
Jimine ve sosyalist ekonomiye son ver- 
di. Ardından 1989 yılında bir dizi ekono- 
mik ve siyasi reform yapıldı. 23 Şubat'- 
ta sosyalizme ilişkin ifadelerden arındı- 
rılan ve siyasi çoğulculuğu öngören yeni 
anayasa, 2 Temmuz'da da çok partilili- 
ğe izin veren yeni siyasi örgütlenme ka- 
nunu ile seçim kanunu kabul edildi. Ye- 
ni kanunla din ve dil temeline dayalı 
programlara sahip partilerin kurulması 
yasaklanırken seçim kanunuyla da se- 
çim bölgelerine % 10'luk bir baraj geti- 
rildi. 

Çok partili hayata geçişi sağlayan ka- 
nunların kabulünden sonra ülkede çok 
sayıda siyasi parti doğmaya başladı ve 
Eylül 1989'da yapılacak olan mahalli se- 
çimler Haziran 1990'a ertelendi. Şeriata 
dayalı bir İslâm devleti kurmayı amaç- 
layan Abbâs Medeni ve Ali Belhâc'ın ön- 
derlik ettiği İslâmi hareket, İslâmi Selâ- 
met Cephesi (el-Cebhetü"-İslâmiyye li'l-in- 
kaz; Front Islamigue du Salut: FIS) adı al- 
tında bir parti ile siyasi hayata katıldı. 
1980'den beri ülke dışında bulunan Ah- 
med b. Bellâ ve Âyt Ahmed gibi eski si- 
yasi liderlerin Cezayir'e dönmelerine izin 
verilmesiyle demokratikleşme yolunda 
önemli adımlar atıldı. 12 Haziran 1990 
tarihinde ilk defa birden çok siyasi par- 
tinin katıldığı belediye ve il genel mecli- 
si seçimleri yapıldı. Bazı partilerin hü- 
kümetin tavrını protesto etmek için ka- 
tılmadıkları bu seçimlerde İslâmi Selâ- 
met Cephesi oyların % 56'sını alarak 
büyük bir zafer kazandı ve kırk iki ilden 
yirmi sekizinin yönetimini elde etti. İs- 
lâmi selâmet Cephesi'nin bu beklenme- 
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dik zaferi 1962'den beri iktidarı tek ba- 
şına elinde tutan Milli Kurtuluş Cephesi 
içinde bölünmelere yol açarken Batı ka- 
muoyunda da büyük bir şaşkınlığa se- 
bep oldu. Mahalli seçimlerin ardından 
İslâmi Selâmet Cephesi lideri Abbâs Me- 
deni, milli meclisin derhal feshedilerek 
genel seçimlerin bir an önce yapılması- 
nı istedi. Şadli b. Cedid önce muhalefe- 
tin bu isteklerine kayıtsız kaldıysa da 
çeşitli huzursuzlukların baş gösterme- 
si üzerine genel seçimlerin 27 Haziran 
1991 tarihinde yapılacağını açıkladı. An- 
cak ülkede giderek kötüleşen ekonomik 
ve sosyal şartlar altında iktidardaki Mil- 
li Kurtuluş Cephesi'nin seçimleri kaybe- 
deceğine ve İslâmi Selâmet Cephesi'nin 
kazanacağına kesin gözüyle bakılırken 
genel seçimlerden bir ay önce, hüküme- 
tin baskılarını protesto etmek ve Şadli 
b. Cedid'in istifasını istemek amacıyla 
muhalefetin başlattığı genel grev ülke- 
de büyük karışıklıklara yol açtı ve Batı'- 
nın da desteğiyle duruma el koyan or- 
du seçimleri bilinmeyen bir tarihe erte- 
lerken İslâmi Selâmet Cephesi'nin lider- 
lerini tutukladı ve böylece ülkedeki de- 
mokratikleşme süreci ağır bir darbe al- 
dı. Ülkede giderek daha da kötüleşen 
ekonomik ve sosyal şartların iyileştiril- 
mesi için hiçbir önemli başarı göstere- 
meyen yönetim, muhalefetten gelen is- 
teklere daha fazla kaygısız kalamaya- 
rak 26 Aralık 1991'de, ülke tarihinde ilk 
defa çok sayıda siyasi partinin katılımıy- 
la genel seçimlerin birinci turunun ya- 
pılması kararını aldı. İktidardaki Milli 
Kurtuluş Cephesi, Âyt Ahmed'in liderli- 
ğindeki Sosyalist Güçler Cephesi (Front 
de Forces Socialistes) ve Abdülkâdir Ha- 
seni başkanlığındaki İslâmi Selâmet Cep- 
hesi'nin yanı sıra çok sayıda başka kü- 
çük partinin de katılmasıyla yapılan ge- 
nel seçimlerin birinci turunda İslâmi Se- 
lâmet Cephesi büyük bir başarı göste- 
rerek oyların çoğunu aldı. Otuz yıldan 
beri iktidarda bulunan Milli Kurtuluş 
Cephesi'nin hiçbir varlık gösterememe- 
si Batı'da büyük şaşkınlık yaratırken 
Sosyalist Güçler Cephesi bazı bölgeler- 
de mevzii başarılar kazandı. 


Seçimlerin birinci turundan İslâmi Se- 
lâmet Cephesi'nin zaferle çıkması ve 16 
Ocak 1992'de yapılacak ikinci tur seçim- 
ler sonunda iktidarı ele almasının ke- 
sinlik kazanması, Cezayir'de Batı yanlısı 
laik çevrelerde ve Batı'da ciddi bir endi- 
şeye sebep oldu. Bu arada ikinci tur se- 
çimlerin yapılıp yapılmayacağı tartışıl- 
maya başlandı. Seçimlere dört gün kala 
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Cumhurbaşkanı Şadli b. Cedid istifa etti 
ve yetkilerini yeni oluşturulan yüksek 
devlet komitesi üstlendi. Komitenin baş- 
kanlığına yirmi sekiz yıldır yurt dışında 
bulunan Muhammed Büdiyâf getirildi. 
Büdiyâf'ın başkanlığındaki yüksek dev- 
let komitesi olağan üstü hal ilân ederek 
seçimleri iptal etti ve İslâmi Selâmet 
Cephesi taraftarlarını tutuklatmaya baş- 
ladı. Abdülkâdir Haseni'nin de araların- 
da bulunduğu binlerce tutuklunun Sah- 
râ'daki toplama kamplarına kapatıldığı 
ve burada çok kötü şartlarda bulundu- 
ğu haberleri alınmaktadır. Camilerde si- 
yaset yapılmasını yasaklayan yüksek dev- 
let komitesi, buralardaki İslâmi Selâmet 
Cephesi yanlısı imamların görevlerine 
son vererek kendi taraftarlarını görev- 
lendirdi. Camilerin askeri kontrol altına 
alınmasını protesto eden halkın cami- 
lere gitmediği gözlendi. Diğer taraftan 
yüksek devlet komitesinin uygulamala- 
rına ve seçimleri iptal etmesine karşı çı- 
kan İslâmi Selâmet Cephesi yanlılarıyla 
hükümet kuvvetleri arasında ülkenin çe- 
şitli şehirlerinde meydana gelen çatış- 
malarda 100'den fazla kişi hayatını kay- 
bederken yüzlercesi de yaralandı. Ceza- 
yir'de açıkça İslâmi Selâmet Cephesi'ne 
karşı düzenlenmiş olduğu anlaşılan bu 
komplolara ne Batı ülkeleri ne de diğer 
İslâm ülkeleri yöneticileri bir tepki gös- 
terdi. Sadece bazı İslâm ülkelerindeki 
birtakım cemaatler bu olayları protesto 
ederken Batı ülkelerinin Cezayir'deki de- 
mokratikleşme hareketi karşısında ta- 
kındıkları tavrın bir çifte standart oldu- 
ğu herkesçe görüldü. 


Seçimlerdeki başarısızlığı sebebiyle 
Milli Kurtuluş Cephesi'nin yönetim kuru- 
lu istifa ederken yüksek devlet komitesi 
İslâmi Selâmet Cephesi'ni Mart 1992'de 
kapattığını açıkladı. Sahrâ'daki kamplar- 
da tutuklu bulunanlardan bazısı ser- 
best bırakılırken İslâmi Selamet Cephe- 
sinin ileri gelenleri idam talebiyle yar- 
gılanmaya başlandı (Haziran 1992). 16 
Ocak 1992'den. bu yana yüksek devlet 
komitesi başkanlığını yürüten M. Büdi- 
yâf'ın 29 Haziran 1992 tarihinde Annâ- 
be şehrinde bir konuşma sırasında ko- 
ruma subaylarından biri tarafından öl- 


- dürülmesi ülkede siyasi istikrarsızlığı ve 


belirsizliği artıran temel gelişmelerden 
biri oldu. Kısa süren görevi sırasında 
devlet içindeki yolsuzluklara karşı yü- 
rüttüğü mücadelede hayatından olduğu 
öne sürülen Büdiyâf'ın yerine, yüksek 
devlet komitesi üyesi Ali Kâfi başkanlı- 
ğa getirildi. 
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m Davut DURSUN 


IH. KÜLTÜR VE MEDENİYET 


1. Dinî Hayat, Mezhepler, Tasavvuf ve Ta- 
rikatlar. Cezayir'in eski sakinleri (Berbe- 
tiler) bazı tabiat varlıklarıyla öküz, keçi 
gibi bir kısım hayvanları kutsallaştırmış- 
lar, onları ilâhi semboller kabul etmiş- 
ler ve onlara kurbanlar kesmişlerdir. Mi- 
lâttan önce 2000'li yılların sonunda Fe- 
nikeliler'in gelmesiyle onların dini inanç- 
ları yaygınlık kazanmıştır. Daha sonra 
Filistin'den Afrika'ya doğru başlayan ilk 
göçlerle birlikte (m.ö. yaklaşık 588 yılın- 
da) Yahudilik ortaya çıktı. Yahudilik İs- 
lâm fetihleri başlayıncaya kadar bazı ce- 
maatlere münhasır kaldı ve halk ara- 
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sında daha çok putperestlik yaygınlaştı. 
I ve II. yüzyıllarda ise Hıristiyanlık yayıl- 
maya başladı. Bununla birlikte Hıristi- 
yanlık Cezayir'de, Romalılar döneminin 
sonlarından itibaren ve Vandallar'la Bi- 
zanslılar dönemlerinde, V-VII. yüzyıllar- 
da mezhep savaşları sebebiyle, özellikle 
teslis akidesini reddeden Arius mezhe- 
binin yayılmasıyla parçalanmaya devam 
etmiştir. 


İslâm fetihleriyle birlikte o güne ka- 
dar putperest olarak kalmış birçok Ber- 
beri kabilesi İslâmiyet'e girdi ve arala- 
rında Hârici mezhebi yayıldı (670-750). 
Bu durum, Tâhert'i kendilerine merkez 
yapan Rüstemiler Devleti (777-909) hâ- 
kimiyeti altındaki bölgelerde İbâzıyye'- 
nin yerleşmesine sebep oldu. Ağlebiler'- 
le (800-909) olan mücadeleleri ve ardın- 
dan Şii- Fâtımi Devleti'nin (909-1171) ku- 
rulması ile İbâzıyye mezhebinin yayılma- 
sı engellendi. 


Diğer taraftan Ağlebiler döneminde 
İmam Sahnün (6. 240/855) ve öğrenci- 
lerinin gayretleriyle Mâliki mezhebi ya- 
yıldı; Mu'tezile, Hanefi, Zâhiri ve Şâfii 
mezheplerine karşı üstünlük sağlaya- 
rak bölgeye yerleşti. Mâliki fakihlerinin 
nüfuzu XI. yüzyılın başlarından itibaren 
Hammâdiler ve Murâbıtlar döneminde 
oldukça güçlendi. Muvahhidler tarafın- 
dan yürütülen ıslahat ve mehdilik hare- 
keti de Mâlikiler'in nüfuzunu etkileme- 
miştir. 

Fakihlerin gösterdikleri gayretlerin ve 
Endülüs'ten gelen âlimlerin Cezayir şe- 
hirlerinde yerleşmelerinin halk arasında 
dini şuurun yaygınlaşmasında çok önem- 
li etkileri vardır. Sahil kesimlerinin hı- 
ristiyan tehdidi altında bulunmasının ve 
Muvahhidier'in kurucusu Abdülmü'min 
el-Kümi döneminde (1130-1163) hıristi- 
yan ve yahudi cemaatlerin İslâm'a gir- 


Meriniler 
dönemine ait 
Sidi Ebü 
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Camii'nin 
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ve içinden 
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mesinin de Cezayir İslâm birliğinin ta- 
mamlanmasında rolü olmuştur. 

Dini şuurun çok güçlü olduğu bu şart- 
lar altında tasavvuf hareketi başlamış, 
şehir ve köylerde yayılmıştır. Bu hare- 
ketin başında büyük veli Ebü Medyen 
Şuayb bulunmaktadır (VI/XH. yüzyıl). 
Daha sonra zâviyeler (tekkeler) şeklinde 
kurumlaşan bu hareket özellikle köy 
halkının mânevi, sosyal ve ekonomik ih- 
tiyacını karşılamıştır. Bu bölgelerde mer- 
kezi otorite zayıf olduğundan XV. yüz- 
yılın sonlarında zâviyelerdeki şeyhlerin 
nüfuzu çok arttı. Sahil kesiminde İspan- 
yollar'a karşı durmak ve kendilerini teh- 
dit eden Hıristiyanlık tehlikesi karşısın- 
da kurtarıcı gözüyle baktıkları Türk ida- 
recilerini desteklemek için halk onların 
etrafında toplandı. Bu sırada şehirlerde 
dini hizmetler Mâliki mezhebi mensup- 
larının yetkisi ve sorumluluğu altında 
idi. Bu mezhebe mensup âlimler iba- 
det, eğitim ve yargı ile ilgili bütün faali- 
yetleri yürütüyorlardı. Cezayir'de Türk 
nhâkimiyetiyle beraber Hanefi mezhebi- 
nin güçlenmesiyle birçok hayır kurumu 
ve bunların gelirleri, Hanefi mescidleri- 
ne ait vakıflar Hanefi müftüler tarafın- 
dan idare edilmeye başlandı. Halkın Mâ- 
liki olan büyük çoğunluğunun dini işle- 
rine ise yine Mâliki müftüler bakıyordu. 
Yargı ve fetva işleri de Mâliki müftülere 
bırakılmıştı. 


Tarikat şeyhlerinin nüfuzunun artma- 
sıyla birlikte özellikle dağlık ve çöl böl- 
gelerinde zâviyeler faaliyet göstermeye 
başlamış, bu sayede halk Kur'an oku- 
mayı, Arapça di! bilgisinin bazı esasları- 
nı ve fıkhi bilgileri öğrenmiştir. Bu du- 
rum zâviyelerin dini ilimlerin okutuldu- 
ğu kurumlar haline dönüşmesine yol aç- 
mış, bu kurumlar ise dini hayatla ruhi 
hayatı bir arada yürütmüşlerdir. 


Tarikatların önemi ve yayılma gücü 
müridlerinin sayısıyla ölçülürdü. Mürid- 
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lerin şeyhlere hediyeler takdim etme ge- 
leneği, zamanla bazı tarikat mensupla- 
rı arasında çeşitli bid'atların ortaya çık- 
masına ve ahlâka aykırı bazı davranışla- 
rın hoşgörü ile karşılanmasına sebep ol- 
muştur. Bazı tarikat mensupları, özel- 
likle Fransız işgalinden (1830) sonra işi 
Fransız işgal idaresine yaranma, onlarla 
iş birliği yapma ve islahatçı fikirlere kar- 
şı çıkma noktasına kadar götürmüşler- 
dir. Ancak başta İmam Abdülhamid b. 
Bâdis, Tayyib el-Ukbi ve Beşir el-İbrâhi- 
mi olmak üzere bütün ıslahatçılar onla- 
ra karşı çıkmışlardır. 


Cezayir'de Osmanlı döneminin sonla- 
rında ve Fransız işgali sırasında yirmi- 
den fazla tarikat vardı. 1897'de Fran- 
sızlar, 349 zâviyeye bağlı 293.468 tari- 
kat mensubunun bulunduğunu belirt- 
mişlerdir. Daha çok Batı Cezayir'de ya- 
yılmış olan tarikatların bazıları şöyle sı- 
ralanabilir: 1. Kadiriyye. Batı Cezayir'de- 
ki Arap kabileleri arasında büyük bir nü- 
fuza sahipti. Emir Abdülkâdir de aynı ta- 
rikata bağlıydı. 2. Derkâviyye. Mevlâ el- 
Arabi ed-Derkâvi (6. 1823) tarafından 
kurulmuş olup Batı Cezayir'de yayılma- 
sı, Türkler'e karşı mücadelesiyle tanınan 
Derkâvi'nin halifesi Abdülkâdir b. Şerif 
vasıtasıyla olmuştur. 3. Ticâniyye. Şeyh 
Ahmed et-Ticâni (6. 1805) tarafından ku- 
rulmuş ve daha çok Sahrâ ve Sudan böl- 
gelerinde yayılmıştır. 4. Tayyibiyye. Tay- 
yib el-Vezzâni'nin (6. 1668) kurduğu ta- 
rikat Vehran'ın bazı bölgelerinde nüfuz 
kazanmıştır. 5. Aleviyye. Müsteganim'de 
Şeyh Ahmed el-Alevi tarafından 1910 
yılında kurulmuştur. Modern metotlarla 
faaliyet gösteren bir tarikat olup men- 
supları faaliyetlerini yayımladıkları el- 
Belâğu'!- Cezd 'iri adlı gazetede tanıt- 
mışlardır. 


Orta ve Doğu Cezayir'deki tarikatların 
başında ise Rahmâniyye gelmektedir. 
Bu tarikat Sidi Muhammed b. Abdur- 
rahman el-Kaştüli (6. 1794) tarafından 
kurulmuş olup özellikle dağlık bölgeler- 
de yayılmıştır. Türk yöneticilerle iş birli- 
ği yapan tarikat 1851'den itibaren Fran- 
sız işgalcilerine karşı çıkmış, ancak Şeyh 
Haddâd'ın başında bulunduğu cihad ha- 
reketinin başarısızlıkla sonuçlanması üze- 
rine (1871) Fransız yönetimiyle iyi ilişki- 
ler içine girmiştir. 

Bunun dışında mahalli bir nüfuza sa- 
hip olan İseviyye, Ammâriyye, Hansâliy- 
ye ve Senüsiyye tarikatlarını da zikret- 
mek gerekir. Bu arada daha az nüfuzlu 
tarikatlar da vardı ki Kerzâziyye, Şey- 
hiyye, Zeyyâniyye, Arüsiyye, Nâsiriyye, 
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Şa'biyye, Yüsufiyye, Medyeniyye ve Der- 
diriyye bunlar arasında yer almaktadır. 


Dini meseleler karşısındaki duyarlılık 
ve özellikle Ortadoğu'daki diğer İslâm 
ülkeleriyle gelişen kültürel münasebet- 
ler, I. Dünya Savaşı'ndan sonra Cezayir'- 
de bir ıslahat hareketinin doğmasına yol 
açmıştır. Söz konusu hareketin başında 
Abdülkâdir el- Meccâvi (6. 1914), Abdül- 
halim b. Semâye (6. 1933) ve İbnü'l-Mev- 
hüb (6. 1939) bulunmaktaydı. Bu hare- 
ket Abdülhamid b. Bâdis'in (6. 1940) ça- 
lışmaları ve 1931'de kurulan Cem'iyye- 
tü'l-ulemâi'!-müslimine'|-Cezâiriyyin ile 
daha çok gelişmiştir. Islahat hareketi, 
milli ve İslâmi öğretimin yaygınlaştırı!- 
ması, sömürgeci güçlerle iş birliği yapan 
ve aynı zamanda halkı gerçek İslâm pren- 
siplerinden uzaklaştıran tarikatçılarla 
mücadeleyi gaye edinmiştir. Bu hareket, 
Cezayir bağımsızlık mücadelesi (1954- 
1962) için de uygun bir zemin oluşma- 
sında etkili olmuştur. 


Bağımsızlığın elde edilmesinden sonra 
sosyalist -laik anlayış dinin toplum haya- 
tındaki etkisini sınırlandırmıştır. Cem'iy- 
yetü'l-ulemâ'nın ortadan kalkması, ta- 
rikat faaliyetlerine de son verilmiş olma- 
sı Cezayir toplumunu ruhi ve fikri bir boş- 
luğa sürüklemiş, bu durum 1960'lı yıl- 
larda Mâlik b. Nebi'nin (6. 1973) yazıla- 
rıyla öncülük ettiği yeni bir İslâmi hare- 
ketin ortaya çıkmasını çabuklaştırmıştır. 
1970'li ve 1980'li yıllarda büyük bir bas- 
kı altında gelişen bu hareket, Cezayir 
toplumundan büyük kalabalıkları bün- 
yesine çekmeyi başardı. Daha sonra bu 
kalabalıklar mevcut yönetime karşı bir 
güç oluşturdular ve 1988 Ekim olayla- 
rından sonra yönetim tarafından tanı- 
nan birer siyasi teşkilât olarak ortaya 
çıktılar. Söz konusu teşkilâtların başın- 
da İslâmi Selâmet Cephesi yer almakta, 


Abdülvâdiler 
dönemine ait 
Tilimsân 
Ulucamii'nin 
minaresi 

ve caminin 
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başında da Abbas Medeni bulunmaktay- 
dı. Diğer teşkilâtlar ise Hareketü'l-müc- 
temai'i-İslâmiyye ile Hareketü'n-nehda- 
ti'-İslâmiyye'dir. 

2. Edebiyat. Cezayir'de İslâm'dan önce 
çoğu Latince birçok edebi eser ortaya ko- 
nulmuştur. O dönemdeki edebiyatçıların 
en meşhurları II. Juba, Fronton, Aput& 
Saint Augustin'dir. 

İslâmi dönemde kaleme alınan eser- 
lerin ise çoğu dini ilimler ve dille ilgili- 
dir. Şiir, biyografi ve tarih en çok uğra- 
şilan alanlar olmuştur. VIll- XIV. yüzyıl- 
larda şiirde Bekir b. Hammâd, İbn Hâni, 
İbn Reşik el-Kayrevâni, İbn Muhriz, Veh- 
râni, İbn Hamis el-Hacri ve Şerif Tilimsâ- 
ni; biyografi ve tarihte Ebü Zekeriyyâ el- 
Vercelâni, İbn Hammâd es-Sanhâci, Ah- 
med b. Ahmed el-Gubrini ve İbn Kunfüz; 
fıkıh ve dil alanında ise Fakih el-Verce- 
lâni, Ebü Hâmid es-Sagir, Ebü Mu'ti ez- 
Zevâvi, Abdüsselâm ez-Zevâvi ve İbn 
Merzük el-Hatib gibi meşhur simalar ye- 
tişmiştir. XV. yüzyıldan itibaren edebi 
eserlerde taklitçilik başlamış ve bu eser- 
lerin çoğu dini konularda şerh ve hâşiye 
yazmaktan ya da tarihi kayıtlardan iba- 
ret kalmıştır. Bu dönemde yetişen meş- 
hur edip ve bilginlerden bazıları şöyle 
sıralanabilir: Ahmed b. Mahlüf, Ebü'l- 
Fazl el-Mişdâli, Abdurrahman es-Seğli- 
bi, İbn Abdülkerim el-Megili es -Sünüsi, 
Ahmed el-Venşerisi, Abdurrahman el- 
Ahdari, Ebü Mehdi İsâ, Ahmed b. Kâsım 
el-Büni, Abdülaziz es-Semini, Tenesi, 
Ebü'l-Abbas Ahmed b. Muhammed el- 
Makkari, İbn Meryem el-Medyüni, Ab- 
dülkerim b. Fekkün, Hüseyin el-Vertalâ- 
ni, İbn Ammâr el-Cezâiri, Abdürrezzâk 
b. Hammâdüş, Ebü Râs en-Nâsıri, İbn 
Sahnün er-Râşidi ve Hamdân Hoca. 


Cezayir edebiyatı XX. yüzyılın başında 
hem şekil hem de muhteva yönünden 
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yenilenmiş, seviyesi yükselmiş ve konu- 
ları çeşitlenmiştir. Araştırma ve edisyon 
kritikte Muhammed b. Ebü Şeneb; bi- 
yografide Ebü'l-Kasım el-Hifnâvi; şiirde 
Muhammed el-İd Âl-i Halife, Müfdi Ze- 
keriyyâ ve Ramazan Hammüd; hitabet 
ve fikra yazarlığında İbn Bâdis, Muham- 
med Beşir el-İbrâhimi, Sâdık Dendân, 
Ömer b. Kaddür, Said ez-Zâhiri, Emin el- 
Amüdi; tarihte Şeyh Mübârek el-Mili, 
Ahmed Tevfik el-Medeni, Ali Dübüz, Ab- 
durrahman el-Ceylâli ve fıkıhta Şeyh Et- 
tafeyyiş bu dönemin tanınmış simala- 
rıdır. 


Fransız eğitimi Fransızca yazılan bir 
Cezayir edebiyatı türü ortaya çıkarmış- 
tir ki bunun en önemli özelliği derin bir 
duygusallığa sahip oluşudur. Ancak bu 
edebiyat orijinallikten uzak kalmış ve 
toplum üzerinde etkili olmamıştır. Daha 
çok hikâye ve roman tarzında kendini 
gösteren bu akımın öncüleri Mevlüd Ma'- 
meri, Muhammed Dib, Kâtib Yâsin, Mâ- 
lik Haddâd, Asiyâ Cebbâr ve Reşid Mey- 
müni'dir. 

3. Mimari. Eskiçağ'da mimaride Roma 
üslübu hâkimdi. Bu dönemde yapılan 
zafer takları, mâbedler, tiyatrolar, çar- 
şılar, hamamlar, surlar ve kiliseler mi- 
maride ne kadar ileri gidildiğini göster- 
mektedir. 

İslâmi devirde ise İslâmi şehir üslü- 
bu ağırlık kazanmıştır. Bu üslübun belli 
başlı özellikleri, sokaklarının kıvrımlı ol- 
ması ve binaların iç içe girmesidir. Ca- 
mi, saray, han vb. yapılarda da gözle- 
nen bu gelişme VII-X. yüzyıllarda Tub- 
ne şehrinin tamiri, Tâhert, Sedrâte, Mu- 
hammediye (Mesile), Kal'atü Beni Ham- 
mâd şehirleri ile Vâdi Mizâb'daki (Mzab) 
yerleşim merkezlerinin kurulmasıyla bü- 
yük ilerleme kaydetmiştir. İslâmi üslüp 
XI. yüzyılda Bicâye, Tenes, Vehran, Hu- 
neyn şehirlerinin kuruluşu, Cezayir, Ti- 


limsân ve Konstantin'in gelişmesinde 


görülen Endülüs tesiriyle iyice kök: sal- 
mıştır. o F 
Kal'atü Beni Hammâd, Bicâye ve Tilim- 
sân'da mahalli geleneklerle Doğu Endü- 
lüs mimarisinin kaynaşması sonucunda 
ortaya çıkan İslâmi mimarinin en güzel 
örnekleri yer almaktadır. Kal'atü Beni 
Hammâd'da Kasrü'l-Menâr, Bicâye'de 
Kasru Emimün ve Kasrü'n-Necm, Tilim- 
sân'da el -Ubbâd, Sidi el-Halvi, Sidi Bel- 
hasan camileriyle Mansüre Minaresi ve 
Meşver Sarayı bunların belli başlılarıdır. 


Eski Cezayir şehri (el-Kasaba) Akdeniz 
etkileriyle Şark (Türk) üslübunun yanı sı- 
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ra mahalli özellikleri de birleştiren uyum- 
lu ve ince zevk mahsulü bir mimari tar- 
zı yansıtmaktadır. Cezayir'e “Kireç şeh- 
ri” lakabının verilmesine sebep olan be- 
yaz badanalı, kafesli dar pencereli ve ah- 
şap direkler üzerine oturtulmuş giriş 
katı ile bir üst kattan meydana gelen 
denize nâzır evler Cezayir'in geleneksel 
ev tarzının örnekleridir. 


4. Müsiki. Halk müziği, gerek seslen- 
dirilmesi gerekse nağmeleriyle Cezayir 
halkının zevkini, şehirde ve köydeki ha- 
yat tarzını yansıtmaktadır. Bedevi mü- 
ziği, nağmeleri ve söyleniş tarzının sa- 
deliğiyle bendir, gayda, davul ve kaval 
gibi basit aletlerle çalınan bestelenmiş 
halk şiirine dayanır. Bu tür manzumele- 
riyle meşhur olanlardan bazıları Şunlar- 
dır: Said el- Mendâsi, Ahdar b. Hallüf, 
Ahmed b. Şeriki, İbn Sâyib, Mustafa b. 
İbrâhim ve Muhammed b. Kaytün. 


Sanat müziği olarak bilinen şehir mü- 
ziği ise ince üslübu, girift nağmeleri ve 
çeşitli seslendirmeleriyle apayrı bir özel- 
lik taşımakta ve Endülüs kaynaklı mü- 
veşşah” ve zecel türlerinin etkisinde kal- 
dığı açıkça görülmektedir. Bu müzik tü- 
rü daha çok ud, kanun, kemençe ve re- 
bap gibi telli kaval, zurna ve gayda gibi 
nefesli aletlerle ve davul, sanc, def, târ, 
darbuka gibi ritm aletleriyle icra edilir. 


5. Resim ve El Sanatları. Eskiçağ'dan 
kalma fresk ve gravürler, ilk Cezayir in- 
sanının toplum ve çevre yapısını tasvir 
ettiği ilk sanat levhalarıdır. İslâmi dö- 
nemde daha çok evleri, köşkleri, mescid- 
leri ve mushafları süsleyen işlemeler ve 
nakışlar ön plana çıkmıştır. Modern re- 
sim ise Arap harflerinin bitkisel süsle- 
meler ve geometrik şekillerle kaynaş- 
masından meydana gelmektedir. Ceza- 
yirli sanatkârların koruyup geliştirdikle- 


urâbıtlar dönemine ait Cezayir Ulucamii'nin ahşap minberi 
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ri bu resim sanatı ahşap oymacılık ve 
mücevherler üzerine çeşitli nakışlarda 
da kullanılmaktadır. 


Cezayir el sanatları mahalli görgü- bil- 
gi ve yeteneklerle dış tesirlerin tercü- 
manı durumundadır. Özellikle şehirlile- 
rin elbiselerinde uygulama alanı bulan 
bu sanat daha çok altın, gümüş ve ipek 
ipliklerle işlenen desenleri ön plana çı- 
karmaktadır. Bu desenler bazı kadın el- 
biselerine büyük bir sanat değeri ka- 
zandırmıştır. Bazı Endülüs asıllı aileler 
özellikle kaftan, sadriye, kemer, şalvar 
ve yaka yapımında çok meşhur olmuş- 
lardı. Gümüş üzerine mercan kakma, 
deri işleme, bakırcılık, ahşap işlemecili- 
ği ve geleneksel silâhlar yapımı da önem- 
li bir gelişme göstermektedir. 

6. Eğitim- Öğretim ve İlmi Hayat. Ceza- 
yir'deki eğitim, İslâmi dönemin başlangı- 
cından XX. yüzyılın sonuna kadar köyler- 
de küçük mekteplerde ve zâviyelerde, şe- 
hirlerde ise mescidlerde ve medreseler- 
de yürütülmekteydi. Buralarda Kur'an'ın 
ezberlenmesi yanında Arapça ile ilgili te- 
mel bilgiler ve bazı fıkhi meseleler öğ- 
retilirdi. Bu kurumlar vakıfların gelirle- 
riyle beslenirdi. Dağlık yörelerden, Sah- 
râ ve Vehran bölgelerindeki zâviyeler- 
den büyük fakihler yetişmiştir. Bu zâvi- 
yeler içinde en çok şöhret bulanlar Sidi 
Mansür, Abdurrahman Yellüli, Ali b. Şe- 
rif, Meccâce ve Kaytana zâviyeleridir. Şe- 
hirlerdeki medreseler de fıkıhta ve Arap- 
ça'daki ilmi seviyeleriyle tanınmaktaydı- 
lar. Bu medreselerin en meşhurları Ce- 
zayir, Tilimsân, Mâzüne, Kostantine ve 
Bicâye'deki medreselerdir. 


Fransız işgaliyle birlikte Arapça öğ- 
retimi gerilemiş, fıkıh öğretimi ise an- 
cak Kabâil (Kabiliye) ve Sahrâ gibi uzak 
bölgelerdeki bazı zâviyelerde yapılabil- 
miştir. 

Cem'iyyetü'l-ulemâi'1-müslimin ile Hiz- 
bü'ş-şa'b tarafından kurulan medrese- 
lerin sayısının azlığına ve işgal kuvvetle- 
rinin bunlarla kıyasıya mücadele etme- 
sine rağmen Arapça'nın öğretilmesinde 
ve Cezayir'in Arap-İslâm şahsiyetinin ko- 
runmasında çok büyük rolü olmuştur 
(1958 yılında mevcut kırk üç medresede 
14.472 öğrenci okumaktaydı). Önceleri Fran- 
sızca olan resmi eğitim ve öğretim, ba- 
ğımsızlığın kazanılmasından sonra Arap- 
ça - Fransızca şeklinde bir gelişme gös- 
termiştir. Ancak eğitimin Arapçalaştırı!l- 
ması, lise bitirme imtihanlarının Arapça 
olarak yapıldığı son yıllara kadar ciddi 
bir ilerleme kaydetmemiştir. 


Ciltçilik 


Cezayir Üniversitesi Cezayir'deki yük- 
sek öğretimin en önemli merkezi sayıl- 
maktadır. 1881 yılında kurulan üniver- 
site bugün edebiyat ve sosyal ilimlerde 
yüksek bir seviyeye ulaşmıştır; ayrıca 
çok zengin bir kütüphaneye sahiptir. Ce- 
zayir'de bulunan diğer üniversiteler de 
şunlardır: Câmiatü'l-Cezâiri't-tikniyye, 
Câmiatü Vehrân li'l-ulümi'l-insâniyye, 
Câmiatü Vehrân li't-teknülüciyâ, el-Câ- 
miatü'l- İslâmiyye bi- Kosantine; ayrıca 
Kostantine, Annâbe, Setif, Bâtne, Tizi- 
uzü, Belide, Tilimsân ve Belabbâs üniver- 
siteleri. Bütün bunların yanı sıra yüksek 
okullar ve enstitüler de eğitim, öğretim 
ve araştırma faaliyetlerinde bulunmak- 
tadır. 


Önemli kütüphanelerin başında yer 
alan el-Mektebetü'l-vataniyye el-Cezâi- 
riyye, Cezayir şehrinde bulunmaktadır 
(kuruluşu 1835). Yaklaşık bir milyon cilt 
kitaba sahip olan bu kütüphanede 3000 
civarında yazma eserin bulunduğu bir 
bölüm de vardır. Mektebetü câmiati'|- Ce- 
zâiri'l-merkeziyye 1881 yılında kurulmuş 
olup bünyesinde daha çok ilmi- edebi 
kaynak eserler toplanmıştır. 1962'de ba- 
ğımsızlığın kazanıldığı gün Fransızlar ta- 
rafından yakılan kütüphane daha sonra 
onarılmış ve kitap bakımından zengin- 
leştirilmiştir. Cezayir'de bulunan diğer 
kütüphaneler ise Mektebetü dâri'l-arşif 
el -merkezi ile el- Mektebetü'l- belediy- 
ye'dir. Ayrıca Kostantine, Tilimsân ve 
Vehran şehirlerinde mahalli kütüphane- 
ler bulunmaktadır. Bunların yanı sıra zâ- 
viyelerdeki kütüphanelerle bazı zengin 
ailelerin özel kütüphaneleri de bulun- 
maktadır ki buralarda işgal sırasında 
Fransızlar'ın imhasından kurtulmuş ba- 
zı değerli yazma eserler mevcuttur. 


Cezayir Arşivi, Müessesetü'l-vesâiki"!- 
vataniyye'nin ihdas edilmesiyle 1971 yı- 
lında kurulmuş olup bir kısmı Osmanlı 
dönemine, diğer kısmı da Fransız işgali 
dönemine ait belgeleri ihtiva etmekte- 
dir. Burası Kostantine ve Vehran'da bu- 
lunan bölgesel arşivlerle de bağıntılı ola- 
rak çalışmaktadır. 1971'de el- Merkezü'!- 
vatani li'd-dirâsâti't-târihiyye kurulmuş, 
ancak daha sonra Merkezü'l-bahsi'i-ant- 
rübülüci ve'l -etnügrâfi bünyesine katıl- 
mıştır. Ayrıca çok sayıda başka merkez- 
ler de bulunmaktadır. Bunların arasın- 
da en önemlisi Merkezü tatviri mesâdi- 
rit-tâka'dır. 

Cezayir'de çok sayıda müze bulunmak- 
tadır. Cezayir şehrindeki bu müzelerin 
en önemlileri şunlardır: Methaf mâ kab- 
le't-târih ve'l-antrübülüciyâ, el-Metha- 
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tTül-vatani li'l-fününi!-cemile, el- Met- 
hafü'l-vatani li'1-âdiyyât ve'l-âsâri'l-İs- 
lâmiyye, Methafü'l-fünün ve't-takalidi'ş- 
şa'biyye, Methafü'l-cihâd, Methafü'l-cey- 
şi'l-hadisi't-tekvin. Diğer bazı şehirler- 
de de çeşitli müzeler mevcut olup Tilim- 
sân Müzesi önemli İslâmi eserler ihtiva 
etmektedir. 
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CEZAYİR 
(ei) 

L Cezayir Cumhuriyeti'nin başşehri. 


Kuruluşu ve Tarihi. Akdeniz kenarında, 
kıyıya parelel olarak uzanan Sâhil (Sahe!) 
tepelerinin yamaçlarında yer alan şehir 
adını, körfezde eskiden var olan adalar- 
dan (cezâir) almıştır. Bugün bunlardan 
biri hariç diğerleri ya kara ile bağlana- 
rak ya da liman yapımı sırasında orta- 
dan kalkmıştır. 


Cezayir şehrinin tarihi, Fenikeliler dö- 
neminde burada bulunan İkösim adın- 
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XX. yüzyıl başlarında Cezayir'den bir görünüş 


daki yerleşim yerine kadar geriye gider. 
Romalılar, Kuzey Afrika'daki Kartaca eya- 
leti sınırları içinde kalan bu yerin adını 
Latince'ye uydurarak lcosium şeklinde 
telaffuz etmişlerdir. V ve VI. yüzyıllarda 
Vandallar'ın Kuzey Afrika'yı işgalleri sı- 
rasında yıkılan Icosium'un Fenikeliler ve 
Romalılar dönemindeki özellikleri hak- 
kında fazla bilgi yoktur. Bir ara pisko- 
posluk merkezi de olmuş olan Icosium, 
muhtemelen deniz ulaşımında küçük bir 
öneme sahipti. Vandallar'dan sonra böl- 
geye yönelen İslâm fütuhatında önemli 
bir rol oynamayan şehir, ahalisi tarafın- 
dan terkedilmiştir. Sanhâce'ye mensup 
Beni Mezgennâlar bölgeye gelip yerleş- 
mişlerse de şehir X. yüzyılın ikinci yarı- 
sına kadar harabe halinde kalmıştır. Fâ- 
tımi Halifesi Mansür, Sanhâciler'den Zf- 
ri b. Menâd'a (6. 360/971) Mağrib valili- 
ğini, göstermiş olduğu başarılar sebebiy- 
le oğlu Bulukkin b. Ziri'ye de (6. 373/ 
984) yeni kurulmuş olan Cezâirü Beni 
Mezgennâ, Milyâne (Miliana) ve Medye 
(Medea) şehirlerinin idaresini verdiğine 
göre (960) Cezayir şehri Ziriler dönemi- 
ne rastlayan X. yüzyılın ortalarında ye- 
niden kurulmuş veya ihya edilmiştir. O 
sırada bölgede yaşayan Beni Mezgennâ 
kabilesinden dolayı yeni şehre Cezâirü 
Beni Mezgennâ adı verilmiştir. İslâm 
coğrafyacıları da şehri bu adla anmışlar- 
dır (İbn Havkal, s. 67). 

Cezayir tabii güzelliği, iklimin yumuşak- 
lığı ve limanın sağladığı rahatlıkla halkı 
kendisine çekebilmiştir. Ortaçağ İslâm 
coğrafyacıları, Cezayir şehrinin güzel ca- 
mileri, işlek imalâthaneleri ve ticari fa- 
aliyetlerin yoğun olduğu pazar yerleriy- 
le geniş bir alana yayılmış, kalabalık nü- 
fuslu bir yerleşim merkezi olduğunu, hal- 
kın su ihtiyacını kıyıdaki kuyulardan kar- 
şıladığını ve şehrin çevresindeki tepeler- 
de tarım ve hayvancılıkla uğraşan Ber- 
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beri kabilelerin oturduğunu kaydederler 
iİdrisi, s. 103; Géographie d'Aboulfeda, s. 
175; el-Ístibsâr fi “acâ’ ibi'l-emsâr, s. 132). 

XI-XVI. yüzyıllar arasında Orta Mağ- 
rib'de hâkimiyet kuran bütün hânedan- 
ların kısa sürelerle eline geçmiş olan Ce- 
zayir'de Hammâdiler, Murâbıtlar, Muvah- 
hidier, Abdülvâdiler, Beni Ganiyeler, Haf- 
siler ve Meriniler çeşitli tarihlerde hü- 
küm sürdüler. XIII. yüzyılın ikinci yarısın- 
da kısa bir dönem bağımsız halde ka- 
lan Cezayir'e, XIV. yüzyılda Miticeli Arap 
kabilesi Seâlibe, Sanhâciler'i buradan çı- 
kararak hâkim oldu. XV. yüzyıl karışık- 
lıklar içinde geçti. 

XV. yüzyılın sonlarına doğru Endülüs'- 
ten çıkarılan müslümanların bir kısmının 
Cezayir'e gelip yerleşmesiyle şehrin nü- 
fusu birden arttı (/A, li, 147). Giderek 
stratejik önem kazanan şehri hıristiyan- 
lar ele geçirmek için harekete geçtiler. 
Kuzey Afrika'ya hâkim olmak isteyen 
Katolik krallar, XVI. yüzyılın başlarında 
sahil boyundaki kalelere saldırılarını yo- 
ğunlaştırdılar. Don Pedro Navarro, Veh- 
ran'ı (1509) ve Bicâye'yi (1510) işgal ettik- 
ten sonra Cezayir açıklarındaki Penon 
adasına yerleşerek burada bir kale inşa 
etti, yerleştirdiği bir grup askerle şehri 
tâciz etmeye ve deniz trafiğini kontrole 
başladı. Korsanlıkla geçinen Cezayir hal- 
kı için bu durum son derece olumsuz bir 
gelişme olmakla beraber İspanyollar'a 
karşı direnemeyeceklerini anladıkların- 
dan boyun eğdiler ve imzalanan bir ant- 
laşmaya göre İspanya kralına vergi ver- 
meyi, korsanlık yapmamayı, hıristiyan 
esirleri serbest bırakmayı, limanları İs- 
panyollar'ın düşmanlarına kapatmayı ka- 
bul ettiler (1510). 

Her geçen gün artan İspanyollar'ın zul- 
müne karşı koymak isteyen Cezayir hal- 
kı, 1513'ten beri Cicelli'nin hâkimi olan 
Oruç Reis'ten yardım istemeye karar ver- 
di. Cezayir Emiri Şeyh Selim et-Tümi'- 
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nin muhalefetine rağmen parlak bir tö- 
renle Cezayir'e giren Oruç Reis idareyi 
ele aldı (1516); fakat Penon adasını zap- 
tedememesi ve Türkler'in şehre yerleş- 
meleri bazı Berberi grupların tepkisine 
yol açtı. Kaleye yerleşen Oruç Reis kuv- 
vetlerine yapılan saldırılara sert şekilde 
karşılık verildi. Bunların müttefiki İspan- 
yollar'ın denizden hücumları da püskür- 
tüldü. Don Diego de Verra (1516) ile Don 
Ugo de Moncada (1519) kuvvetleri Oruç 
Reis karşısında başarı sağlayamadılar. 
Oruç Reis'ten sonra yerine geçen Hızır 
Reis (Barbaros Hayreddin Paşa) Penon'u 
fethedip İspanyollar'ı buradan çıkardı 
(1529). Şehirde bulunan kaleyi yıktırarak 
taşlarıyla mendirek yaptırdı. Buranın Os- 
manlı Devleti sınırlarına dahil edilme- 
siyle Hayreddin Paşa'ya beylerbeyilik ve- 
rildi ve Cezayir şehri de yeni oluşturu- 
lan beylerbeyiliğin merkezi oldu. Ceza- 
yirin müslümanların elinde bulunması- 
nı hıristiyanlar için tehlikeli gören Mu- 
kaddes Roma-Germen İmparatoru V. 
Karl (Charles Quint), 1541'de Andrea Do- 
ria kumandasında bir ordu ile şehre sal- 
dırdı, fakat başarı sağlayamadı ve geri 
dönmeye mecbur oldu. 


Cezayir'de 1516 yılında başlayan ve 
1830'a kadar devam eden Türk hâkimi- 
yeti döneminde şehir yeniden imar edi- 
lerek bölgenin en önemli merkezlerin- 
den biri haline getirildi. Surların içeri- 
sinde küçük bir kasaba olan şehrin XVI. 
yüzyıl başlarında beş, XVII. yüzyılda do- 
kuz kapısı mevcuttu. Oruç Reis surları 
devamlı tahkim ettirerek savunma ama- 
cıyla muhtelif istihkâmlar inşa ettirmiş- 
ti. Düzenli şekilde akan bir içme suyun- 
dan yoksun olan şehirde Türk yönetici- 
ler vakıflar sayesinde su şebekeleri kur- 
muş ve Sâhil bölgesindeki su kaynak- 
larını şehre getirerek çeşmeler yoluy- 
la dağıtmışlardır. Hasan Paşa 1550'de 
Telemiy, Arap Ahmed Paşa da 1573'te 
Birtrariya ve 1611'de Hama su kemerle- 
rini inşa ettirmişlerdir. Diğer taraftan çev- 
redeki tepelerden şehre inen sular için 
kanallar ve sarnıçlar yapılmıştır. 1840'- 
ta Cezayir'de ortalama 70 m3 kapasiteli 
1100 sarnıç vardı. 

Osmanlı yönetiminde mahalli bir mer- 
kez haline gelen Cezayir'de nüfusun gi- 
derek artması üzerine şehir surların dı- 
şına taştı. XVI. yüzyılın sonlarında şehir- 
de 12.000 ev bulunuyordu. Kale içinde 
sıkışık halde bulunan evler kıyıya doğru 
kademe halinde iniyordu. Etraftaki te- 
pelerde genellikle zenginlerin oturduğu 
köşkler vardı. Mitice ve Sâhil bölgesin- 


Cezayir şehrinden iki ayrı görünüş 


deki çiftliklerde köleler çalıştırılıyordu. 
XVII. yüzyılda şehirde on büyük cami, iki 
sinagog ve iki kilisenin bulunduğu, şeh- 
rin çeşmeler ve hamamlarla imar edil- 
diği bilinmektedir. Hayreddin Paşa'nın 
oğlu Hasan Paşa şehrin imarına büyük 
önem vermiş, hamamlar, çeşmeler, su 
kemerleri, hastahaneler ve kışlalar inşa 
ettirmiştir. Ancak çeşitli tarihlerde mey- 
dana gelen depremler ve salgın hasta- 
lıklar şehrin gelişmesini olumsuz yönde 
etkilemiştir. 1654'teki veba salgınında 
nüfusun üçte biri ölmüş, 1712'deki dep- 
remde de ahalinin çoğu şehri terkede- 
rek kırlara çekilmiştir. 


XVII. yüzyılın başlarında 100.000'e ula- 
şan Cezayir şehrinin nüfusu XVIII. yüzyı- 
lın sonlarına doğru 50.000'e kadar düş- 
tü. Bu nüfusun 6000'i kuloğlanı, 3000'i 
Türk levanten, 7000'i yahudi, 2000'i kö- 
teler ve hıristiyanlar, 32.000'i de Mağrib- 
liler'den oluşuyordu. Cezayir'in nüfusu 
zaman içinde azalıp çoğalmıştır. Osman- 
lı hâkimiyetinin son bulduğu 1830'da 
şehrin nüfusu 30.000'e inmişti. Bunun 
4000'ini Türkler, 18.000'ini Mağribiiler, 
2000'ini zenciler, geri kalanını da yahu- 
diler oluşturuyordu. Şehrin ticari hayatı 
yahudilerle Endülüs'ten gelen müslü- 
manların elindeydi. Yerli halkın başlıca 
meşgalesi ise korsanlıktı. 

Osmanlı döneminde şehirde muhtelif 
halk grupları ve küçük zanaat erbabı, 
“emin” adı verilen kişilerin başkanlık etti- 
ği loncalar meydana getirmişlerdi. Emin- 
ler “şeyhülbeled"e bağlı idiler. Şehrin pa- 
zar, temizlik, güvenlik, su, vakıflar gibi 
işlerine bakan özel görevliler vardı. 
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1830'da şehirde mevcut on iki büyük 
caminin en ünlüsü, XI. yüzyılda Murâbıt- 
lar döneminde inşa edilmiş olan el-Câ- 
miu'l-kebir idi. Hanefi ve Mâliki mezhep- 
lerine mensup müftü ve kadılar bu ca- 
mide otururlar ve davalara burada ba- 
karlardı. Osmanlılar döneminde inşa edi- 
len el- Mescidü'l-cedid (1660) de önemli 
camilerdendi. Fransızlar'ın işgali arefe- 
sinde şehirde on iki büyük camiden baş- 
ka 109 küçük cami, otuz iki mescid ve 
beş zâviye bulunuyordu. Anılan iki cami- 
den başka Câmiu Sefir (1534), Câmiu Ali 
Biçini (1623), Mescidü Sidi Abdurrahman 
(1696), Mescidü Dây (1819) bugüne ula- 
şan önemli yapılardır. Çeşitli yüksek öğ- 
renim kurumları, milli arşiv ve müzeler 
yanında. ülkenin en büyük üniversitesi 
olan Câmiatü'l-Cezâir ve yaklaşık bir mil- 
yon cilt kitabın bulunduğu milli kütüp- 
hane (el-Mektebetü'l-vataniyyetü'i-Cezâi- 
riyye) de bu şehirdedir. 

Cezayir'in 1830 yılında Fransızlar ta- 
rafından işgal edilmesi şehrin tarihinde 
yeni bir dönemin başlangıcı oldu. Fran- 
sızlar'ın buraya hâkim olmalarından son- 
ra yerlilerin bir bölümü şehri terkeder- 
ken dişarıdan Avrupalılar'ın akını başla- 
dı. 1830'da 600 civarında olan Avrupalı 
sayısı 1845'te 42.000'e yükseldi. Büyük 
değişikliğe uğrayan Cezayir'in merkezi 
tamamen yıkıldı. Şehrin pazarları, önemli 
camileri, idari yapıları ile mali binaları 
içine alan merkezin Türk- Mağribi özel- 
liği ortadan kaldırıldı ve yerine Avrupai 
tarzda askeri ve idari yapılar inşa edil- 
di. Askeri bir garnizon şehrine dönüşen 
Cezayir XIX. yüzyılın sonlarına doğru ge- 
lişerek büyük bir şarap pazarı, sömür- 
ge merkezi ve önemli bir liman haline 
geldi. 


Sömürge döneminde Avrupa'dan ve 
taşradan yoğun şekilde gelenlerle artan 


nüfus 1911 yılında 162.000 ve 1921'de 
207.000 iken 1936'da 264.000'e yüksel- 
di. Buna paralel olarak şehir giderek sa- 
hil boyunca ve çevredeki tepelere doğru 
genişledi. Ticari faaliyetlerin artması üze- 
rine liman tesisleri de genişletildi. Çoğu 
Fransız olan Avrupalı nüfusun artmasıy- 
la müslümanlar azınlığa düştüler. 1930'- 
larda şehrin nüfusunun ancak % 30'u 
müslümanlardan ibaretti. 


I. Dünya Savaşı'nda müttefik kuvvet- 
lerin karargâhı olan Cezayir, Ağustos 
1944'e kadar özgür Fransa hükümetinin 
geçici başşehirliğini de yaptı. Savaştan 
sonra hürriyet ve bağımsızlık yanlısı gös- 
teri, hareket ve teşkilâtlanmalara sah- 
ne olan Cezayir, 1954'te Fransa'ya kar- 
şı başlatılan kurtuluş savaşında önemli 
rol oynadı. Ülkenin bağımsızlığa kavuş- 
masından (1962) sonra Cezayir Cumhu- 
riyeti'nin başşehri olarak kaldı. 
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Bugünkü Cezayir. Cezayir'in 1962 yılın- 
da bağımsızlığına kavuşmasından günü- 
müze kadar olan dönemde Cezayir şeh- 
rinin gelişiminde, yüksek orandaki nü- 
fus artışı ve taşradan buraya yönelen iç 
göç dikkati çeker. Bu dönemde körfez 
çevresinden dışarıya taşan şehir Sâhil 
tepeciklerinin dört bir yanına ve bilhas- 
sa Mitice'nin zengin tarım topraklarına 
yayıldı. Sonuçta Cezayir, bugün anakent 
ve çevre belediyelerle nüfuzu 1,7 milyo- 
na ulaşan bir şehir haline geldi. 

Şehrin yapısı, tarihi gelişimi ve kurul- 
duğu yerin topografik durumu ile ya- 
kından ilgilidir. Eski tarihi merkez olan 
Kasbe, çok kalabalık ve iyice küçülmüş 
bir alan olup yok olma tehlikesiyle karşı 
karşıyadır. Burası özellikle çok popüler 
ve çok yoğun Vâdikuriş mahallesiyle bir- 
likte 110.000 nüfusu barındırmaktadır. 
Kasbe'de hem körfez yönünde hem de 
Sâhil yamaçları üzerinde sömürge döne- 
mi Cezayir'inin mahalleleri yayılır. Kuzey- 
deki Bâbülvâd (110.000 nüfus), Hama, Hü- 
seyin Dây ve Harrâş mahalleleri (180.000) 
karma semtlerdir. Burada oturmaya ay- 
rılmış yerler, doğum oranı yüksek halk 
gruplarınca yoğun şekilde işgal edilmiş- 
tir. Son otuz yıl içindeki şehirleşme bü- 
tün yönlere nüfuz etmiştir. Harrâş'ın do- 
ğusunda blok halindeki inşaatlardan ön- 
ce oluşan büyük semtler körfez boyun- 
ca gelişerek Mitice ovası üzerinde yayıl- 
mışlardır. Sâhil platosu 1970'ten beri ta- 
mamıyla yeni inşaatlarla dolmuşken Hay- 
dare güzel bir mahalle olarak kalmıştır. 
Kube ve Becâre, yaklaşık 200.000 nüfu- 
sun Üst üste yaşadığı yerlerdir. Diğer ta- 
raftan Mitice doğuya doğru gelişirken 
batıdaki küçük tepecikler ve güneydeki 
Sâhil yamaçları kalabalık topluluklarca 
işgal edilmiştir. 
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CEZAYİR 


Cezayir şehri ülkenin en büyük eko- 
nomik metropolüdür. Endüstri sektörün- 
de çalışan iş gücünün 9o 30'u buradadır. 
40.000 kişinin istihdam edildiği küçük 
ve orta ölçekli endüstri, yer yer rahatsız 
edici bir biçimde şehrin dokusuyla bü- 
tünleşmiştir. Yeni endüstri faaliyetleri 
ya şehir dokusunun kenarlarında, ya Ruy- 
be Regaye'deki büyük endüstri bölge- 
sinde, ya da son derece basit şekilde pro- 
jJelendirilmiş orta kırsal alanda toplan- 
mıştır. Milli kuruluşların çok sayıda sos- 
yal konutu da buradadır. Petrol dışında 
yıllık 5,5 milyon ton yük kapasiteli lima- 
nı ülkenin ticari faaliyetleri için hayati 
öneme sahiptir. Buranın hinterlandı Sah- 
râ'ya kadar uzanmaktadır. Cezayir'de çe- 
şitli faaliyetlerin yoğunlaşması, iş gücü- 
nün etkili biçimde toplanmasına sebep 
olmuştur. Ülkede yönetimdeki görevli- 
lerin % 20'si, hizmetlerdekilerin % 25'i, 
tıp alanındakilerin % 42'si, ayrıca tele- 
fonların % 45'i bu şehirdedir. 

Yöneticiler 1969-1983 arasında şehir- 
leşme planlarını uygulamaya koyarak 
şehrin plansız gelişmesini denetim altı- 
na almaya çalıştılar. Bu konudaki iki ay- 
rı teşebbüste de başarı sağlanamadı. 
Cezayir nüfusunun düzenlenmesiyle ge- 
nel ve yönlendirme konularındaki plan 
1975'te kabul edildi. Bu plan, Cezayir'in 
genişlemesinin bir bölge çerçevesinde 
organize edilmesini ve yeni merkezler 
kurularak başşehre yeniden biçim veril- 
mesini öngörüyordu. Fakat gerekli mal- 
zemenin ve alt yapının yokluğu sebebiy- 
le bu plan uygulanamadı ve 1979'da bun- 
dan resmen vazgeçildi. 1980'de önceki 
projenin yerine konulan bir başka proje 
de başarısız oldu. 


Konut problemi de büyük boyutlara 
ulaşmıştır. Binalar eski ve yetersizdir. 
Yöneticiler 1980'li yıllarda 50.000 ko- 
nut inşa etmek üzere geniş bir progra- 
mı uygulamaya koyarak krizi atlatmayı 
denediler. Başşehrin kenarında Şerâje'- 
den Harrâş'a kadar uzanan şehirleşme 
alanı bu amaç için ayrıldı. Kamu imkân- 
larını aşan ve pahalı olan bu teşebbüs 
zamanında bitirilemediğinden nüfusun 
yoksul kesimi şehrin kenarına itilmiş ve 
siteler halinde şahsi inşaatlar yoğunlaş- 
mıştır. Yöneticiler faaliyetlerini eski şe- 
hir dokusunun yeniden oluşturulmasına 
yöneltmişlerdir. Örnek olarak Sâhil'in yük- 
seklikleri üzerinde tamamlanan Riyâzül- 
feth gösterilebilir. Bu faaliyet, körfez kı- 
yısından altta kalan Hama mahallesinin 
düzenlenmesiyle birlikte yürütülmekte- 
dir. Burada kamuya ayrılmış olan 18 hek- 


tarlık bir alan üzerinde yeni millet mec- 
lisi binası, kongre sarayı, milletlerarası 
otel gibi yapılar inşa edilmiştir. Böylece 
ülkenin yeni siyasi merkezi tamamlan- 
mıştır. Bu arada gecekonduların orta- 
dan kaldırılması için de çalışmalar yapıl- 
maktadır. Buna karşılık Kasbe'nin tarihi 
ve kültürel bir merkez haline getirilme- 
si için başlatılan iyileştirme çalışmaları 
başarılı olmadı. 

Şehirde ulaşım şebekesinin düzenlen- 
mesi son yıllara kalmış olup bu alandaki 
önemli faaliyetleri iki büyük arter oluş- 
turur; bunlardan biri kıyı boyunca uza- 
nan otoyol, diğeri Sâhil'in yükseklikleri 
üzerindeki yol genişletme çalışmasıdır. 
İkisi arasındaki zorunlu içiçe geçişler ve 
birleşmeler havaalanına ve çevreye giri- 
şi kolaylaştırmıştır. Buna karşılık yığılma 
sebebiyle içerideki trafik akışının zor- 
lukları, alanın baskıları ve yolların yeter- 
sizliği sebebiyle büyük sıkıntılar mevcut- 
tur. Buna çözüm olacak metro inşa pro- 
jesi ise ertelenmiştir. 
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CEZÂYİR-i BAHR-i SEFÎD 
(zi) 
Osmanlı idari teşkilâtında 
a XVI. yüzyılda kurulan bir eyalet. 


Osmanlılar'ın Ege denizine açılarak 
adaları ele geçirmeye başlamaları idari 
bazı meseleleri de beraberinde getir- 
mişti. Çünkü Limni, Midilli, Eğriboz gibi 
yüzölçümü büyük adaların alınmasından 
sonra Rodos ve İstanköy'ün de ilhakı ile 
hâkimiyet sahası oldukça genişlemişti. 
O zamana kadar Gelibolu sancak beyi 
veya derya beyleri tarafından idare edi- 
len donanmanın başına Barbaros Hay- 
reddin Paşa'nın getirilmesinden sonra 
yeni bir idari düzenleme yapıldı. 1533 yı- 
lında Cezayir Beylerbeyiliği kuruldu. Bu 


makam hem Kuzey Afrika hem de Ege 
adalarının idaresini içine alıyordu. Bura- 
ların gelir kaynakları kaptanpaşa sıfatı 
ile Hayreddin Paşa'ya bırakılmıştı. Onun 
ölümünden sonra muhtemelen Cezâyir-i 
Garb ile Cezâyir-i Bahr-i Sefid tabirleri 
ayrı ayrı kullanılmaya başlandı. 

XVI. yüzyıl başlarına ait Osmanlı idari 
teşkilâtını gösteren listelerde adı geç- 
memekle birlikte buranın Gelibolu mer- 
kez olmak üzere bir eyalet halinde teş- 
kilâtlanması 1533'ten sonra oldu. 1568- 
1574 tarihli listelerde Cezâyir-i Bahr-i 
Sefid veya Kaptanpaşa eyaletinin yedi 
idari birime ayrıldığı görülmektedir. Bun- 
lar Gelibolu, Eğriboz, Karlı-ili, İnebahtı, 
Rodos, Midilli, Sakız ve Cezâyir-i Mağ- 
rib'den ibaretti. Daha sonraki listelere 
göre Cezâyir-i Mağrib, Midilli ve Sakız 
eyalet içinde gösterilmezken buraya Mi- 
zistre, Koca-eli, Biga, İzmir ve civarını 
ihtiva eden Sığla sancakları bağlanmış- 
tı. XVIIL. yüzyıl ortalarına ait listelerde ise 
Koca -eli yer almıyor, buna karşılık Sa- 
kız, Nakşa ve Mehdiye eyalete dahil bu- 
lunuyordu. Bu listelere göre eyaletin on 
sancağı has”, üçü ise sâlyâne*liydi. Sâl- 
yâneliler Sakız, Nakşa ve Mehdiye idi. 

Eyaletin merkezi Gelibolu'ydu. Bura- 
dan elde edilen gelirlerin bir kısmı kap- 
tanpaşaya aitti. Bunun yanında Eğriboz 
ve Midilli adalarının gelirleri ve ayrıca 
Sakız adasının ödediği yıllık peşin vergi 
de buraya gönderilirdi. 1537-1540 yılları 
arasında cereyan eden Venedik Savaşı'n- 
dan sonra Ege adalarının büyük bir kıs- 
mı ele geçirildi ve bu durum 20 Kasım 
1540 tarihli muahede ile tasdik edildi. 
Sakız adası da 1566 yılında Cenova Cum- 
huriyeti'ne bağlı idarenin elinden alına- 
rak eyalete bağlanmıştı. Yalnız Tine ada- 
sı 1715 yılına kadar alınamadı. Adaların 
her birisinin gelir durumu ve nüfusu için 
tahrir*ler yapıldı. 

Adaların idaresinde zaman zaman zor- 
luk çekildi. Kaçma ve saklanma imkân- 
larının elverişli olması sebebiyle korsan- 
lar rahatlıkla faaliyetlerini sürdürdüler. 
Girit Harbi sırasında (1645-1669) bu yö- 
rede dört önemli deniz savaşı oldu. Ve- 
nedik Cumhuriyeti donanmasını bu su- 
larda yoğunlaştırdı. Ancak Türkler'in as- 
ker ve malzeme sevki hiçbir zaman dur- 
madı. Türk denizciler başarısızlıklardan 
yılmayıp her savaş sonunda durumu leh- 
lerine çevirdiler. Bu başarılarını Mora sa- 
vaşları sırasında da gösterdiler, Girit 
adası civarında kalan son üç üssü ve Ti- 
ne adasını da elde ettiler. Bazı devlet- 
lerden cesaret alan deniz korsan ve hay- 
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dutları da Sakız gibi zengin gelir kay- 
naklı adalara baskınlar yaptılar. Osman- 
lı Devleti idari yönden kolaylık sağlamak 
için bazı düzenlemelerde bulundu. 

Gelibolu XIX. yüzyıla kadar merkez ol- 
ma özelliğini korudu. Tanzimat'tan son- 
ra ise sürekli yeni düzenlemelere sah- 
ne oldu. Bu sırada Biga merkez olmak 
üzere Rodos, Midilli, Sakız ve İstanköy 
adaları eyalete dahil bulunuyordu. Ayrı- 
ca bir ara Kıbrıs adası da eyalete bağ- 
landı, Biga sancağı da Hüdâvendigâr'a 
nakledildi. Eyalet, 1876'da Sakız ve Ro- 
dos en önemli merkez olmak üzere Boz- 
caada, Limni, Midilli, İmroz, İstanköy ve 
Meis'ten meydana geliyordu. Bu adalar 
genellikle gemilerin iaşesini temin bakı- 
mından büyük faydalar sağlamakta ve 
bir deniz menzili görevi üstlenmektey- 
diler. Sakız adasında kurulan gemi ta- 
mir merkezinde çeşitli boydaki gemiler 
kalafata çekiliyordu. Sonradan Oniki Ada 
diye adlandırılan Rodos ve civarındaki- 
ler ise stratejik önem taşıyorlardı. 

Osmanlılar diğer yerlerdeki sürgün 
siyasetini bu adalarda uygulamadıkları 
gibi yerli Ortodoks halkı dini âyinlerinde 
serbest bıraktılar, kilise ve manastırla- 
rına da dokunmadılar. Batı kaynakların- 
da yer alan, adaların tenhalaştırıldığı id- 
diasına karşılık belirli bir koruma siya- 
setinin uygulandığı, tetkike açılan arşiv 
kaynaklarından anlaşılmaktadır. Adala- 
rın büyük bir çoğunluğunda kadılar gö- 
rev yaparlardı. İskelelerde ise âmil veya 
eminler bulunurdu. Bunlar iskelelere uğ- 
rayan gemilerin vergi vermeden kaçma- 
larını engellemeye çalışırlar ve gümrük 
vergilerini toplarlardı. Ayrıca buralarda- 
ki kaleler her zaman güçlü tutulur, as- 
ker ve muhafız bakımından desteklenir- 
di. Türkçe bilmeyenler için tercümanlar 
hizmete hazır bulunurdu. Ticaret hacmi 
geniş ada ve iskelelerde konsolos bu- 
lundurmak isteyen Batı ülkeleri için Os- 
manlı Devleti izin vermekte güçlük çı- 
karmazdı. 

XIX. yüzyılda adalarda çoğalan nüfu- 
sun beslenmesi için buraların mahsulü 
yetersiz kalınca ada sâkinlerinin büyük 
bir kısmı Anadolu topraklarına göç etti. 
Yunan bağımsızlık hareketi adalarda et- 
kili olmadı. Mahalli bir iki hadise dışın- 
da Ortodokslar arasında, Katolik mez- 
hebine mensup Avrupalı korsanlara kar- 
şı kendilerini koruyan Osmanlı Devleti'n- 
den herhangi bir ayrılma hareketi görül- 
medi. Adalar ahalisi, Anadolu içlerinden 
gelen tahıl vb. ziraat ürünlerinin Avrupa 
pazarlarına satılmasında aracılık yapa- 


rak zenginleştiler. Çoğu Barok ve Aydın- 
lanma dönemlerinde Avrupa üniversitele- 
rine gidip tahsil gördüler. İstanbul'a ge- 
lenlerin sayısı ise azdı. Sakız adasından 
gelip İstanbul'a yerleşenler ada ürünle- 
rini tanıttılar. Ada menşeli Ortodokslar 
İstanbul folklorunda özel bir yer tut- 
maktadır. Katolik mezhebini benimse- 
yenler arasında İzmir'e yerleşmeyi se- 
çenlerin sayısı da bir hayli fazlaydı. Ak- 
deniz ticaret tarihinde özel bir yer tutan 
esir ticareti bu adalarda oldukça canlı 
idi. 

1908'de Rodos, Midilli, Sakız ve Lim- 
ni'yi içine alan Cezâyir-i Bahr-i Sefid, Bal- 
kan Harbi mağlübiyeti ve arkasından ge- 
len I. Dünya Savaşı bozgunu üzerine da- 
ğıldı. Bu sırada Oniki Ada ile Çanakkale 
Boğazı önlerinde bulunan İmroz (Gökçe- 
ada) ve Bozcaada Osmanlılar'ın elinden 
çıkmıştı. Lozan Barış Konferansı'nda çe- 
tin görüşmelere sebep olan bu adalar 
daha sonra Türkiye'ye bırakıldı. İçinde 
yaşayan Ortodoks mezhebine mensup 
ahali ise mübadele dışında tutuldu. 
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Osmanlı kaptan-ı deryâsı 


ve sadrazamı. 
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“Palabıyık” lakabı ile de anılır. Aslen 
Kafkasyalı olduğu tahmin edilmektedir. 
Küçük yaşta İran sınırında esir alınarak 
Hacı Osman Ağa adlı Tekirdağlı bir tüc- 
cara satıldı ve onun çocukları ile birlikte 
yetişti. Bir müddet sonra âzat edildi ve 
ticaret maksadıyla Tekirdağ'dan uzak- 
laştı. Osmanlı-Rus ve Avusturya savaşı- 
nın devam ettiği 1738'de Yeniçeri Oca- 
ğı'na kaydoldu ve bazı muharebelere 
katılarak Belgrad'ın kuşatılması sırasın- 
da gayret ve cesaretini ispatladı. Daha 
sonra Tekirdağ'a dönerek eski efendisi- 
nin kızı ile evlendi. 

Hasan Paşa, yiğitlerinin şöhretini duy- 
duğu Cezayir'e gitmek için yola çıktığın- 
da, gemisini yabancı bir gemiye rampa 
ederek ele geçirdi ve bu gemiyle Ceza- 
yir'e vardı. Cesareti Cezayir dayı”sı ta- 
rafından takdir edildiğinden, zaptettiği 
gemi kendisine bırakıldığı gibi, işletmek 
üzere bir kahvehane ve bir süre sonra Ti- 
limsân sancak beyiliği verildi. Fakat şöh- 
retiyle birlikte muhalifleri de artınca Ce- 
zayir'de fazla tutunamadı, İspanya ve 
Napoli üzerinden İstanbul'a geldi. Bu sı- 
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rada Cezayir beylerbeyinin, Tilimsân ha- 
zinesinden para alarak kaçtığını İstan- 
bul'a bildirmesinden dolayı bir süre tu- 
tuklanarak malları müsadere edildiyse 
de bunun bir iftira olduğunun anlaşıl- 
ması üzerine serbest bırakıldı. 

1761 Nisanında kalyon kaptanı ola- 
rak Osmanlı donanmasına giren Hasan 
Paşa 1762'de riyâle, 1766'da patrona 
ve bir yıl sonra da kapudane rütbesine 
kadar yükseldi. Ertesi yıl başlayan Os- 
manlı-Rus savaşı (1768-1774) sebebiyle 
Rus donanması İngilizler'in yardımı ile 
Ege denizine kadar gelerek Osmanlı do- 
nanması ile mücadeleye girmiş, ancak 
hiçbir taraf kesin bir galibiyet elde ede- 
memişti. Fakat Koyun Adaları mevkiin- 
de cereyan eden ikinci muharebe Hasan 
Paşa ile Rus Amirali Spiridof'u karşı kar- 
şıya getirdi. Burada meydana gelen şid- 
detli çarpışmalar sonunda her ikisinin 
kalyonları battı. Bu sırada yaralanıp de- 
nize atlayan Hasan Paşa gönderilen bir 
kayık ile kurtarıldı. Daha sonra her iki 
taraf muharebeye ara verdi, fakat ma- 
nevraya müsait olmayan Çeşme Lima- 
nı'na giren Osmanlı donanması Ruslar'ın 
gönderdiği ateş gemileriyle 6 Temmuz 
1770'te imha edildi. Bunun üzerine Ça- 
nakkale Boğazı'na kadar gelerek duru- 
mu hükümete bildiren Hasan Paşa bey- 
lerbeyi rütbesiyle mükğfatlandırıldı. 

Ruslar Çeşme faciasından sonra 10 
Temmuz 1770'te Limni adasını işgale 
ve kaleyi tazyike başlayınca Hasan Paşa 
derhal teşebbüse geçilmesini istedi. Bu- 
nun üzerine 3000 kişiyle yardıma gidil- 
mesi kararlaştırıldıysa da gereken kuv- 
vet sağlanamadı. Buna rağmen kendisi 
bir fedai kafilesiyle harekete geçerek 
gizlice adaya çıktı ve düşmek üzere olan 
kaleyi kurtardığı gibi zayiat verdirmek 
suretiyle Ruslar'ı adadan uzaklaştırmayı 
başardı. Bu teşebbüsünden dolayı 1770 
Kasımında gazi unvanı verildiği gibi ve- 
zirlik rütbesiyle de kaptan-ı deryâ tayin 
edildi; bu arada Boğaz seraskerliği de 
kendisine verildi. Fakat III. Mustafa'nın 
ölümü üzerine kaptan-ı deryâlıktan uzak- 
laştırıldı ve 17773 Aralığında Anadolu va- 
liliği pâyesiyle Rusçuk seraskerliğine ta- 
yin edildi. 

Küçük Kaynarca Antlaşması'nın imza- 
lanmasından sonra ikinci defa kaptan-ı 
deryâlığa getirilen Hasan Paşa, on beş 
yıl gibi uzun bir süre bu mevkide kal- 
masının yanı sıra Sultan I. Abdülhamid 
üzerindeki tesiri sebebiyle devlet idare- 
sinde de nüfuz sahibi oldu. Bu memuri- 
yeti sırasında, uzun yıllar devam eden 


muharebeler yüzünden zayıflayan dev- 
let otoritesini iade için 1776'da Suriye- 
de Şeyh Tâhir Ömer'i te'dib ederek asa- 
yişi sağlarken 1779'da Mora'daki Arna- 
vutlar'ı da itaat altına aldı. Bu hizmetin- 
den dolayı 1779 Kasımında Mora ken- 
disine muhassıllık olarak verildi. Daha 
sonra Fransızlar'ın da teşvikiyle Mısır'ın 
istiklâli için faaliyetlerde bulunan Mu- 
rad ve İbrâhim beylere karşı Haziran 
1786'da harekete geçti ve bir buçuk yıl 
zarfında onları birçok defa mağlüp etti. 
Fakat Rusya ve Avusturya savaşının çık- 
ması üzerine âsi beyleri ortadan kaldı- 
ramadan İstanbul'a çağırıldı. 

1787 Ağustosunda Osmanlı Devleti ile 
Rusya ve Avusturya arasında başlayan 
muharebelerde Rus cephesine memur 
edilen Hasan Paşa muhasara altına alı- 
nan Özi Kalesi'ne yardım maksadıyla ha- 
rekete geçtiyse de olumlu bir sonuç el- 
de edemedi. Ayrıca maiyetindeki donan- 
ma ciddi bir şekilde zayiat verdi. Buna 
karşılık Ağustos 1788'de yapılan Yılan 
Adası Muharebesi'nde Rus donanması- 
ni mağlüp etmekle birlikte Özi'nin düş- 
mesine engel olamadı. Ruslar'ın Özi Ka- 
lesi'ni ele geçirmesi Hasan Paşa'nın iti- 
barını sarsarken İstanbul'daki muhalif- 
lerinin aleyhteki faaliyetlerine de zemin 
hazırladı. Ancak azline dair yapılan bazı 


Cezayirli Gazi Hasan Paşa'ya sadâretin tevcih edilmesine 
dair bir belge (BA. HH. nr. 11.754) 
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teşebbüslere rağmen Sadrazam Koca 
Yüsuf Paşa sayesinde mevkiini muhafa- 
za etti. Fakat Özi'nin düşmesi üzerine |. 
Abdülhamid üzüntüsünden vefat edin- 
ce yerine geçen lil. Selim, Hasan Paşa'- 
yı Anadolu valiliği ve İsmâil Kalesi se- 
raskerliğiyle görevlendirerek 20 Nisan 
1789'da kaptan-ı deryâlıktan uzaklaştır- 
dı. Bu azlin, Ili, Selim şehzade iken onu 
tahta çıkarmak maksadıyla Sadrazam 
Halil Hamid Paşa tarafından 1785'te gi- 
rişilen teşebbüsü Hasan Paşa'nın I. Ab- 
dülhamid'e ihbar etmesinden ileri gel- 
diği iddia edilmekteyse de kendisinin 
kısa bir süre sonra sadârete tayini bu 
iddianın doğruluğu konusunda şüphe 
uyandırmaktadır. 

Serasker olarak Ruslar'ı İsmâil Kalesi 
önünde mağlüp eden ve kaleyi muhasa- 
radan kurtaran Hasan Paşa, Fokşan ve 
Boza bozgunları (1 Ağustos ve 22 Eylül 
1789) üzerine azledilen Kethüdâ (Cenaze) 
Hasan Paşa'nın yerine 3 Aralık 1789'da 
sadrazam ve serdâr-ı ekrem tayin edil- 
di. Gazi Hasan Paşa İsmâil Kalesi'nden 
ordu merkezi olan Şumnu karargâhına 
gelir gelmez önce inzibatı temin için, Ak- 
kirman Kalesi'ni savaşmadan Ruslar'a 
veren Tayfur Paşa'yı idam ettirdi ve sa- 
vaşlarda ihmali görülenleri şiddetle ce- 
zalandırdı. Çünkü IIl. Selim gizlice gön- 
derdiği bir yazı ile harbin cereyanı üze- 
rinde tam bir serbestliğe sahip olduğu- 
nu ve kendisine hiçbir şekilde müdahâ- 
le edilmeyeceğini bildirmişti. Üç ay yir- 
mi sekiz gün süren sadrazamlığı sürek- 
li cephede geçen Hasan Paşa, denizde 
ve karada pek çok başarı elde etmekle 
birlikte tedhiş derecesine varan şidde- 
tinden dolayı çok tenkit edilmiştir. 14 
Receb 1204'te (30 Mart 1790) Şumnu'- 
da seksen yaşını geçmiş olarak vefat et- 
ti ve aynı yerde yaptırmış olduğu Bekta- 
şi Tekkesi'ne defnedildi. 


Devlete sadık, gayretli ve sözünü esir- 
gemeyen bir kişi olan Cezayirli Gazi Ha- 
san Paşa, Çeşme faciasından sonra mah- 
volan Osmanlı donanmasını yeniden teş- 
kil ederken bütün masraflarını kendisi 
karşılayarak Tersane meydanında yap- 
tırdığı kışla ile kalyoncu neferlerini de 
itaat altına almıştır. 1. Abdülhamid'in gü- 
venini kazanmış, ayrıca Kapı Kethüdâsı 
Koca Yüsuf Paşa'yı sadrazam tayin et- 
tirmek suretiyle nüfuzunu biraz daha 
arttırmıştır. Tahminlerin aksine vefatın- 
dan sonra ancak 4000 kese kadar ser- 
vetinin olduğu anlaşılmıştır. Hanımına 
ait Öküz Limanı'ndaki yalıdan başka Ka- 
sımpaşa'da bir konağı olan Hasan Paşa 
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mal varlığını devlet işleri ve hayır eser- 
leri için harcamıştır. Tersane'deki Kal- 
yoncu Kışlası ve Camii'nden başka Vize'- 
de cami, hamam ve çeşmelerle Çanak- 
kale ve Şumnu'da tekke; bugün Truva 
harabelerinin bulunduğu yerde bir hi- 
sar; Midilli, İstanköy, Sakız, Limni ve Ro- 
dos gibi yerlerde de çeşmeler inşa et- 
tirmiştir. 

I. Abdülhamid devri âlimlerinden Çâ- 
keri-i Yemeni, Hasan Paşa'nın savaşları 
ve bazı isyanları bastırmasıyla ilgili ola- 
rak Gazavât-ı Gazi Hasan Paşa adıyla 
bir eser kaleme almıştır (bk. bibi.). 
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Son Cezayir dayısı ve beylerbeyi. 


Denizli'de doğdu, aslen Aydınlıdır. Kar- 
deşiyle Cezayir'e gidip önce balıkçılık yap- 
tı, sonra Cezayir askeri ocağına girdi. Bu- 
rada kısa zamanda nüfuz ve şöhret ka- 
zanarak “hâcetü'l- hayl” (haraların ve atla- 
rın nâzırı) mevkiine yükseldi. Dayı Ali Pa- 
şa valiliğinin altıncı ayında vebadan ölün- 
ce Cezayir Ocağı tarafından dayılığa ge- 
tirildi (1818), İstanbul'dan kendisine bey- 
lerbeyilik fermanıyla kılıç ve kaftan gön- 
derildi. İyilik sever ve âdil bir kimse ola- 
rak tanınan Hüseyin Paşa işe genel af 
ilân etmekle başladı ve selefinin aldığı 
bazı şiddetli tedbirleri kaldırdı. Bununla 
beraber iki defa yeniçerilerin suikastine 
mâruz kaldı. Hayatını emniyete almak 
için bir muhafız kıtasının himayesinde 
müstahkem bir saray olan Kasba'ya çe- 
kildi. 

Hüseyin Paşa'nın dayı olduğu dönem- 
de Cezayir eyaletinde birtakım karışık- 


lıklar mevcuttu, şark ve garp vilâyetle- 
rinde bazı kabileler Türkler'e karşı is- 
yan halindeydiler. Türk hâkimiyetini ye- 
niden kurmaya çalışan Hüseyin Paşa, 
Kostantine ve Oran beylerinin yardımı ve 
Arap Ağası Yahyâ Ağa'nın askeri maha- 
ret ve kabiliyeti sayesinde isyanları bas- 
tırdı. 1826'da şark, 1828'de garp top- 
rakları huzur ve süküna kavuştu. Bir ta- 
raftan da 1821-1827 yılları arasında Mo- 
ra isyanı dolayısıyla Yunanlılar'a karşı sa- 
vaşan Osmanlı Devleti safında yer aldı. 
Bir donanma göndererek devlete olan 
bağlılığını gösterdi. Fakat 1827'de Nava- 
rinde Osmanlı donanması ile birlikte 
Cezayir donanması da Batılı büyük dev- 
letler tarafından yakıldı. 


Öte yandan Avrupalılar'a karşı sert bir 
siyaset güden Hüseyin Paşa, Aix-la-Cha- 
pelle Kongresi'nde korsanlığın ilgasına 
dair verilen karara katılmadı. Buna kar- 
şı Fransız ve İngilizler 1819'da ortakla- 
Şa bir deniz gösterisi yaptılarsa da her- 
hangi bir sonuç alamadılar. İngiliz kon- 
solosunun sınır dışı edilmesi üzerine du- 
rum daha da gerginleşti. İngiltere'nin is- 
tediği tazminat konusunda yapılan ve 
bir sonuç elde edilemeyen görüşmeler- 
den sonra İngiliz donanması 12-29 Tem- 
muz 1824 tarihleri arasında Cezayir şeh- 
rini topa tuttu. Ancak şehirde önemli 
hasar meydana gelmedi; bu husus Ceza- 
yirliler'in Avrupa devletlerine karşı mü- 
cadele azmini daha da arttırdı. 


Cezayir beyliğiyle Fransa arasında Di- 
rectoire devrinden beri süregelen bir ala- 
cak davası vardı. O zamanki Cezayir da- 
yısı Fransa'ya borç olarak bir miktar hu- 
bubat ve para vermiş ve alacağını iki ya- 
hudi tüccara (Busnach ve Bacri) havale et- 
mişti. Hüseyin Paşa Bacri'den, mercan 
rüsümundan dolayı Cezayir hükümetine 
birikmiş borcunu istediğinde, o da Fran- 
sa'dan alacaklarını ileri sürerek, dayıya 
Fransa kralına mektup yazdırdı. Hüse- 
yin Paşa'nın Fransa kralına gönderdiği 
üç mektuba cevap gelmedi. Bu durum 
Fransa'nın Cezayir konsolosu Deval ile 
Hüseyin Paşa arasında ihtilâfa sebep ol- 
du. 29 Nisan 1827'de bir bayram arefe- 
sinde yaptıkları görüşme sırasında De- 
val'in verdiği cevaba çok hiddetlenen 
Hüseyin Paşa'nın elindeki yelpaze ile De- 
val'e vurması hadisesi büyütülerek Fran- 
sa'ya hakaret sayıldı. Aslında bu bir ba- 
haneydi; esas sebep Fransa'nın Cezayir'- 
deki iktisadi menfaatlerini arttırmak ar- 
zusuydu. Bunun üzerine Fransa Cezayir'i 
abluka altına aldı (1827-1830). Hüseyin 
Paşa muhtemelen İngiltere'nin desteği- 


CEZAYİRLİ HÜSEYİN PAŞA 


ne güvenerek hiçbir anlaşmaya yanaş- 
madı ve teklifleri reddetti. Müzakere fla- 
ması taşıdığı halde 30 Temmuz 1829'- 
da Provence gemisinin Cezayir batarya- 
ları tarafından topa tutulmasını bilmez- 
likten geldi. 

Hüseyin Paşa'nın hareketi Fransa'nın 
İstanbul büyükelçisi tarafından Bâbıâ- 
lye bildirildiği gibi anlaşmazlığın halli 
için Fransız hükümeti Mısır Valisi Meh- 
med Ali Paşa'dan arabuluculuk yapma- 
sını istedi. Bunun üzerine Bâbıâli önce 
eski Cezayir müftüsü Halil Efendi'yi İz- 
mir'den İstanbul'a çağırıp arabuluculuk 
tâlimatı ile Cezayir'e gönderdi. İngiliz el- 
çisi ise Mısır Valisi Mehmed Ali Paşa'nın 
bazı kabilelerle Cezayir'e hücum etmek 
üzere olduğunu bildirerek Bâbıâli'yi te- 
lâşlandırdı. Fransa elçisi merkezden özel 
bir memur gönderilmesinde ısrar edin- 
ce bu defa Tâhir Paşa görevlendirildi. 
Fakat Hüseyin Paşa'nın sert tutumu do- 
layısıyla Fransa siyasetini değiştirdi ve 
31 Ocak 1830'da Cezayir seferine karar 
vererek donanma hazırlığına girişti. Bu 
sırada Tâhir Paşa beş maddelik bir tâli- 
matla Marsilya'ya vardıysa da hiçbir so- 
nuç alamadan geri dönmek zorunda kal- 
dı. Fransız donanması 14 Haziran 1830'- 
da Sidi Ferrüh'a asker çıkardı. Sadece 
kendi kuvvetlerine dayanmak durumun- 
da kalan ve daha önce öldürttüğü en iyi 
kumandanı Yahyâ Ağa'dan mahrum bu- 
lunan Hüseyin Paşa uzun süre mukave- 
met edemedi. Damadı olan kumandanı 
İbrâhim Ağa da başarı gösteremedi. İm- 
parator Kalesi'nin 4 Temmuz'da zaptı 
üzerine Fransız General Bourmont'un 
şartlarını kabul etmek zorunda kaldı (5 
Temmuz 1830). 

İşgal anlaşmasının 2 ve 3. maddele- 
rine göre Hüseyin Paşa şahsi mallarını 
muhafaza edebilecek ve istediği yere 
gidebilecekti. Buna rağmen Malta'ya git- 
mesi önlendiği için Napoli'ye götürül- 
mesini istedi ve 9 Ağustos 1830'da ora- 
ya vardı, Kısa süre sonra Livorno'ya geç- 
ti. Buradan Cezayir ile devamlı ilişki için- 
de bulunan yahudi tüccarları vasıtasıyla 
Cezayir'de Fransızlar'dan hoşnut olma- 
yanlar ve kabile reisleriyle temas kur- 
maya çalıştı, fakat umduğu sonucu ala- 
madı. 1831'de maaş tahsisi ve emlâki- 
nin iadesi için Paris'e gitti. Paris'te iti- 
bar gördüyse de tasarılarından haber- 
dar olan Fransız hükümetinden bir şey 
elde edemedi. Livorno'ya dönünce tah- 
riklerini yine sürdürdü. Daha sonra siki 
bir gözetim altında olduğunu hissede- 
rek buradan İskenderiye'ye gitti ve ora- 
da öldü. 
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Hüseyin Paşa sert ve inatçı olmakla 
beraber kan dökücü değildi. Hamdân 
Hoca onun iyi ahlâklı ve bilgili olduğunu 
yazarken Ali Rızâ Paşa kendisini cahil 
ve son derece mağrur biri olarak tanıt- 
maktadır. 
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ial ATİLLA ÇETİN 


j CEZBE j 


(özi ) 
Allah'ın kulu kendine çekip 


yaklaştırması anlamında 


bir tasavvuf terimi. 
L si) 


Sözlükte “çekmek” anlamına gelen cez- 
be, tasavvufta “Hakk'ın kulu kendine 
çekmesi ve âniden yüce huzuruna yük- 
seltmesi” demektir. Cezbe, Allah'ın sev- 
diği kulunun kalbinden perdeyi kaldırıp 
çalışma ve gayreti olmadan onu yakin* 
nuru ile birden bire mânevi makamlara 
yükseltmesidir. Allah'ın kuluna bir ih- 
sanı olan cezbe, kulda istikamet ve iba- 
det arzusu doğurarak ona belâ ve mu- 
sibetlere sabretme gücü kazandırır. Cez- 
be sırasında kul ruhuyla hakikatin kay- 
nağına ulaşır, Allah'ın dışında her şeyi 
unutarak kendinden geçer ve kulluğun- 
dan habersiz hale gelir; vecd ve istiğ- 
rak haline girer. Süfiler, “Allah diledi- 
ğini kendisine çeker” (eş-Şürâ 42/13) 
meâlindeki âyeti ve bazı kaynaklarda 
hadis olarak zikredilen, “Allah'ın kula 
olan cezbesi, iki cihan halkının amelleri- 
ne denktir” anlamındaki sözü cezbeye 
delil sayarlar. Sülemi bu sözün Ebü'l-Kâ- 


sım İbrâhim en-Nasrâbâdi'ye (6. 367/ 
977) ait olduğunu belirtmiştir (Tabakât, 
s. 488). 

Hakk'ın kulu kendine çekmesi cezbe, 
bu cezbeyle kulun Allah'a yönelmesi aşk- 
tır. Nitekim mutasavvıflara göre Hz. Pey- 
gamber'i öldürmeye giden Hz. Ömer'in, 
eniştesinin evinde duyduğu Kur'an se- 
siyle imana gelmesi, aynı şekilde avda 
iken üç defa ardarda, “Sen bunun için 
mi yaratıldın?” diye seslenildiğini duya- 
rak sultanlığı bırakan İbrâhim b. Ed- 
hem'in tövbe edip tasavvuf yoluna gir- 
mesi “Allah tarafına çekilme” (cezbe) so- 
nucunda gerçekleşmiştir. Böyle bir cez- 
beye tutulanları Allah iç hallerini göste- 
rerek nefis ve dünyadan uzaklaştırır, 
kendisine yaklaştırır. Bu anlamıyla cez- 
be, peygamberlere ve velilere ait Hak 
vergisi bir kabiliyettir. Yünus Emre, “Cez- 
be-i aşk olmayınca neylesin şeyhim be- 
ni” derken buna işaret etmiştir. 


Tasavvufta cezbe sülük” ve amel ile 
bir arada düşünülür, sülüke bağlı olma- 
yan cezbe makbul sayılmaz. Sülük gör- 
memiş olanlar, cezbeleri güçlü de olsa, 
vecd halinde bulunduklarından kalp ma- 
kamını aşıp kalbin sahibine yani Allah'a 
eremedikleri için irşad ehliyetine sahip 
olamazlar. Çünkü irşada lâyık olabilmek 
ancak sülük yolundan geçmekle müm- 
kündür. Nitekim İmâm-ı Rabbâni cez- 
beyi, sülük görmeyenlerin ve sülükünü 
tamamlamış bulunanların cezbesi olmak 
üzere ikiye ayırır. Sülük görmeyenlerde 
ruh nefsin etkisinden kurtulamadığı için 
bunların cezbesi kalbidir, ruhi değildir. 
Böyleleri ruhlar âlemini müşahede et- 
tikleri halde Hakk'ı müşahede ettikleri- 
ni zannederler. Sülüklerini tamamlayıp 
ruhları nefislerinin etkisinden kurtul- 
muş kimselerin cezbesi ise ruhidir, bun- 
lar Hakk'ı müşahede ederler. Bundan 
dolayı sülük görerek kemal mertebesi- 
ne erenlerde vahdet-i vücüd'a dair söz- 
lere rastlanmaz. İmâm-ı Rabbâni'nin ifa- 
desine göre cezbe ehli sülük gördükten 
sonra vahdet-i vücüda dair daha önce 
kendilerinden sâdır olan sözlerden töv- 
be etmişlerdir. 

Sohbet, zikir ve semâ meclislerinde 
kalbinde meydana gelen vâridâta (bk. 
VÂRİD) dayanamayarak kendinden ge- 
çen, gayri ihtiyari sıçrayıp nâra atan kim- 
selerin davranışlarına da cezbe adı veril- 
mektedir. Türkçe'deki “cezbelenmek, cez- 
beye gelmek” gibi deyimler bu tür cez- 
be için kullanılır. Buna karşılık ilk tasav- 
vufi kaynaklarda bu cezbeye vecd adı 
verilir ve zikir, semâ gibi konularla bir- 


likte anlatılır. Asıl cezbe ile vecdin dışa 
yansıması anlamındaki cezbe bazı ba- 
kımlardan farklılık arzeder. İlk süfiler- 
den itibaren mutasavvıfların bir kısmı 
bu son anlamdaki cezbeyi ve bundan 
kaynaklanan taşkın hareketleri muteber 
saymamışlardır. Nitekim ilk kaynaklar- 
da vecd bahsi münasebetiyle Cüneyd-i 
Bağdâdi ile ilgili olarak anlatılan bir men- 
kibe bunu teyit etmektedir. Cüneyd, soh- 
bet esnasında cezbeye gelerek nâra atan 
bir genci, “Böyle yapacaksan bir daha 
benim meclisime gelme” diyerek uyar- 
mış, bunun üzerine genç titrediği ve da- 
marları şişip gerildiği halde cezbesine 
hâkim olmaya çalışmıştır; ancak sonun- 
da cezbesi dayanılmaz bir hal almış, ken- 
dine hâkim olamayarak bir nâra atmış 
ve ruhunu teslim etmiştir. 


Melâmet fikrini benimseyen ilk süft- 
lerle Cüneyd ve İmâm-ı Rabbâni gibi bazı 
mutasavvıflar bu tür cezbeyi önemseme- 
dikleri halde Bayrami Melâmileri, özel- 
likle Hamzaviler buna büyük değer verir 
ve sülükün esası sayarlar. Diğer tarikat- 
lar cezbeyi benimsemekle birlikte bu tür 
hal ve hareketlerin riyaya sebebiyet ver- 
memesi için gizli tutulmasını isterler. Ni- 
tekim Mevleviler bu gibilere, “Kanını içi- 
ne akıt”, Rifâller ise, “Yan fakat tütme” 
uyarısında bulunurlar. Tasavvuf tarihin- 
de bu iki anlayışın temsilcileri her devir- 
de bulunmuştur. 
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CEZERİ, İsmâil b. Rezzâz 
(Aş e sel ) 
Bediüzzamân Ebü”l-İzz İsmâil 


b. er-Rezzâz el-Cezeri 
(XIL- XII. yüzyil) 


Mekanik alanında eser veren 

i bir İslâm bilgini. 
he - 

Hayatı hakkında, kitabının girişindeki 
kısa açıklamanın dışında bilgi yoktur. 
1181-1206 yılları arasında Âmid'de (Di- 
yarbakır) Artuklu hânedanının himayesin- 
de bulunduğunu söyleyen Cezeri, 1205'- 
te tamamladığı Kitâb fi ma “rifeti'l- hi- 
yeli'1- hendesiyye (el-Câmi* beyne'l-“il- 
mi ve'l-“ameli'n-nâfi" fi sınâ'ati'l-hiyel) 
adlı ünlü eserini Emir Nâsırüddin Mah- 
mud'un isteği üzerine kaleme almıştır. 


Kitap altı kısma ayrılmış olup ilk dört 
kısım onar, son iki kısım da beşer bölüm- 
den meydana gelmektedir. Bu kısımlar 
su saatleri ve kandil saatleri, ziyafetler- 
de kullanılan kaplar ve sürahiler, el yı- 
kama ve kan alma için kullanılan kaplar, 
çeşmeler ve mekanik yollarla hareket 
eden (otomatik) müzik aletleri, su pom- 
palayan makineler, muhtelif aletler üze- 
rinedir. Kitapta her aletin şekli renkli 
mürekkeplerle çizilmiş ve çalışması ay- 
rıntılı olarak izah edilmiştir; bu ayrıntı- 
lar da çeşitli renklerle gösterilmiştir. Ay- 
rıca şekillerde Arap harfleri kullanılarak 
bazı parçalar işaretlenmiş ve metinde 
bunlara göndermeler yapılarak açıkla- 
maların anlaşılması kolaylaştırılmıştır. 
Bazı nüshalarda ise bu harflerin ebced? 
değerleri göz önüne alınmış, bazıların- 
da da henüz açıklanamayan gizli bir harf 
sistemi kullanılmıştır. Metinde aletlerin 
genel açıklaması verildikten sonra imal 
sırasına göre parçaların teker teker ya- 
pımı anlatılarak bunların montaj usulü 
açıklanmış ve en sonra da o aletin çalış- 
ması hakkında bilgi verilmiştir. Bütün 
bu özelliklerin dışında kitabın bazı nüs- 


İsmâil b. 
Rezzâz 
el-Cezeri'nin 
Kitâb fi 

ma “rifeti'l- 
hiyelii- 
hendesiyye 
adlı eserinden 
minyatürlü 
bir sayfa 
(TSMK. 

Iil. Ahmed, 

nr. 3472. 

vr. 1363) 


halarında sanat tarihçilerinin ilgisini çe- 
kecek düzeyde süslemeler vardır. 
Eserin bazı bölümleri ilk defa E. Wie- 
demann ve F. Hauser tarafından Alman- 
ca'ya çevrilerek 1908-1921 yılları ara- 
sında muhtelif dergilerde makaleler ha- 
linde yayımlanmıştır (makalelerin listesi 
için bk. Der Islam, XI 11921), 214). Bu ça- 
lışmadan elli yıl kadar sonra 1974'te Do- 
nald R. Hill kitabın İngilizce'ye tam tercü- 
mesini yapmış ve eseri açıklamalı notlar- 
la birlikte tek bir cilt halinde neşretmiş- 
tir (The Book of Knowledge of Ingenious 
Mechanical Devices, Dordrecht 1974). Araş- 
tırmacılar kitabın mevcut on dört nüs- 
hasından (tavsifleri için bk. Ahmed Yüsuf 
el- Hasan, MTUA, s. 60-62) Oxford Bod- 
leijan Kütüphanesi'nde bulunan (Graves 
27) ve “Bodleian nüshası” olarak adlan- 
dırılan metni esas almışlardır. Daha son- 
ra Ahmed Yüsuf el-Hasan, Bodleian nüs- 
hasından başka İstanbul'da bulunan üç 
nüshayı da (TSMK, IlI. Ahmed, nr. 3472, 
Hazine, nr. 414; Süleymaniye Ktp., Aya- 
sofya, nr. 3606) esas alarak daha otan- 
tik bir metin meydana getirmiş ve bu 
çalışmasını söz konusu İstanbul nüsha- 
larında görülen el-Câmi' beyne1- “ilmi 
ve'1-“ameli'n-nâfi“ fi sınâ“ati'I- hiyel 
adıyla yayımlamıştır (Halep 1979). 
Eserin yakın zamanlara kadar bilin- 
meyen iki nüshadaki çizimlerde bazı bo- 
yut tutarsızlıkları ve aletlerin yerleştiri- 
lişindeki karmaşık noktalar birer kusur 
gibi görünürse de metinle beraber dik- 
kate alındığında bunun aşıldığı ve Ceze- 
rinin gayesine ulaştığı söylenebilir. Ger- 
çekten kitapta anlatılan su saatlerinden 
biri 1976'da Dünya İslâm Festivali için 
Londra Bilim Müzesi'nde, diğeri de 1/2 
ölçeğinde İstanbul Teknik Üniversitesi'n- 
de yeniden yapılmış ve çalıştırılmıştır. İs- 
tanbul nüshaları Bodleian nüshasından 
daha iyi olduğu için Ahmed Yüsuf el-Ha- 
san neşrinin önceki yayınlarda karanlık 
kalmış bazı noktalara ışık tutacağı ta- 
biidir. Bu çalışmalarla bilim dünyasına 
tanıtılan Cezeri ve kitabı hakkında çe- 
şitli yorumlar ve değerlendirmeler yapıl- 
mıştır. Ancak bunlardan önce kitabının 
mukaddimesinde yer alan Cezeri'nin şu 
görüşleri dikkate alınmalıdır: “Benden 
çok evvel gelen âlimlerin kitaplarını ve 
onları takip edenlerin çalışmalarını göz- 
den geçirdim... Nihayet nakillerden kur- 
tuldum, başkalarının yaptıklarından sıy- 
rıldım ve problemlere kendi gözümle ba- 
kabildim... Uygulamaya dönüştürüleme- 
yen her teknik ilmin doğru ile yanlış ara- 
sında muallakta kaldığını gördüm”. Ce- 
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zeri, kendisinin Helenistik çağdan XII. 
yüzyıla kadar uzanan bir mühendislik ge- 
leneğinin İslâm dünyasındaki bir deva- 
mı olduğunun bilincindedir. İslâm dün- 
yasında Müsâoğulları (bk. BENİ MÜSÂ) ile 
başlayan bu gelenek Cezeri'de zirveye 
ulaşmıştır. Cezeri kendi yaptığı âbidevi su 
saatinin Pseudo-Archimedes'in yaptığı su 
saatine dayandığını söyler. Kitabının dör- 
düncü kısmında çeşmeler üzerindeki ça- 
lışmaları sırasında Müsâoğulları'ndan ve 
ayrıca Bizanslı Apollonios'un otomatik 
müzik aletleri üzerine yazdığı eserden 
de bahseder. Bu arada kimin tarafından 
yapıldığı bilinmeyen aletleri de zikretmiş- 
tir. Cezeri esas itibariyle bir mücit değil 
bir mühendistir ve görevinin kendinden 
öncekilerin yapmış oldukları aletleri mü- 
kemmelleştirmek olduğu kanaatindedir. 
Bu noktadan bakıldığında eserinde teori 
ile pratiğin eşit ağırlıkta olduğu, hatta 
bazı yazarlara göre aletleri yapmak için 
gerekli pratik bilgi ve kuralların ağır bas- 
tığı hissedilir. Gerçekten de o, çalışma- 
sının pratik hayatta işe yarar bilgiler tü- 
ründen olduğunu özellikle belirtir. 


Su ve kandil saatleri Cezeri'nin gücü- 
nü ifade eden karmaşık aletlerdir. Su 
terfi makineleri ekonomik yönden daha 
önemli olmakla beraber kitapta bunla- 
ra saatler kadar önem verilmemiştir. Me- 
tal döküm tekniğine ait bilgiler ileri bir 
mühendislik seviyesini ifade etmekte- 
dir. Cezeri'nin aletleri yer çekimi kuvve- 
tiyle çalışır ve bu kuwet düşürülen bir 
ağırlık, boşalan bir kaptaki şamandıra 
veya batan bir cisimle elde edilir. Ceze- 
ri, kullandığı makine parçalarını ve imal 
usullerini de en ince ayrıntılarına kadar 
tanımlamıştır. Büyük bir kısmı bugün- 
kü Avrupa mühendislik terminolojisine 
giren makine parçaları üzerine yaptığı 
çalışmaların en önemlileri şunlardır: Ko- 
nik vanalar, kapalı kum kutularında pi- 
rinç ve bakır döküm, tekerleklerin ba- 
lansı, ahşap şablon kullanılması, aletlerin 
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kâğıttan maketlerinin yapılması, su akı- 
tan savakların ayar edilmesi, çarpılmayı 
en aza indirmek için ahşabın tabakalar 
halinde kullanılması, gerçek anlamda 
emme borusunun kullanılması, suyunu 
belli bir zaman aralığı ile boşaltan kap- 
lar ve daire sektörü dişliler. Bunlardan 
bir kısmının yüzyıllar sonra Avrupa'da 
âdeta yeniden keşfedildiği bilinen tarihi 
bir gerçektir. Meselâ kapalı kum kutu- 
ları ile döküm Avrupa'da 1500 yılların- 
da başlamıştır. Konik vanalardan ilk söz 
eden Leonardo da Vinci'dir. Su saatinde 
seviye kontrol cihazına benzer ve buhar 
kazanlarında kullanılacak bir aletin pa- 
tenti İngiltere'de 1784 yılında alınmıştır. 


Cezeri'nin makinelerinden sadece bi- 
ri, su çarkı ile işleyen tulumba modern 
mühendisliğin gelişmesine doğrudan 
doğruya katkıda bulunmuştur. Bu ma- 
kine, a) çift etki ilkesinin uygulanması, 
b) dönme hareketinin ileri-geri hareke- 
te çevrilmesi, c) emme borusunun bili- 
nen ilk kullanılışı olmasından dolayı çok 
önemlidir. Dolayısıyla buhar makinesi- 
nin ve emme basma tulumbanın ilk ör- 
neği sayılabilir. Söz konusu makinede 
akan suyun çevirdiği çark düşey düz- 
lemde bir dişliyi, bu dişli de yatay düz- 
lemdeki diğer bir dişliyi döndürmekte- 
dir. Yatay dişlinin çevresine yakın bir yer- 
de düşey bir pim bulunmaktadır. Bu pi- 
me ortası yarık ve diğer ucu yine bir pim- 
le sabitleştirilmiş bir çubuk geçirilmiş ve 
bu çubuğa da tulumbaların piston kol- 
ları bağlanmıştır. Yatay dişli dönünce ya- 
rık çubuk açısal bir hareket yapmakta, 
piston kolları da ileri geri gidip gelerek 
tulumbaları çalıştırmaktadır. 
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10 Rebiülevvel 658'de (24 Şubat 1260) 
Dımaşk'ta doğdu. Dımaşk, Kahire ve İs- 
kenderiye'de Fahreddin Ali el-Buhâri, İb- 
râhim b. Ahmed b. Kâmil el-Vâsıti, İb- 
nü'i- Mücâvir, Şerefeddin Abdülmü'min 
b. Halef ed-Dimyâti, Şerif Tâceddin el- 
Irâki ve Şehâbeddin el-Eberkühi gibi bir- 
çok hocadan ders aldı. 12 Rebiülevvel 
7739'da (28 Eylül 1338) Dımaşk'ta öldü ve 
Bâbüssagir Kabristanı'na defnedildi. Ce- 
zeri büyük bir tarihçi, iyi bir hatip, cid- 
di, dürüst ve dindar bir insandı. 

Cezeri'nin günümüze kadar gelen ve 
tam adı Havddisü'z-zamân ve enbâ'?ü- 
hü ve vefeyâtü'l-ekâbir ve'l-a'yân 
min ebnâ?ihi olan eseri Târihu'1-Ceze- 
ri olarak da bilinir. Umumi bir İslâm ta- 
rihi olan eserde olaylar hicretten itiba- 
ren kronolojik bir sırayla anlatılmakta ve 
her yılın sonunda o yıl vefat edenlerin 
hayatları hakkında bilgi verilmektedir. 
Vefeyât siyasi olaylardan daha çok yer 
işgal eder. 

Mizzi, Zehebi, Birzâli ve Yünini gibi bir- 
çok tarihçi kaynaklarının güvenilirliği ve 


o dönemde yazılan hiçbir eserde bulun- 
mayan bilgileri ihtiva etmesi sebebiyle 
Târihu'l- Cezeri'den istifade etmiş ve 
geniş iktibaslarda bulunmuşlardır. Bu- 
nunla beraber bazı araştırmacılar da Ce- 
zeri'nin eserinde yakın dostu Birzâli'den 
bizzat duyduğu birçok olaya yer verme- 
sini göz önüne alarak Birzâli'nin eseri el- 
Muktefâ'yı Havâdisü'z-zamân'ın Kay- 
nağı olarak gösterirler. Zehebi diğer ta- 
rihçilerin aksine bu eserde gerçeklerin 
hayal ürünü bazı olaylarla (el-acâib ve'l- 
garâib) karıştırılmış olduğu kanaatinde- 
dir. Cezeri 677 (1278-79) yılından itiba- 
ren olayları kendi müşahedelerine da- 
yanarak yazmıştır. Eserin zamanımıza 
intikal eden kısımlarının yazma nüsha- 
ları Köprülü (nr. 1037; fotokopisi Dârü'|- 
kütübi'!-Mısriyye'de, Tarih, nr. 995), Ra- 
bat (Evkaf, nr. 194), Gotha (nr. 1559, 1560, 
1561) kütüphaneleriyle Bibliothèque Na- 
tionale'de (nr, 6739; fotokopisi el-Hizâ- 
netü t-Teymüriyye'de, Tarih, nr. 2159) bu- 
lunmaktadır. Köprülü Kütüphanesi'nde- 
ki nüsha 726-739 (1326-1339) yılları ara- 
sındaki olayları ve Alemüddin el-Birzâ- 
Inin müellif hakkında yazdığı oldukça 
geniş bir biyografiyi ihtiva etmektedir. 
Eserin Zehebi tarafından yapılan seç- 
meleri ihtiva eden kısmı (e/-Muhtâr min 
Târihi'l-Cezeri) 593-698 (1196-1299) yıl- 
larına ait Köprülü Kütüphanesi'n- 
dedir (nr. 1147). Paris Bibliothèque Na- 
tionale'deki nüshanın bir kısmı Lübnan'- 
da yayımlanmıştır (Zahle 1342). Bu nüs- 


Cezeri'nin Havâdişü z-zamân adlı eserinin ilk iki sayfası (Köprülü Ktp.. nr. 1037) 
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hayı daha sonra Sauvaget La Chronigue 
de Damas d'al-Gazari (années 689-698) 
adıyla neşretmiştir (Paris 1949). Ulrich Ha- 
armann da Havâdisü'z-zamân'ın Mem- 
lük tarihiyle ilgili 686-687 (1287-1288) 
yıllarına ait olayları ihtiva eden kısmını 
yayımlamıştır (Guellenstudien zur frühen 
Mamlukenzeit, Frieburg 1969). 
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CEZERÎ, Muhammed b. Muhammed 
(bk. İBNÜ’1-CEZERÎ). 


CEZERİ KASIM PAŞA 
(bk. KASIM PAŞA, Cezeri). 


CEZERİ KASIM PAŞA CAMİİ 


İstanbul Eyüp'te 
XVI. yüzyıl başlarına ait cami. 


Akarçeşme Camii olarak da anılan bu 
cami Eyüp semtinde Nişancı mahalle- 
sinde, Zalmahmutpaşa caddesiyle Akar- 
çeşme sokağı köşesindedir. Bânisi nişan- 
cılık, defterdarlık ve vezirlik görevlerin- 
de bulunmuş Cezeri lakabıyla tanınan 
Kasım Paşa'dır. Ölüm tarihiyle ilgili ola- 
rak kaynaklarda farklı bilgiler verilmek- 
te, bu da muhtemelen, aynı dönemde 
yaşamış Koca, Evliya ve Güzelce lakap- 
ları ile anılan diğer Kasım paşalarla ka- 
rıştırılmasından ileri gelmektedir. Hüse- 
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yin Ayvansarâyi, Vefeyât-ı Selâtin'inde 
Cezeri Kasım Paşa'nın 890'da (1485) ve- 
fat ettiğini bildirirse de Selânik'te kendi 
adını taşıyan Kâsımiyye Camii'nin 898'- 
de (1492-93) kiliseden camiye çevrildiği 
bilinmektedir. Hadikatü'l- cevâmi' adlı 
eserinde ise aynı müellif Cezeri Kasım 
Paşa Camii'nin inşa tarihini 921 (1515) 
olarak göstermiştir. Cami ilk yapıldığında 
yanında ahşap bir medrese ile fevkani 
bir sıbyan mektebi vardı. Caminin cüm- 
le kapısı üstündeki kitâbe 1238 (1822- 
23) tarihli olduğuna göre bunun bir ta- 
mirde konulduğu anlaşılmaktadır. Avlu- 
daki şadırvan da 1266 (1849-50) yılın- 
da Hatice Sultan'ın kethüdâsı Mehmed 
Efendi tarafından yaptırılmıştır. 


Cezeri Kasım Paşa Camii bir avlu içinde 
inşa edilmiş kare planlı bir binadır. Dört 
sütuna dayanan kemerlere oturmuş üç 
kubbeli üç bölümden ibaret son cemaat 
yerini takip eden, dıştan 11,20 X 11,20 m. 
ölçüsündeki harim, geçişi pandantifler- 
le sağlanmış 8,80 m. çapında tek kub- 
be ile örtülüdür. Duvarların yapımında 
tuğla ve kesme taş kullanılmıştır. Biçim 
ve ölçüleri bakımından Sultanahmet'te- 
ki Firuz Ağa, Fâtih'teki İskender Paşa 
camilerine benzeyen bu ibadet yerinde 
cümle kapısı esas eksen üzerinde yani 
ortada olmayıp son cemaat yerinin en 
sağdaki bölümü karşısındadır. Minaresi 
ise taştandır ve şerefe çıkması istirid- 
ye kabuğu biçiminde bir süslemeye sa- 
hiptir. 

Camide dikkate değer husus, mihra- 
bın içine ve minberin sol tarafına kap- 
lanmış olan çinilerdir. Bunlardan biri, Os- 
manlı dönemi Türk çini sanatında başlı 
başına bir grup teşkil eden ve sayıları 
pek fazla olmayan Kâbe tasvirli pano- 
dur. Mihrabın solundaki pencere üstün- 
de yer alan bu pano, kitâbesine göre İz- 
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nikli Mehmed oğlu Osman tarafından 
1138 Recebinde (Mart 1726) vakfedil- 
miştir. Her biri 25 X 25 cm. ölçüsünde 
altı çiniden meydana gelen panoda, çi- 
çekli bir çerçeve içinde oldukça gerçek- 
çi üslüpta bir Kâbe tasviri yer alır. Kâbe 
tasvirinde çevredeki binaların da göste- 
rilmiş olması ve belirli bir perspektifin 
bulunuşu, bu tasvirin önceki örneklere 
nisbetle daha ileri bir resim anlayışıyla 
meydana getirildiğini belli eder. Ayrıca 
mihrabın mukarnasları ortasına 22 Re- 
ceb 1138 (26 Mart 1726) tarihini taşıyan 
tek bir çini yerleştirilmiş, aşağı bölme- 
ler ise bu tarihe nazaran daha eskiye ait 
görünen çinilerle kaplanmıştır. 


Cezeri Kasım Paşa'nın İstanbul Ca- 
ğaloğlu'nda dört yol ağzının bir köşesin- 
de bir camii daha vardı. En son şeklini 
1283'te (1866-67) alan bu ibadet yeri, 
1957'de hiçbir gerekçe gösterilmeksi- 
zin yıktırılıp ortadan kaldırılmış ve arsa- 
sı uzun yıllar boş durduktan sonra yeri- 
ne Türkiye Diyanet Vakfı tarafından es- 
kisi gibi ahşap çatılı ve fevkani yeni bir 
cami inşa edilmiştir. 


Cezeri Kasım Paşa'nın Bursa'da bir 
medresesi ve hamamı olduktan başka 
bir süre vali olarak kaldığı Selânik'te de 
hayratı bulunduğu söylenmektedir. Ger- 
çekten bu şehirde Türk hâkimiyetinin 
sona erdiği 1912'ye kadar kiliseden çev- 
rilmiş büyük bir Kâsımiyye Camii vardı. 
Aslında Hagios Demetrios Bazilikası olan 
yapı, kitâbesine göre 898'de (1492-93) 
Sultan Il. Bayezid vakfı olarak camiye çev- 
rilmiş, 1918 yangınında tamamen yan- 
miş, kısmen yıkılmış ve yirmi yıl kadar 
süren bir tamir ve ihyadan sonra yeni- 
den kilise olarak açılmıştır. Bu caminin 
gerçek bânisinin kim olduğu, eski vakıf 
kayıtları üzerinde yapılacak bir araştır- 
madan sonra anlaşılabilir. Cengiz Orhon- 
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Cezeri 
Kasım Paşa 
Camii'nin 
mihrabının 
solunda 

ver alan 
Kâbe 
tasvirli pano 


lu'nun tesbitine göre Kasım Paşa'nın Kı- 
rım'da Kefe'de de bir camii vardı. 
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H i z 
CEZÎME b. ÂMİR 


(Beni Cezime b. Âmir) 
(Eyi) 


, Adnâniler'e mensup bir Arap kabilesi. 


Cezime b. Âmir b. Abdümenât b. Kinâ- 
ne'nin soyundan gelen bu kabile, Hz. Pey- 
gamber zamanında Mekke'nin güneyin- 
de Yelemlem civarında Gumeysâ denilen 
yerde ikamet ediyordu. 


Hz. Peygamber Mekke'nin fethinden 
sonra çevredeki kabileleri İslâm'a davet 
maksadıyla seriyyeler göndermeye baş- 
ladı. Bu arada Hâlid b. Velid'i de ensar, 
muhacir, Beni Süleym ve Beni Müdlice 
mensup askerlerden oluşan 350 kişilik 
bir seriyyenin başında Cezime kabilesi- 


ne gönderdi (Şevval 8 / Şubat 630). Hâlid 
b. Velid Gumeysâ'ya varınca Cezime ka- 
bilesinin silâhlanmış olduğunu gördü. 
İslâmiyet'in Arap kabileleri arasında hız- 
la yayıldığını söyleyerek onlardan silâh- 
larını bırakıp müslüman olmalarını iste- 
di. Bir kısmı silâhlarını bırakmak iste- 
diği halde bazıları buna şiddetle karşı 
çıktılar. Ancak aralarında geçen kısa bir 
tartışmadan sonra silâhlarını bıraktılar 
ve “Dinimizi değiştirdik” anlamında “sa- 
be'nâ” ( Vi ) dediler. Fakat Hâlid b. Ve- 
lid onların bu sözlerinden müslüman ol- 
duklarına kani olmadı. Sert ve disiplinli 
bir kumandan olan Hâlid b. Velid, onla- 
rın vaktiyle İslâm düşmanlarıyla iş birli- 
ği yaptıklarını da hatırlayarak kendileri- 
ni esir aldı ve askerler arasında dağıttı, 
ertesi sabah da öldürülmelerini emret- 
ti. Bunun üzerine Süleymoğulları ellerin- 
deki otuz kadar esiri öldürdüler. Fakat 
başta Abdullah b. Ömer ve Ebü Huzey- 
fe'nin âzatlısı Sâlim olmak üzere ensar 
ve muhacirler bu emre karşı çıktılar; İs- 
lârmiyet'i kabul ettiklerini söyleyerek on- 
ları serbest bıraktılar. Hatta bazı sahâ- 
biler Hâlid b. Velid'i, Câhiliye dönemin- 
de Yemen'e yaptığı bir seferden döner- 
ken Cezime kabilesi tarafından öldürü- 
len amcası Fâkih b. Mugire'nin intikamı- 
nı almak için esirleri öldürtmekle itham 
ettiler. 

Bu haber Medine'ye ulaşınca Hz. Pey- 
gamber çok üzüldü; Hâlid b. Velid'i on- 
ların müslüman olup olmadıklarını tes- 
bit hususunda acele etmekle suçladı ve, 
“Allahım, ben Hâlid'in yaptıklarından be- 
riyim!" diyerek onun bu davranışını tas- 
vip etmediğini belirtti. Bununla birlik- 
te Hâlid'in onları, müslüman olduklarını 
açıkça ifade etmedikleri için müşrik kal- 
makta direndiklerini sanarak öldürttü- 
ğünü ve ictihadında yanıldığını kabul et- 
ti. Kabile mensuplarını Câhiliye dönemin- 
den kalma bir intikam hissiyle öldürme- 
diğine yemin eden Hâlid'i acele etmesin- 
den dolayı kinamakla beraber cezalan- 
dırmadı ve kumandanlık görevinden de 
azletmedi. Ayrıca Hz. Ali'yi Cezime kabi- 
lesine gönderip öldürülenlerin diyetleri- 
ni ödetti ve uğradıkla rı zararı fazlasıyla 
tazmin etti. 


Hâlid b. Velid, kabile mensuplarının 
hiçbir te'vile yer bırakmayacak bir şekil- 
de açıkça “Müslüman olduk” ( &i-! ) de- 
melerini istediği halde onlar Buhâri'deki 
hadisten de anlaşılacağı Üzere ("Meğazi", 
60, “Ahkâm”, 35) bunu net olarak ifade 
edemediler veya bazıları kasten *“sabe'nâ" 
dediler. Hâlid ise bunu yeterli görmedi. 


Nitekim Hz. Ömer müslüman olduğu za- 
man Cemil b. Ma'mer el-Cumahi'nin Kâ- 
be önünde toplanmış olan halka hitaben, 
“Ömer din değiştirdi” (Le - e öl Yi) 
diye bağırması üzerine Hz. Ömer itiraz 
ederek, “Hayır, yalan söylüyor, ben müs- 
lüman oldum” ( Ssl-! ) demişti ki (İbn Hi- 
şâm, 1, 348-349) bu olay kelimenin Arap- 
lar arasında aynı mânada kullanılmadı- 
ğını ve Hz. Ömer'in de bu kelimeyi Hâlid 
b. Velid'in anladığı şekilde yorumladığı- 
nı göstermektedir. 

Caetani'nin bu olayı istismar ederek 
Hâlid'i İslâmiyet'i henüz samimi olarak 
benimsememekle ve onu savaş için de- 
ğil İslâm'a davet için gönderen Hz. Pey- 
gamber'i de açık tâlimat vermemesin- 
den dolayı suça iştirak etmekle itham 
etmesi (İslâm Tarihi, V, 387), Weir'in de 
Hâlid'in bu hareketini “hâinâne bir dar- 
be” olarak nitelemesi (/A, IH, 152) doğru 
değildir. 
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CEZİME el-EBRAŞ 


(PA inae ) 

Ebü Mâlik Cezime b. Mâlik 
b. Fehm el-Ebraş (el-Vazzâh) 
et-Tenühi el-Ezdi 
(6. 268 (91) 

Irak’ta hüküm süren 


Tenühi Devleti’ nin 


üçüncü hükümdarı. E 


Milâttan sonra 30 yıllarında hüküm- 
dar olduğu bazı kaynaklarda zikredil- 
mekte ise de milâdi llI. asırda yaşadığı 
anlaşılmaktadır. Aşağı Fırat bölgesindeki 
Tenühi Devleti'nin en güçlü hükümdarı 
olmuş, Hire ve Enbâr ile yöredeki şehirle- 
ri kısa sürede idaresine almıştı. İleri gö- 
rüşlü, kararlı ve cesur ve bir kral olup 
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çevredeki bölgeleri vergiye bağlamıştı. 
İslâm öncesi Arap tarihinin önemli bir 
şahsiyeti olduğu ve kendisiyle ilgili riva- 
yetlerin efsanevi unsurlar taşıdığı görü- 
len Cezime, o sıralarda Suriye'de hüküm 
süren Tedmür (Palmyra) Krallığı'na saldı- 
rarak melikini öldürdü ve onun yerine 
geçen kızı Zebbâ ile evlenip iki hüküm- 
darlığı birleştirmek istedi. Babasının in- 
tikamını almak için bunu fırsat bilen Zeb- 
bâ evlilik teklifini kabul etti ve bir müd- 
det sonra az bir kuvvetle ülkesine gelen 
Cezime'yi tuzağa düşürerek öldürttü. 

Alaca (baras) hastalığına yakalanmış ol- 
duğu için el-Ebraş veya el-Vazzâh (zt!) 
lakabı ile anılan Cezime'nin kendisine 
başkalarından farklılık sağladığını söy- 
leyerek hastalığı ile övündüğü rivayet 
edilir. Son derece kibirli olduğu için iş- 
ret arkadaşlığına kimseyi lâyık görmez, 
sadece ed-Dayzenân denilen iki putu ya- 
nına alarak eğlenir, kendisi bir kadeh 
içince birer kadeh de bu putlara dökerdi. 

Hükümdarlığının 60 veya 120 yıla ya- 
kın sürdüğü söylenen ve oldukça uzun 
yaşadığı anlaşılan Cezime el-Ebraş'ın ke- 
hanetle de uğraştığı, hatta peygamber- 
lik iddiasında bulunduğu rivayet edilir. 
Araplar arasında mancınığı ilk defa onun 
bulduğu, pabuç ve mumu ilk defa onun 
kullandığı söylenir. Maceralı hayatından 
birçok unsur Arap şiiri ve darbımeselle- 
rine yansımıştır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Câhiz, Kitâbü'i-Hayevân, V, 167; İbn Kutey- 
be, el-Ma “ârif (Ukkâşe), s. 108, 554, 580, 618, 
641, 645-646; Ya'kübi, Tarik, I, 208-209; Ta- 
beri, Târih (Ebü'l-Fazl), bk. İndeks; İbn Düreyd, 
el-İştikâk, s. 378, 543; Mes'üdi, Mürücü'z-ze- 
heb (Meynard), II, 181-194; İbn Hallikân, Vefe- 
yât, VI, 18; İbn Haldün, el-“/ber, Il, 259-261; 
Mahmüd Şükri el-Âlüsi, Bülüğu'(-ereb, Il, 175, 
177-182, 338; Cevad Ali, el- Mufassal, Ill, 104- 
106, 167-168, 178-183; Zirikli, el-A'lâm (Fet- 
hullah), I, 114; Fr. Buhl, “Cezime al- Abraş”", 
ÍA, M, 152; İ. Kawar, “Djadhima al-Abrash”", 


EI? (Fr), I, 375. si 
i lal AHMET ÖNKAL 
l CEZİRE Ni 
(Gi) 


İslâm coğrafyacıları tarafından 
Yukarı Mezopotamya'ya verilen ad. 


Ceziretü Asür, İklimü Asür da denilen 
bu bölge Dicle'nin doğusunda kalan Mey- 
yâfârikin (Silvan), Erzen, Siirt, Zap hav- 
zası ve Fırat'ın batısındaki Adıyaman böl- 
gesini de içine alır. İbn Havkal (Sûretü’l- 
arz, s. 204) ile İzzeddin b. Şeddâd'ın tel- 
A'lâku'l-hattre, IN / 1, 4-7) aksine Makdisi 
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Musul'u, hatta Tikrit'i bu bölgeye dahil 
eder (Ahsenü't-tekasim, s. 136-151). İs- 
lâm tarihçilerine ve Tevrat'a göre Nüh'un 
gemisi bu bölgede toprağa oturmuş, yer- 
yüzünde ilk şehirler bu bölgede meyda- 
na gelmiş, İbrâhim peygamber bu böl- 
geden Filistin'e gitmiştir. Tevrat'a göre 
cennet bu bölgededir. Bazı hadislere gö- 
re bölgeyi sulayan nehirlerden Fırat cen- 
net ırmaklarındandır. 

el-Cezire çok yüksek olmayan bir böl- 
ge olup Fırat- Diyarbekir arasındaki Ka- 
racadağ, Mardin ve Cizre arasındaki Tür 
Abdin, Belih ve Habur ırmakları arasın- 
daki Cebeliabdülaziz, Habur ile Dicle ara- 
sındaki Sincar dağı, Musul'un güneyin- 
deki Cebelimekhül bu bölgede yer alır. 
Bu dağlardan çıkan akarsular arasında 
Fırat'a karışan Belih ile Habur, yöredeki 
Harran ve Re'sül'ayn'dan (Ceylanpınar) 
çıkar. Habur'a katılan Hirmas çayının 
kaynağı ise Tür Abdin bölgesindedir. Sin- 
car dağından Sarsar ırmağı doğar ve çöl- 
de kaybolur. 

el-Cezire'nin batısında Suriye, kuzey- 
batısında Gaziantep, Maraş ve Malatya 
yer alır. Bölgenin doğusunda Doğu Ana- 
dolu, güneyinde Irak bulunur. el-Cezi- 
re İslâm'dan önce ve İslâm tarihinin baş- 
larında bu bölgeye yerleşen Arap kabi- 
lelerine göre “Diyârımudar”, “Diyârıre- 
bia” ve “Diyârıbekr” olmak üzere üç ta- 
rihi bölgeye ayrılmıştır. Eskiçağ'da böl- 
gede Araplar yaşıyordu. Nusaybin İran- 
lılar tarafından Arvastân, Ermeniler ta- 
rafından Bes Arabâyâ diye adlandırılıyor- 
du. İslâm tarihinin başlarında bu bölge- 
de Araplar'dan başka Ârâmiler de var- 
dı. Abbâsiler devrinden itibaren bölgeye 
Türkler de gelmeye başlamışlar, Selçuk- 
lular'dan sonra bölgede birçok Türk dev- 
leti kurulmuştur. Haçlı seferleri sırasın- 
da bu bölgede oturan Türk kabileleri bü- 
yük bir askeri potansiyel teşkil ediyor- 
lardı. 

el-Cezire Anadolu-Irak-Suriye bölge- 
lerini birbirine bağlaması itibariyle bü- 
yük bir tarihi ve stratejik öneme sahip- 
tir. Bugün bölgenin kuzey yarısı Türki- 
ye, güney yarısı ise Suriye ve Irak top- 
raklarında bulunmaktadır. Bağdat de- 
miryolu buradan geçer, burası aynı za- 
manda Münbit Hilâl'in orta kısmını teş- 
kil eder. el-Cezire'nin Diyârımudar kıs- 
mında Urfa, Harran, Rakka (Suriye), Sam- 
sat, Re'sül'ayn; Diyârırebia kısmında Mu- 
sul, Nusaybin, Sincar (Irak), Dârâ, Cizre; 
Diyârıbekr kısmında Âmid (Diyarbakır), 
Mardin, Meyyâfârikin, Hasankeyf gibi 
önemli merkezler yer alır. Bu bölgeye İs- 
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CEZİRE 


lâm'dan önce sırasıyla Bâbilliler, Asurlu- 
lar, Hititler, Persler, Büyük İskender, Se- 
lefkiler, Romalılar, Bizans ve Sâsâniler 
sahip olmuşlardır. el-Cezire bölgesi Il- 
VI. yüzyıllarda Romalılar'la Sâsâniler ara- 
sındaki mücadelelere sahne olmuştur. İs- 
lâmiyet ortaya çıktığı sırada bölge önce 
Sâsâniler'in, sonra Bizanslılar'ın eline 
geçmişti. Bizans Re'sül'ayn'dan Tür Ab- 
din'e kadarki sahayı, Sâsâniler ise Nu- 
saybin ile Tür Abdin'in güneyindeki böl- 
geyi ellerinde tutuyorlardı. Sınır Nusay- 
bin ile Dârâ arasından geçiyordu. Suriye 
ve Irak'ın müslümanlar tarafından fet- 
hedilmesi üzerine bölgedeki Bizans ve 
Sâsâni kuvvetlerinin devlet merkezleriy- 
le irtibatı azalmıştı. Bu sırada 17 (638) 
yılında Hz. Ömer ile Suriye'deki kuman- 
danlar arasında Câbiye'de yapılan top- 
lantıdan sonra Suriye ve Mısır bölgeleri- 
nin emniyetini sağlamak için el-Cezi- 
re bölgesinin fethine karar verildi. 18 
(639) yılında Hz. Ömer Suriye Valisi Ebü 
Ubeyde b. Cerrâh'a bir mektup yazarak 
el-Cezire bölgesinin fethine girişilmesi- 
ni emretti. O da İyâz b. Ganm'i 5000 ve- 
ya 6000 kişilik bir kuvvetin başında el- 
Cezire bölgesine gönderdi. İyâz Rakka'- 
dan bölgenin fethine başladı. 18-19 (639- 
640) yıllarında batı kısımlarını zaptetti. 
Musul ve Dicle'nin doğusundaki yerler 
ise 20 (641) yılında Ebü Müsâ el-Eş'ari'- 
nin de bulunduğu Irak ordusu tarafın- 
dan fethedildi. İyâz b. Ganm 20 (641) yı- 
lında vefat edince Humus-Kınnesrin-el- 
Cezire valiliğine Habib b. Mesleme, on- 
dan sonra da Umeyr b. Sa'd tayin edil- 
di. 26- (647) yılında Muâviye Suriye - el- 
Cezire valisi oldu. Muâviye Humus- Kın- 
nesrin ve el-Cezire'ye Habib b. Mesleme'- 
yi tayin etti. Daha sonra el-Cezire'yi onun 
elinden alarak Dahhâk b. Kays el-Fihrt'- 
ye verdi. Dahhâk Hz. Osman'ın öldürül- 
mesine (35 / 656) kadar bu görevde kal- 
dı. Hz. Ali halife olunca el-Cezire'ye Mâ- 
lik el-Eşter'i tayin etti. Fakat Dahhâk 
Mâlik'e karşı geldi ve Muâviye'nin yar- 
dımıyla onu Musul'a püskürttü. Bu dö- 
nemde bölgede meydana gelen en önem- 
li iki olay Sıffin Savaşı ve Hz. Ali'nin öl- 
dürülmesidir. Muâviye halife olunca Suri- 
ye ve el-Cezire'ye Nu'mân b. Beşir'i vali 
tayin etti. Onun valiliği Muâviye'nin ölü- 
müne (60/ 680) kadar devam etmiştir. 
Emeviler devrinde el-Cezire Suriyeli- 
ler'le Iraklılar arasındaki mücadelelere 
sahne oldu. Kaysiler tarafından destek- 
lenen Süleyman b. Surad, Re'sül'ayn ya- 
kınındaki bir savaşta Ubeydullah b. Zi- 
yâd'ın bir kumandanı tarafından öldü- 
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rüldü (65/685). Bir yıl sonra Muhtâr es- 
Sakafi'nin kumandanı İbrâhim b. Mâlik 
el -Eşter Suriyelileri mağlüp edince Nu- 
saybin, Dârâ ve Sincar'ı ele geçirdi. Ab- 
dülmelik 691'de Deyrülcâselik'te Mus'ab 
b. Zübeyr'i yenmeden önce el-Cezire böl- 
gesini itaati altına aldı. Bu sıralarda 
Kayslılar ile Tağlibliler arasında da sa- 
vaşlar cereyan ediyordu. Haccâc zama- 
nında ve daha sonraki dönemde bu böl- 
gede pek çok Hârici isyanları oldu. Eme- 
viler'in sonlarında Hârici isyanları çok 
tehlikeli bir hal aldı. 


Nu'mân b. Beşir'den sonra Emeviler 
devrinde Harran ve el-Cezire bölgesinin 
önemi çok arttı. Doğu Anadolu ve Azer- 
baycan'ın idareleri de el-Cezire valilerine 
verildi ve hânedan mensupları buraya 
vali tayin edildi. Bu valiler arasında Mu- 
hammed b. Mervân ile Mesleme b. Ab- 
dülmelik'i özellikle zikretmek gerekir. 
Son Emevi Halifesi Il. Mervân da halife 
olmadan önce Harran'da valilik yapmış- 
tır. Halife olunca burasını devletin mer- 
kezi yapmış, buradaki Büyük Cami'yi (Fir- 
devs Camii) genişlettiği gibi büyük bir de 
saray yaptırmıştır. 

el-Cezire Emevi Devleti'ne sadık böl- 
gelerin başında geliyordu. Bu sebeple 
Abbâsiler'e mukavemet göstermiş, ll. 
Mervân bölgeden topladığı kuvvetler sa- 
yesinde Abböâsiler'le Zap Suyu Savaşı'- 
nı yapmıştır. Ardından burada Ebü Ca'- 
fer el-Mansür'un amcası Abdullah b. Ali 
isyan etmiştir. Bu sırada bilhassa Hârü- 
nürreşid devrinde Rakka'nın önemi art- 
mış, burası Abbösiler'in yazlık merkezi 
olmuştur. Mehdi'nin halifeliği devrinden 
(775-785) itibaren bölgede Hârici isyan- 
ları yeniden başlamıştır. Me'mün dev- 
rinde patlak veren Nasr b. Şebes isyanı 
ise bütün el-Cezire bölgesine yayılmış 
ve Abdullah b. Tâhir tarafından güçlük- 
le bastırılmıştır (824). 


Abbâsiler devrinde el-Cezire bölgesi 
her yaz Bizans'a yapılan seferlere üs va- 
zifesi görmüş, bu sebeple bölge Eme- 
viler devrindeki önemini korumuştur. 
Bu devirde bölgede yoğun bir nüfus var- 
dı. Ticaret ve ziraat gelişmişti. Bölge ge- 
nellikle Suriye ile beraber tek bir vilâyet 
halinde idare ediliyordu. Bazan Musul 
ve Doğu Anadolu'nun bir kısım vilâyet- 
leri de bu bölgeye bağlanıyordu. Bu de- 
virdeki el-Cezire valilerinin en önemlile- 
ri arasında Tâhir b. Hüseyin, oğlu Ab- 
dullah b. Tâhir ve Büyük Boğa zikredi- 
lebilir. 


IX. yüzyılın ikinci yarısında bölge bir 
ara Mısır'daki Tolunoğulları'nın idaresi 
altına girdi. Burada bazan Abbösiler'e, 
bazan Tolunoğulları'na bağlı olan İshak 
b. Kundacık, Muhammed b. Ebü's-Sâc 
gibi valiler hüküm sürdüler. 892 yılında 
bölge son olarak Bağdat'a bağlandı. Bun- 
dan biraz sonra bölgede Hamdâniler or- 
taya çıktı. 293 (906) yılında bu aileden 
Ebü'l-Heycâ Musul valisi oldu. Nâsırüd- 
devle unvanını alan oğlu Hasan ise 357 
(968) yılına kadar Diyârırebia ve Diyârı- 
mudar bölgelerini idare etti. Yine bu hü- 
kümdar devrinde kardeşi Seyfüddevle 
Ali 944 yılından itibaren Hamdâniler'in 
Halep kolunu kurdu. Bu beylik zaman za- 
man el-Cezire'nin bir kısmını da idaresi 
altında tuttu. 367 (977-78) yılında böl- 
ge Büveyhiler'den Adudüddevle tarafın- 
dan zaptedildi. Bu sırada Diyarbekir'de 
Mervâniler, Musul'da Ukayliler, Harran'- 
da Nümeyriler gibi yerli hânedanlar or- 
taya çıkmıştı. Ukayliler'den Kırvaş b. Mu- 
kallid ile Harran'daki Nümeyriler 401 
(1010-11) yılında Fâtımiler'in hâkimiye- 
tini tanıdılar. Aynı sıralarda Bizans ye- 
niden yükseliş devrine girdi. Urfa, Sam- 
sat gibi el-Cezire'nin önemli merkezle- 
ri Bizanslılar'ın eline geçti. İbn Havkal 
ve Makdisi adı geçen yerli bedevi hâne- 
danların hâkimiyeti ve Bizans'ın baskı- 
sı sonucu el-Cezire bölgesinin eski zen- 
ginliğini kaybettiğini söylerler (Şüretü”/- 
arz, s. 204-230; Ahsenü't-tekâsim, s. 136- 
151). 

el-Cezîre bölgesi oldukça zengin, müm- 
bit, akarsuları ve otlakları bol bir bölge- 
dir. Doğu Anadolu, Cebeliabdülaziz, Sin- 
car ile Rakka arasındaki saha, bilhassa 
Harran -Re'sül'ayn bölgesi çok verimli 
bir ziraat bölgesidir. Bölge hububatı, at- 
ları, koyunları ve çeşitli ürünleriyle Ab- 
bâsiler devrinde Bağdat ve Sâmerrâ'yı 
besliyordu. Musul'un hububatı, balı, pas- 
tırması, kömürü, yağı, peyniri, kudret 
helvası, sumakı, narı, zifti, demiri, bıçak- 
ları, okları, zinciri meşhurdu. Nusaybin'in 
kestanesi, kuru ve yaş meyveleri, ölçü 
aletleri, kaymağı, develeri; Rakka'nın sa- 
bunu, zeytinyağı, kalemi; Harran'ın re- 
çeli, balı, pamuğu, ölçü tartı aletleri; Ciz- 
re'nin cevizi, bademi, tereyağı, atları; Ha- 
saniye'nin peyniri, kekliği, kuru meyvele- 
ri; Mâlesâyâ'nın sütü, kömürü, üzümleri, 
yaş meyveleri, keteni, keneviri; Âmid'in 
yünlü elbiseleri, Rum ketenleri meşhur- 
du. Fırat ve Dicle vasıtasıyla nehir taşı- 
macılığı ticaretin canlı kalmasına yar- 
dım ediyordu. Cizre Doğu Anadolu ve İç 
Anadolu'dan, Bâlis Suriye'den gelen ti- 


caret mallarının toplandığı yerdi. Ayrıca 
İpek yolunun önemli bir kolu buradan 
geçiyordu. 

Abböâsi halifeleri bölgenin kontrolüne 
büyük önem veriyorlardı. Emeviler dev- 
rinde ve Abböâsiler'in ilk asrında bu böl- 
ge devletin en çok vergi ödeyen vilâye- 
tiydi. Fakat X. yüzyılda bölgenin zengin- 
liği azaldı. Kudâme b. Ca'fer tarafından 
verilen 306 (918-19) yılı bütçesi Musul 
Hamdânileri'nden istenen miktarla kar- 
şılaştırılırsa önemli bir eksilme olduğu 
görülür. Kudâme'nin eserine göre Diyâ- 
rımudar 6 milyon dirhem, Diyârırebia 
9.633.000 dirhem, Musul 3.600.000 dir- 
hem yıllık vergi veriyordu. 332 (944) yı- 
ında Hamdâniler'den Nâsirüddevle Di- 
yârırebia ile Diyârımudar'ın bir kısmı için 
3.600.000 dirhem vergi vermeyi kabul 
etmişti. 337 (948-49) yılında Büveyhiler 
zamanında aynı hükümdardan 8.000.000 
dirhem istendi, fakat öyle anlaşılıyor ki 
2.000.000 dirhemden fazla ödenmedi. 

XI. yüzyılın ikinci yarısında bölgeye Sel- 
çuklular'ın gelişiyle siyasi harita tama- 
men değişti. Bölgedeki yerli yarı göçe- 
be hânedanların yerini Türk beylikleri al- 
dı. Selçuklular el-Cezire bölgesine geldik- 
lerinde Musul, Harran ve Âmid'de yuka- 
rıda zikredilen mahalli hânedanlar var- 
dı. Urfa ve Samsat Bizanslılar'ın elindey- 
di. 479 (1086-87) yılında Melikşah Ha- 
lep'e gelirken Bozan Urfa'yı ve Samsat'ı 
Bizanslılar'ın elinden aldı. Melikşah Bo- 
zan'ı Urfa valiliğine tayin etti. Musul, Nu- 
saybin ve Sincar'ı Ukayliler'den İbrâhim 
b. Kureyş'e, Harran, Suruç ve Rahbe'yi 
Müslim b. Kureyş'in oğlu Muhammed'e, 
Rakka ve Ca'ber'i Sâlim b. Mâlik'e ver- 
di. Bu arada 1084 yılında Sultan Me- 
likşah, Fahrüddevle b. Cehir'i Âmid ve 
Mardin'i Mervâniler'den almakla görev- 
lendirdi. Fahrüddevle'nin oğlu Zaimüd- 
devle Âmid şehrini ele geçirdi ve bura- 
ya vali tayin edilen Fahrüddevle 1087'- 
de azledilerek Âmid'e Kıvâmülmülk Ha- 
san b. Abdülmelik el-Belhi getirildi. 485 
(1092) yılında Melikşah'ın ölümünden 
sonra el-Cezire bölgesine Tutuş hâkim 
oldu. Bu bölgedeki şehirler onun emir- 
leri tarafından idare edilmeye başlan- 
dı. Ardından bölgeye Anadolu Selçuk- 
lu Sultanı I. Kılıcarslan geldi. Bu sırada 
Harran Musul Valisi Kürboğa'nın idare- 
sindeydi. Bozan'dan sonra Urfa'ya Er- 
meni Toros hâkim olmuş, ardından bu- 
rada Şubat 1098'de |. Baudouin tara- 
fından Urfa Haçlı Kontluğu kurulmuştu. 
Bu kontluk Samsat'ı da ele geçirmişti. 
Meyyâfârikin'e Altaş, Âmid'e Sadr, Hani 
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ile Erzen'e Şâhruh, Siirt ve Behmurd'a 
Kızılarslan, Hasankeyf'e Türkmen Mü- 
sâ gibi Türk beyleri hâkim olmuşlardı. 
1102'de Hasankeyf'i Artuk Bey'in oğlu 
Sökmen ele geçirdi. 1106 yılı civarında 
ise Artuk'un diğer oğlu Necmeddin İlga- 
zi Mardin'i aldı. Böylece bölgede yedi 
beylik ile bir Haçlı kontluğu meydana 
geldi. Bunlardan Emir Sadr bir müddet 
sonra öldü. Yerine kardeşi İnal geçti ve 
Âmid'de İnaloğulları Beyliği kuruldu. Si- 
irt ise 1131 yılında Hasankeyf Artuklu- 
ları tarafından ele geçirildi. el-Cezire böl- 
gesinde Musul Atabegliği ve ona bağlı 
Sincar ve Harran, Rakka ve Ca'ber Emir- 
liği, Mardin ve Hasankeyf Artukluları, 
İnaloğulları gibi müslüman devletçikler 
meydana geldi. Bu beylikler uzun müd- 
det bölgeyi Urfa Haçlı Kontluğu ile An- 
takya Prinkepsliği'ne karşı korudular. 
Fakat aralarından hiçbiri Urfa Haçlı Kont- 
luğu'nu ortadan kaldıracak ve bölgede- 
ki Haçlı baskısına son verecek durumda 
değildi. Nihayet 521 (1127) yılında Mu- 
sul Atabegliği'ne İmâdüddin Zengi b. Kā- 
simüddevle Aksungur tayin edildi. Har- 
ran ile Halep'e de sahip olan Zengi za- 
manla bölgede gücünü artırarak kuvvet- 
li bir devlet kurdu ve 1144 yılında Ur- 
fa'yı Haçlılar'dan geri alarak el-Cezire 
bölgesindeki müslüman birliğini sağla- 
dı. 1146 yılında Zengi'nin Ca'ber Kale- 
si önünde öldürülmesi üzerine Halep'te 
Nüreddin Mahmud ve Musul'da Seyfed- 
din Gazi (1) adlı oğulları yönetime hâkim 
oldular. Zamanla bunlardan Nüreddin 
Mahmud bölgede büyük bir devlet kur- 
du ve el-Cezire bölgesindeki Artuklu bey- 
lerini de himayesi altına aldı. Ondan son- 
ra Selâhaddin-i Eyyübi devrinde el-Ce- 
zire bölgesinin büyük bir bölümü 1174- 
1182 yılları arasında Musul Atabegleri 
ve onların tâyin ettiği çeşitli valiler ta- 
rafından idare edildi. 

Selâhaddin-i Eyyübi 1182-1183 ve 1185 
yıllarında gerçekleştirdiği seferleriyle böl- 
geyi idaresi altına aldı. Âmid'i İnaloğul- 
ları'ndan alarak Hasankeyf sahibi Nüred- 
din Muhammed b. Karaarslan'a, Urfa 
ve Samsat'ı da Harran Emiri Muzaffe- 
rüddin Gökböri'ye verdi. Musul Atabeg- 
liği ve Mardin Artuklu Beyliği tâbi dev- 
let statüsüne bağlandı. Meyyâfârikin ve 
Sincar merkeze bağlı beylikler haline ge- 
tirildi. 

Selâhaddin 1193 yılında öldüğü sıra- 
da Meyyâfârikin, Harran, Urfa ve Sam- 
sat kardeşi el-Melikü'l-Âdil'in; Sincar, 
Suruç, Rakka II. İmâdeddin Zengi'nin; 
Musul İzzeddin Mesüd'un; Âmid ve Ha- 
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sankeyf Kutbüddin Sökmen'in; Mardin 
Ii. İlgazi'nin idaresi altında idi. Selâhad- 
din'den sonra bölgede kardeşi el- Me- 
likü'1-Âdil önemli rol oynadı. el-Cezire'- 
yi Musullular'a karşı koruduğu gibi oğ- 
lu el-Melikü's-Sâlih Necmeddin Eyyüb, 
Meyyâfârikin Eyyübi Beyliği'ni kurdu. Ha- 
sankeyf de Artuklular'dan alınarak Eyyü- 
biler'e bağlı bir beylik haline getirildi. 
Bu arada 1198-1199 yıllarında el-Meli- 
kü'l-Âdil Mardin'i muhasara ederek bu- 
rayı kendine tâbi hale getirdi. Bununla 
beraber Mardin Artukluları 1408 yılına 
kadar devam ettiler. Bundan sonra el- 
Melikü"1-Âdil ve oğulları el-Melikü'1-Kâ- 
mil ile el-Melikü'!- Eşref tarafından el- 
Cezire bölgesi idare edildi. Bu sırada böl- 
ge mâmurlaştı. Şehirlerde medreseler, 
hastahaneler kuruldu. Harran bölgenin 
merkezi durumundaydı. 1230 yılından 
itibaren bölge Eyyübiler'le Anadolu Sel- 
çukluları'nın mücadele sahası oldu. Bir 
ara Âmid, Urfa, Samsat şehirleri Ana- 
dolu Selçukluları'nın eline geçti. Ardın- 
dan bölgede Hârizmliler ve Moğollar gö- 
ründüler. Bu sırada 1232'den itibaren 
Hasankeyf önce el-Melikü's-Sâlih Nec- 
meddin Eyyüb, 1240 yılından itibaren de 
oğlu Turan Şah tarafından idare edildi. 


el-Cezire bölgesi Artuklular'ın ilk dö- 
nemlerinden itibaren yoğun bir Türk nü- 
fusuna sahip olmuş, bölge halkı Haçlı- 
lar'a karşı mücadelede önemli askeri 
hizmetlerde bulunmuştur. Selâhaddin-i 
Eyyübi de bu bölgeyi hâkimiyeti altına 
aldıktan sonra Haçlılar'ı kesin yenilgiye 
uğratmış ve Kudüs'ü geri almıştır. 

Eyyübiler'den sonra bölge İlhanlılar'ın 
hâkimiyeti altına girdi. Hülâgü 1258'de 
Hasankeyf'i ve e Mardin'i, ardından 1259 
ler'den aldıktan sonra el-Cezîre bölge- 
sini işgal etti. Eylül 1260 tarihinde Mem- 
lükler'in Moğollar'ı Aynicâlüt'ta yenme- 
sinden sonra bölge Memlükler'le İlhan- 
lılar arasında mücadeleye sahne oldu 
ve yeniden fakirleşti. Harran, Meyyâfâ- 
rikin, Hasankeyf şehirleri İlhanlılar ta- 
rafından tahrip edildi. XIV. yüzyılın ikin- 
ci yarısında bölgeye Memlükler hâkim 
oldular. 1393 yılında buraya Timur gel- 
di. Ardından Karakoyunlular'ın, sonra 
Akkoyunlular'dan Uzun Hasan'ın eline 
geçti. Uzun Hasan'dan sonra oğlu Yâ- 
kub bölgeyi elinde tuttu. 1507 civarın- 
da Safeviler ile Memlükler arasında pay- 
laşıldı. 1516 yılında ise Osmanlı hâkimi- 
yeti altına girdi ve Diyarbekir Beylerbe- 
yiliği kuruldu. Musul da ayrı bir beyler- 
beyilik merkezi oldu. Urfa ve Mardin şe- 
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l sancak merkezi oldular. Rakka, Silvan 
(Meyyâfarikin), Hasankeyf ve Harran eski 
önemlerini kaybettiler. I. Dünya Sava- 
şı'ndan sonra bölge Türkiye, Irak, Suriye 
arasında paylaşıldı. Urfa, Samsat, Har- 
ran, Re'sül'ayn (Ceylanpınar), Nusaybin, 
Cizre, Mardin, Diyarbakır, Hasankeyf, Sil- 
van Türkiye'de, Musul ile Sincar, Irak, 
Rakka ile Ca'ber ise Suriye sınırları için- 
de kaldı. Suriyeliler Rakka yanında bü- 
yük bir baraj kurdular. Türkiye kesimin- 
de ise bölgenin kalkındırılması için yoğun 
çalışmalar yapılmaktadır. Bugün gerçek- 
leştirilmekte olan Güneydoğu Anadolu 
Projesi'yle (GAP) önümüzdeki yıllarda 
bölgenin hızla kalkınması ümit edilmek- 
tedir (bölgenin Osmanlılar devrindeki ta- 
rihi için bk. DİYARBAKIR; MUSUL). 
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CEZİRİ, Abdurrahman b. Muhammed 


CEZİRİ, 
Abdurrahman b. Muhammed 
(EPİ vee ip year ) 
Abdurrahmân b. Muhammed 
b. İvaz el-Ceziri 


(1882-1941) 


Mısırlı hukukçu. 


İz. a 


Yukarı Mısır'daki Sühâc vilâyetine bağ- 
lı Şendevil adasında doğdu. Ezher'de öğ- 
renim gördü (1895-1908). Meslek haya- 
tuna mezun olduğu bu okulda ders ver- 
mekle başladı. Ardından Vakıflar Bakan- 
lığı'nın (Vezâretü'l-evkâf) mescidler kıs- 
mında önce müfettişliğe (1912), sonra da 
başmüfettişliğe tayin edildi. Daha son- 
ra Külliyyetü usüli'd-din'de profesör ola- 
rak görev yapan Ceziri, Hey'etü kibâri'! - 
ulemâ'ya üye oldu. Hanefi olmasına rağ- 
men karşılaştırmalı bir fıkıh eseri yaza- 
cak kadar dört mezhebe de vâkıftı. Hul- 
vân'da vefat etti. 

Eserleri, 1. el-Fıkh “ale'l- mezâhibi'l- 
erbaa. Dört mezhebe dair karşılaştır- 
malı bir fıkıh kitabıdır. 1922 yılında Mı- 
sır Vakıflar Bakanlığı, Ezher Üniversite- 
si tarafından oluşturulan bir komisyo- 
na, ders kitabı olarak okutulmak üzere 
karşılaştırmalı bir fıkıh eseri hazırlama 
görevi verdi. İbadetlerle ilgili 1. cilt (Ka- 
hire 1928) büyük bir kabul görünce Va- 
kıflar Bakanlığı, Ceziri başkanlığında dört 
mezhep âlimlerinden oluşan yeni bir ko- 
misyon görevlendirdi ve eserin tekrar 
gözden geçirilerek yayımlanmasını sağ- 
ladı (Kahire 1931). Eserin II-IV. ciltlerini 
(Kahire 1933-1937, 1939; Beyrut 1969) biz- 
zat hazırlayan Ceziri'nin vefatı üzerine 
had”lerle ilgili V. cilt Ali Hasan el-Arid 
tarafından, onun notlarından derlenip 
eksikleri tamamlanarak neşredilmiştir (l- 
V, Kahire 1972; İstanbul 1984). Eser Dört 
Mezhebin Fıkıh Kitabı adıyla (I-VII, İs- 
tanbul 1971-1978, 1988, 1991) Hasan Ege 
tarafından, Dört Mezhebe Göre İslâm 
Fıkhı adıyla da (I-VIlL, İstanbul 1989-1990 / 
1409-1410) Mehmet Keskin tarafından 
Türkçe'ye tercüme edilmiştir. 2. Tavzi- 
hu'l-“akâ'id fî “ilmi't-tevhid (Kahire 
1933). 3. Edilletü'l-yakin fi'r-reddi “alâ 
Kitâbi Mizâni'l-hak ve gayrihi min 
metâ “ini'l-mübeşşirine'1- Mesihiyyin 
fi'i-İslâm (Kahire 1934). Başta meşhur 
Alman misyoneri Karl Gottlieb Pfander'in 
(6. 1865) Waage der Wahrheit (Arapça - 
sı Mizânü'l-hak) adlı kitabında yer alan 
görüşler olmak üzere bazı hıristiyan mis- 
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yonerleri tarafından İslâm'a yöneltilen 
saldırılara bir reddiyedir. 4. Ahsenü7- 
beyân fi'r-reddi “alâ men mene ʻa ter- 
cemete tefsiri'I- Kur'ân (Kahire 1355). 
Kur'an'ın meâlen de olsa tercüme edile- 
meyeceğini ileri sürenlere karşı reddiye 
olarak kaleme alınmıştır. Ayrıca e/-Ah- 
lâku'd-diniyye ve'l- hikemü'ş-şer'iy- 
ye ile Divânü Hutab adlı eserleri de ya- 
yımlanmıştır. 
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[al CENGİZ KALLEK 


Üye 5 A q] 
CEZİRİ, Abdülkâdir b. Muhammed 
(SE verse ip yollar ) 
Zeynüddin Abdülkadir 
b. Muhammed b. Abdilkâdir el-Ensâri 
el-Hanbeli el-Ceziri 
(6. 976/ 1568'den sonra) 


Tarihçi ve fakih. 
İş al 


16 Şâban 911'de (12 Ocak 1506) doğ- 
du. Dürerü'l-ferâ?idi'l-munazzama ad- 
lı eserinde verdiği bilgilerden, ailesinin 
aslen Cezireli olduğu ve atalarının bura- 
dan Kahire'ye göç ettiği anlaşılmakta- 
dır. Oldukça nüfuzlu olan ailesinin çeşit- 
li yerlerde vakıfları bulunmaktaydı. 


Babası Muhammed b. Abdülkâdir dev- 
rinin önde gelen tabiplerinden biri olup 
Kahire'de Bimâristânü'l- Mansüri'de ve 
emir-i haccın maiyetinde görev yapmış- 
tır. Ceziri gençliğinde bir taraftan ilim 
tahsil ederken diğer taraftan ticaretle 
uğraştı. Bu arada tasavvufa ilgi duydu 
ve Şeyh Şehâbeddin Ahmed el-Yezidi eş- 
Şâfi'ye intisap etti. Şeyh Ahmed b. İs- 
mâil ed-Demiri'den hadis ve tıp, Müsâ 
b. Ahmed el-Ermeyüni'den nahiv, sarf 
ve mantık dersleri aldı. O sırada Mısır 
beylerbeyi ve emir-i hac olan Hadım Sü- 
leyman Paşa (6. 1547), Ceziri'yi babası ile 
birlikte hazarda ve seferde kâtip olarak 
görevlendirdi. Ceziri bu görevi sırasında 
hacla ilgili eserini kaleme aldı. 976'dan 
(1568) sonra öldüğü tahmin edilmekte- 
dir. 

Eserleri. 1. Dürerü'1-ferd "idi'l-munaz- 
zama fi ahbâri'l-hâc ve tarikı Mekke- 
te'l-mu 'azzama. XVI. yüzyılın son çeyre- 
ğine kadar hac konusunda yazılan kitap- 
ların en önemlilerinden biridir. Hulefâ- 
yi Râşidin (632-661) devrinden 972 (1564- 
65) yılına kadar hac emirliği, hac kervan- 
ları, hac yolları, menziller, menzillerde 
yaşayanlar ve hac farizasıyla ilgili bilgi- 
leri ihtiva etmektedir. Eser, müellifin X. 
(XV) yüzyılda bizzat gördüğü olaylar 
hakkında verdiği mâlumat dolayısıyla 
da dikkat çekicidir. Kitap ayrıca Mısır'- 
daki Türk hâkimiyetine dair önemli bil- 
giler ihtiva etmektedir. Ceziri bu eserini 
yazarken Şeyh Cârullah b. Fehd, Kutbüd- 
din el-Mekki ve diğer bazı müelliflerin 
eserlerinden faydalanmıştır. Dürerü')- 
ferâ *id'in Süleymaniye Kütüphanesi'nde 
iki yazma nüshası bulunmaktadır (Rel- 


Abdülkâdir 

b. Muhammed 
el-Ceziri'nin 
Dürerü'- 
ferâ'idi'i- 
munazzama fi 
ahbâri'l-hâc 
ve tariki 
Mekkete 1- 

mu 'azzama 
adlı eserinin 
unvan sayfası 
ile ilk iki Sayfası 
(Süleymaniye Kip., 
Reisülküttâb. 


nr. 648) 


es-Sâdık-Ciltçilik 


sülküttâb, nr. 648; Damad İbrâhim Paşa, 
nr. 296). 2. “Umdetü's-safve fi hilli'1- 
kahve. Kahvenin tarihçesi, hazırlanışı 
hakkında bilgi veren ve helâl olduğunu 
anlatan bir eserdir. XVI. yüzyılda kahve- 
nin kullanımı yaygınlaşınca içilmesinin 
câiz olup olmadığı hususunda ihtilâflar 
baş göstermiş, Mekke'de ve diğer şehir- 
lerde pek çok karışıklık çıkmıştır. Bunun 
üzerine âlimlerin konu ile ilgili olarak 
kaleme aldıkları eserlerin en önemlile- 
rinden biri de Ceziri'nin 966'da (1559) 
telif ettiği bu kitaptır. İskenderiye'de 
el-Mektebetü'!-belediyye (Hanbeli Fıkhı, 
nr. 5), Escurial (nr. 21.170), Bibliothèque 
Nationale (nr. 4590) ve Gotha'da (nr. 2106) 
birer yazma nüshası bulunan eserin ba- 
zı bölümleri Silvestre de Sacy tarafın- 
dan Fransızca tercümeleriyle birlikte 
Chrestomathie arabe içinde yayımlan- 
mıştır (I, Paris 1826). 


Ceziri'nin bunlardan başka Hulâsatü'7z- 
zeheb fi fazli1-“Arab adlı bir eseri da- 
ha vardır (Brockelmann, GAL, Suppl, Il, 
447). Ayrıca bazı şiir ve mektuplarını ih- 
tiva eden bir mecmuasının bulunduğu 
da söylenmektedir (Kehhâle, V, 300; Zi- 
rikli, IV, 44). 
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bal Cervar İzci 


r 
CEZM 3 
(4) 
Bir hadis terimi. 
È A 


Sözlükte “kesmek, kesin bir şekilde ye- 
min etmek ve bir işi hiçbir ilişiği kalma- 
mak üzere bitirmek" anlamlarına gelir. 
Hadis ilminde ise senedi tam olarak zik- 
redilmek istenmeyen bir hadisin sağlam 
bir isnadı bulunduğunu belirten edâ? la- 
fızlarından biriyle rivayet edilmesidir. 
Hadis kitaplarında, özellikle Buhâri'nin 
el-Câmi 'u'ş-şahih'inin tercemelerinde 
mâlum fi'i-i mâzi kalıbıyla kullanılan 
cezm sigaları şunlardır: “ sy « 53. JE. 
Wiel. Ja”, Bir hadisin aradaki râvi- 
ler atlanarak ilk kaynağına nisbet edil- 
mesi, diğer bir ifadeyle hadisin mual- 
lak” olarak rivayet edilmesi halinde o 
hadisin güvenilir olmadığı kanaati uya- 
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nır. Bunu ortadan kaldırmak ve sözün 
nisbet edildiği şahsa ait olduğunda hiç- 
bir şüphe bulunmadığını göstermek üze- 
re cezm sigası kullanılır. Bunun karşıtı 
temriz” sigasıdır. Meçhul fi'l-i muzâri 
kalıbıyla kullanılan temriz sigalarına, bir 
sözün nisbet edildiği şahsa aidiyeti ke- 
sinlikle bilinmediği zaman başvurulur. 


Sahih hadisleri toplamayı çalışmaları- 
na esas almış olan Buhâri ve Müslim gi- 
bi müelliflerin kitaplarında görülen cezm 
sigaları, bu müelliflere göre, o hadisin 
sağlam bir senedinin bulunduğu anla- 
mına gelir. Bu senedleri aynen almayıp 
hadisi aslında bir rivayet kusuru olan 
ta'lik* suretiyle rivayet etmeleri, hadisi 
kısaca zikretme ve tekrardan kaçınma 
arzusu gibi sebeplere dayanmaktadır. 
Cezm sigası zayıf bir hadisin rivayetin- 
de kesinlikle kullanılmaz. Bir hadisi cezm 
sigasıyla rivayet eden muhaddis, onun 
sağlam bir senedle muteber kitaplardan 
birinde yer almış olduğunu katiyetle be- 
lirtmiş olmaktadır. 
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Nâmık Kemal'in tarihi romanı. 


Türk edebiyatında tarihi roman türün- 
de kaleme alınmış ilk örneklerden sayı- 
lan eser aslında iki cilt olarak planlan- 
mışsa da sadece birinci cildi yazılabilmiş- 
tir. Nâmık Kemal'in ikinci romanı olan 
Cezmi konusunu, XVI. yüzyılda li. Selim 
devrinde başlayıp aralıklarla yarım yüz- 
yıl kadar devam eden Osmanlı -İran sa- 
vaşlarından alır. Nâmık Kemal'in 1877'- 
de Midilli'ye gittikten sonra yazdığı ro- 
manın başında, XVI. yüzyılın genel siya- 
si durumuyla romana adını veren Cez- 
mi'nin tasvirlerinin yapıldığı, asıl olayla 
doğrudan ilgisi bulunmayan bir giriş bö- 
lümü yer alır. 

Romanın diğer kahramanları gibi ta- 
rihten alınmış gerçek bir kişi olan Cez- 
mi hem şair yaratılışlı hem de cesur bir 
delikanlıdır. Romanda bir sipahinin oğlu 
olan Cezmi'nin yetişmesi, özellikleri ve 
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İran savaşlarında gösterdiği kahraman- 
lıklar yanında bu savaşlarda tanışıp dost 
olduğu Âdil Giray'ı esaretten kurtarma- 
sı sırasında İran'da başından geçen olay- 
lar anlatılmıştır. Nâmık Kemal burada, 
idealize ettiği Cezmi'nin şahsında biraz 
da kendini, özellikle Kars'ta geçirdiği 
gençlik yıllarının hâtırasını ve orada öğ- 
rendiği ata binme, ok atma, cirit oyunu 
gibi konulardaki bilgisini ortaya Koymak 
istemiştir. 

Cezmi, Osmanlı - İran savaşlarında gös- 
terdiği kahramanlıklarla Özdemiroğlu Os- 
man Paşa'nın dikkatini çeker ve takdi- 
rini kazanır. Yine bu savaşlar sırasında 
Kırım ordusu kumandanı Kalgay Âdil 
Giray ve kardeşi Gazi Giray'la tanışarak 
dost olur. Romanda daha sonra, bu sa- 
vaşlardan birinde İranlılar'a esir düşen 
ve Kazvin Sarayı'nda tutulan Âdil Giray 
ile kendisine âşık olan iki kadının, şahın 
karısı Şehriyâr ve kız kardeşi Perihan'ın 
macerası ele alınır. 

Âdil Giray, hem Sünni hem de güzelli- 
ği yanında gerektiğinde erkek gibi dövü- 
şebilen yiğit bir kız olan Perihan'a âşık- 
tır. Şehriyâr ise çeşitli entrikalarla Âdil 
Giray'ı elde etmeye çalışırken Perihan'la 
Âdil Giray İran tahtını Şiiler'in elinden 
kurtarmak için planlar yaparlar. Buna gö- 
re İran'da bir iktidar değişmesi sonucu 
Âdil Giray hükümdar olacak, böylece yö- 
netim Sünniler'in eline geçecek ve Os- 
manlı İmparatorluğu ile sürekli bir ba- 
rış yapılacaktır. Cezmi bu planı gerçek- 
leştirmek üzere İran'a çağrılır. Bu ülke- 
ye gelen Cezmi büyük tehlikeler atlata- 
rak Âdil Giray'la görüşür ve beraberce 
gereken tedbirleri alırlar. Ancak Vezir 
Mirza Süleyman ile Şehriyâr durumdan 
haberdar olunca Âdil Giray ve Perihan'ı 
öldürmek üzere karşı bir plan yaparlar. 
Fakat çatışma esnasında Şehriyâr öldü- 
rülür. Âdil Giray'la Perihan da üzerle- 
rine gelen yüzlerce kişiyle kahramanca 
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çarpışır ve ölürler. Bu sırada yaralanan 
Cezmi, Âdil Giray'la Perihan'ı aynı me- 
zara gömdükten sonra ülkesine döner. 

Nâmık Kemal, ilk romanı İntibah'a 
göre Cezmi'de roman tekniğine biraz 
daha hâkim olmakla beraber burada da 
konuşmaların azlığı ve hareketsizlik dik- 
kati çekmektedir. Ayrıca tasvirlerin ge- 
nellikle sübjektif ve mübalağalı oluşu, 
psikolojik tahlillere yeterli derecede yer 
verilmeyişi ve romantizmin etkisiyle ola- 
yın trajik bir şekilde son bulması eserin 
tenkit edilen taraflarıdır. Buna rağmen 
Cezmi genç yazarlara, tarihe ve özellik- 
le Osmanlı tarihine eğilmek ve konula- 
rını oradan seçmek suretiyle güzel eser- 
ler yazabilecekleri yolunda bir örnek ol- 
ması bakımından devri için büyük önem 
taşımaktadır. 

Osmanlı Devleti'nin özellikle 93 Har- 
bi'ni takip eden günlerde batı sınırların- 
da görülen çözülme ve dağılma, Nâmık 
Kemal'i ittihâd-ı İslâm ideolojisi etrafın- 
da doğudaki İslâm ülkelerini bir araya 
getirme düşüncesine yöneltmiştir. Haya- 
tının son yıllarına doğru Nâmık Kemal'- 
de ağırlık kazanan bu fikir Celâleddin 
Harzemşah'tan sonra daha geniş bir şe- 
kilde Cezmi'de ortaya konulmaya çalı- 
şılmıştır. Yazara göre bu birliğe tek en- 
gel İran'daki Şii iktidardır; bu iktidarın 
Sünni bir hükümdar ailesine geçmesi du- 
rumunda birlik kolayca gerçekleşebile- 
cektir. 

Tiyatro eserlerinde konuşma dilinden 
kesinlikle uzaklaşılmaması gerektiğini 
savunan Nâmık Kemal, üslüp oyunları- 
na Son derece uygun olan roman türün- 
de kendini sanatkârane üslüba iyice kap- 
tırmış, hatta Cezmi'de bunun en aşırı 
örneklerini ortaya koymuştur. Eser ta- 
rihi bir roman olmasına karşılık mahalli 
unsurlardan, devrin yaşayış tarzını ve 
mekânla ilgili özelliklerini vermekten bü- 
yük ölçüde mahrumdur. Nâmık Kemal 
yine romantizmin etkisiyle diğer roma- 
nı İntibah'la piyeslerinde olduğu gibi 
burada da iyi ve kötü karakterleri karşı 
karşıya getirmiş, kendisi iyilerin yanın- 
da yer alırken kötüleri cezalandırmıştır. 

Edebiyat tarihçileri arasında Cezmi'- 
yi en isabetli şekilde değerlendiren Ah- 
met Hamdi Tanpınar, eserin tarihi kad- 
ro içinde bir ideoloji romanı olduğunu, 
Nâmık Kemal'in burada ittihâd-ı İslâm, 
vatan sevgisi ve insan haklarına dair fi- 
kirlerini ortaya koyduğunu belirtir. Tan- 
pinar ayrıca, eserdeki yer yer mübalâ- 
ğalı üslüpla konu ile doğrudan ilgisi bu- 
lunmayan olayların büyük ölçüde Victor 


Hugo'nun Sefiller'inden geldiğini, bazı 
konuşmalarda bu tesirin açıkça görüldü- 
ğüne dikkat çekerek Nâmık Kemal'in bu 
romanda tarihin verdiği hazır hikâyenin 
sınırları dışına pek çıkamadığını söyler. 
Nâmık Kemal, eseri kaleme alırken fay- 
dalandığı kaynaklar arasında Hammer'in 
Devlet-i Osmâniyye Târihi ile Târih-i 
Peçevi ve Sahâifü'l-ahbâr'ı zikretmiş- 
tir. 

Birinci baskısı cüzler halinde yayımla- 
nan Cezmi'nin ilk iki cüzü 1880'de, üçün- 
cü, dördüncü ve beşinci cüzleri 1882'de, 
altıncı ve son cüzü ise 1883 yılı sonların- 
da çıkmıştır. Bundan sonra 1887, 1888 
(iki defa) ve 1919 yıllarında dört baskısı 
daha yapılan Cezmi'nin yeni harflerle 
yayımlanan sadeleştirilmiş metni de bir- 
kaç defa basılmıştır (haz. Fâzıl Yenisey, 
İstanbul 1963, 1969, 1975, 1978). 
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CEZÜLİ, İsâ b. Abdülaziz 
(BİRA ss ) 
Ebü Müsâ İsâ b. Abdilaziz b. 
Yelelbaht el-Cezült 
(6. 607/1210) 


b Mağribli Arap dil âlimi. 


540 civarında (1145-46) doğdu. Mağ- 
rib'deki Berberi kabilelerinden Cezüle'- 
ye mensuptur. Dil ve gramer alanındaki 
ilk tahsilini Merakeş'te yaptı. Hac vazi- 
fesini ifa ettikten sonra Kahire'ye gitti. 
Orada Abdullah b. Berri'den Ebü'-Kâ- 
sım ez-Zeccâci'nin el-Cümel adlı eserini 
okudu ve meşhur el- Mukaddime'sini 


burada yazdı. Ebü Muhammed b. Ubey- 
dullah'tan Sahih-i Buhâri'yi okudu. Ay- 
rıca meşhur fakih Ebü'l-Mansür Zâfir 
el- Hüseyni'den de usül-i fıkıh ve Mâliki 
fıkhını tahsil etti. Kahire'de iken maddi 
sıkınti içinde olması sebebiyle civar köy- 
lerden birinde imamlık yaparak öğreni- 
mini tamamladı. Daha sonra Mağrib'e 
döndü. Bir süre Bicâye'de kalıp Arap gra- 
meri üzerinde çalıştı. Oradan Endülüs'e 
geçerek Meriyye'de (Almeria) öğretimle 
meşgul oldu. Cezüli, talebeliğinde oldu- 
ğu gibi Meriyye'de hocalık yaptığı sıra- 
da da maddi sıkıntı içindeydi. Nitekim 
daha Kahire'de iken İbn Berri'den oku- 
duğu ve onun ta'likat'ını ihtiva eden İb- 
nü's-Serrâc'ın el- Usül'ünün bir nüsha- 
sını bu şehirde aldığı borç karşılığında 
rehin bırakmıştı. Kendisinden borç aldı- 
ğı kişi Cezüli'nin durumunu o yerin en 
büyük zâhidi olan Ebü'l-Abbas el- Mağ- 
ribi'ye bildirdi; o da devrin Muvahhidler 
sultanından Cezüli'nin himaye edilmesi- 
ni istedi. Bunun üzerine sultan onu hem 
Merakeş'teki büyük caminin hatipliğiy- 
le, hem de kadı ve valileri teftişle gö- 
revlendirdi. Üstün ahlâk ve faziletiyle 
tanınan Cezüli, Merakeş yakınında Azem- 
mür'da (veya Hesküre'de) vefat etti. Ölüm 
tarihi olarak kaynaklarda 606 (1209), 
610 (1213) ve 616 (1219) yılları da ve- 
riimektedir. 

Cezüli'nin yetiştirdiği önemli simalar 
arasında, Arap gramerine dair ilk elfiy- 
ye*yi kaleme alan İbn Mu'ti, el-Mukad- 
dime'sine şerh yazan Ömer b. Muham- 
med eş-Şelevbini ve nahiv âlimi Ebü Ab- 
dullah b. Muhammed b. Kasım b. Men- 
dâs zikredilebilir. 

Eserleri. 1. el- Mukaddime. el-Mukad- 
dimetü'1!- Cezüliyye, el-Kanün ve el- 
İStimâd adlarıyla da bilinen eser, ders 
sırasında Cezüli ve arkadaşlarının hoca- 
ları İbn Berri'ye sordukları soruların ce- 
vaplarından ibarettir. Bu sebeple eserin 
esas müellifinin kendisi olmadığını biz- 
zat Cezüli'nin de belirttiği söylenmekte- 
dir. Konular örneklerle açıklanmayıp çok 
veciz olarak ele alındığı ve anlaşılması 
güç olduğu için eser önce bizzat Cezüli 
tarafından Şerhu7-Mukaddimeti1-Ce- 
züliyye adıyla şerhedilmiştir. Talebele- 
rinden Şelevbini ve başkalarının da eser 
üzerinde şerhleri vardır. Pratikte pek 
faydalı olmamasına rağmen büyük rağ- 
bet görmüş olan el-Mukaddime şerh- 
lerinin pek çok nüshası Escorial Kütüp- 
hanesi'nde bulunmaktadır (GAL, 1, 376). 
2. Şerhu Kasideti Bânet Sü 'âd. Sahâbi 
şair Kâ'b b. Züheyr'in Bânet Sü “âd adlı 
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kasidesinin şerhi olup M. R. Basset ta- 
rafından Fransızca tercümesiyle bera- 
ber yayımlanmıştır (Cezayir 1910-1911). 
Cezüli'nin kaynaklarda zikredilen diğer 
eserleri de şunlardır: Şerhu Usüli İbni's- 
Serrâc (İbnü's-Serrâc'ın gramere dair el- 
Gşül'ünün şerhidir); Emâli fi'n-nahv; 
Muhtaşarü'!- Fesr (İon Cinni'nin Müte- 
nebbi divanının şerhine dair el-Fesr adlı 
eserinin muhtasarıdır); Şerhu1-İzâh (Ebü 
Ali el-Fârisi'nin Arap gramerine dair el- 
İzâh adlı eserinin şerhidir). Cezüli, Ebü'l- 
Kasım ez-Zeccâci'nin el-Cümel fi'n-nahv 
adlı eserine de bir hâşiye yazmıştır (Keş- 
fü'z-zunün, l, 605). 
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5 CEZÜLİ, Muhammed b. Süleyman ol 
(JAP! oela iy aa ) 
Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Süleymân el-Cezült 


(6. 870/1465) 
Şâzeliyye - Cezüliyye tarikatının kurucusu 
L Kuzey Afrikalı süfi. J 


Fas'ın güneyinde bulunan Süs vadisi- 
nin Cezüle (Cüzüle) bölgesindeki Simlâl 
köyünde doğdu. O dönemde Güney Fas 
ve bölgenin ilim merkezi olan Merakeş 
Portekiz tehdidi altında bulunduğun- 
dan Fas şehrine giderek memleketinde 
başladığı tahsilini orada sürdürdü. As- 


Cezüli'nin Delâ'ilü'(-hayrât adlı eserinin ilk iki sayfası 
(İÜ Ktp., AY. nr. 487) 


len Cezüle kabilesine mensup bir Ber- 
beri olmakla birlikte seyyid* olduğu ka- 
bul edilen Cezüli, Fas'ta bugün Karaviy- 
yin Camii'nin yanında bulunan Medrese- 
tü's-saffârin'de dil ve din ilimlerini tah- 
sil etti. Sonraki dönemlerde Şâzeliyye 
tarikatının çok önemli temsilcilerinden 
biri durumuna gelecek olan Şeyh Ahmed 
ez-Zerrük ile muhtemelen burada tanış- 
tı. Daha sonra memleketine dönen Ce- 
züli, burada iki kabile arasında çıkan ça- 
tışmada öldürülen bir kişinin katilinin 
tesbit edilememesi yüzünden tekrar ça- 
tışma noktasına gelen kabileleri uzlaş- 
tırmak üzere söz konusu kişiyi öldürme 
suçunu kendisi üstlenince gelenekler 
gereği kabile sınırları dışına çıkarıldı. Bu- 
nun üzerine önce Tanca'ya, ardından 
Mekke, Medine ve Kudüs'e gitti. Kırk yıl 
sonra Fas'a döndü. Bugün Kazablanka 
şehrinin yakınlarında küçük bir kasaba 
olan Aynülfitr'da (Azemmür) bulunan Be- 
ni Amgar Zâviyesi şeyhi Ebü Abdullah 
Muhammed eş-Şerif vasıtasıyla Şâzeliy- 
ye tarikatına girdi. Meşhur virdi Delâ ?i- 
Jü'l- hayrât'ı bu yıllarda tertip etti. Da- 
ha sonra on dört yıl süren bir inzivâ ha- 
yatı yaşadı. Halvetten çıktıktan sonra 
yerleştiği Asfi'de çevresinde 10.000'in 
üzerinde mürid toplandı. Müridlerinin 
hızla artmasından endişe eden Süs böl- 
gesi valisi tarafından isyana sebep ola- 
bileceği gerekçesiyle Asfi'den sürüldü. 
Birçok müridiyle birlikte Şeyzame böl- 
gesine giderek Efügâal köyüne yerleşti. 
16 Rebiülevvel 870'te (6 Kasım 1465) sa- 
bah namazını kılarken secdede vefat et- 
ti ve burada yaptırmış olduğu camiye 


CEZÜLİ, Muhammed b. Süleyman 


lerek öldürülmüş olması kuvvetle muh- 
temeldir. 


Müridlerinden Ömer b. Süleyman es- 
Seyyaf, şeyhinin intikamını almak için 
taraftarlarıyla birlikte Süs şehrini yakıp 
yıktı. Cezüli'nin cesedini bir tabuta ko- 
yarak gittiği her yere götürdü. Seyyâf'ın 
öldürülmesinden (890/ 1485) sonra Ce- 
züli'nin naaşı tekrar Efügâl'de toprağa 
verildi. Ebü'l-Abbas Ahmed el-A'rec yet- 
miş yedi yıl sonra Merakeş'e girince Ce- 
zülü'nin naaşını aynı yerde medfun olan 
babasının cesediyle birlikte Merakeş'te- 
ki bir türbeye nakletti. 


Kuzey Afrika tasavvufunun en önemli 
simalarından biri olan Cezüli, Şâzeliyye 
tarikatının Cezüliyye kolunun kurucusu- 
dur. Muhammed Mehdi el-Fâsi, Müm - 
ti'u'l-esmâ" fi zikri'1- Cezüli ve't- Teb- 
bâ“ adlı eserinde Cezüli ile halifesi Ab- 
dülaziz et-Tebbâ' ve tasavvufi görüşleri 
hakkında geniş bilgi vermiştir. 


Cezüli'nin İslâm dünyasının her tara- 
finda çok yaygın olarak okunan Delâi- 
lü'1- hayrât* adlı evrâdının yanı sıra Hiz- 
bü'l-felâh, Hizbü'1- Cezüli adlı iki evrâ- 
dı daha vardır. Hizbü sübhâni'd-dâ'i- 
mi lâ yezâi adıyla da tanınan son evrâd 
halk ağzıyla yazılmış olup Şâzeliyye tari- 
katı mensuplarınca okunur. 

Şâzeliyye'nin bir şubesi olması dolayı- 
sıyla bu tarikatın bütün özelliklerini ta- 
şıyan Cezüliyye, şeyhin vefatından son- 
ra Tebbâiyye (kurucusu Abdülaziz b. Ab- 
dülhak et-Tebbâ' (6. 914 / 1508)), İseviyye 
(kurucusu Muhammed b. İsâ el-Muhtâr 
(6. 930/1524)), Vezzâniyye (kurucusu Ab- 
dullah b. İbrâhim eş-Şerif el-Vezzâni (6. 
1089 / 16781, tarikat dördüncü şeyh Mevlây 
et-Tayyib'den (6. 1181 / 1767) sonra Tayyi- 


Delâ'ilü'l-hayrât'ta Mekke ve Medine tasvirleri 
(İÜ Kip., AY. nr. 487, vr. 13*-14a) 


Delâ”ilü'l- 
bu defnedildi. Vefat tarihi olarak bazı kay- 
mühr-i naklarda 869 (1464), 872 (1467) ve 875 
nübüvvet şekli z ; i a 
Ukip AY (1470) yılları da gösterilmektedir. Cezü- 
ar. 487, vr. 169) İi'nin siyasi otorite tarafından zehirleti- 
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biyye adıyla anılmıştır) ve Hansaliyye (ku- 
Tucusu Said b. Yüsuf el-Hansali (6. 1114/ 
1702) gibi kollara ayrılmıştır (diğer tâli 
kollar için bk. Trimingham, s. 276-277). 
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[al SÜLEYMAN ULUDAĞ 


CEZÜLİYYE E 


( aaa ) 
Şâzeliyye'nin 
Ebü Abdullah Muhammed 
b. Süleyman el-Cezüli'ye 
(6. 870/1465) 
nisbet edilen bir kolu 
È (bk. CEZÜLİ, Muhammed b. Süleyman). 


CEZVETÜ'Ll-İKTİBÂS 
ÇAY özüm) 
İbnü'l-Kâdi'nin 
(6. 1025/1616) 

Fas'ta yaşayan meşhur şahıs ve 
bilginlere dair biyografik eseri 
(bk. İBNÜ'1-KÂDİ). 


CEZVETÜ”1-MUKTEBİS 
(lili özür ) 


Muhammed b. Fütüh el-Humeydi'nin 
(6. 488/1095) 
Endülüs'ün vali, muhaddis, fakih, 


edip ve şairlerine dair eseri. 


LE. J 


Tam adı Cezvetü’l- muktebis ff zikri 
vülâti'l-Endelüs ve esmâ'i ruvåti'l- 
hadis ve ehli1-fıkh vel-edeb ve zevi'n- 
nebâhe ve'ş-şir olup İbnü'l-Faradi'nin 
(6. 403/ 1013) Târihu “ulemâ?i1-Ende- 
Jüs'üne yazılan zeyillerin ilkidir. Daha 
sonra Dabbi (6. 599/1203) Cezvelü'7- 
muktebis'teki biyografilerin 825'ini ay- 
nen almış, 140 tanesini çıkarmış ve Hu- 
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meydinin bıraktığı tarihten başlayarak 
yaklaşık 150 yıllık bir döneme ait 750 
biyografiyi de ilâve etmek suretiyle Cez- 
vetü'l- muktebis'e zeyil olarak Buğye- 
tü'l-mültemis adlı eserini yazmıştır. 

İlim tahsili için Bağdat'a giden Humey- 
di burada halkın isteği üzerine, hocası 
Ebü Muhammed Ali b. Ahmed'in riva- 
yetleri ve Endülüs'ten ayrılmadan önce 
edindiği bilgilere dayanarak hiçbir kay- 
nağa bakmadan hâfızasından kaleme al- 
dığı Cezvetü'l-muktebis'te Endülüs'ün 
92'de (711) fethinden 450 (1058) yılına 
kadar gelen siyasi tarihi hakkında bilgi 
verir, daha sonra da Endülüs'te yetişen 
muhaddis, fakih, edip ve şairlerin biyog- 
rafilerinden bahseder. Bunların ataları, 
nisbeleri, beldeleri, hocaları, seyahatleri 
ve eserleri hakkında açıklamalarda bu- 
lunur. Bazan biyografisini yazdığı şahsa 
dair kendisine ulaşan muhtelif bilgileri 
isnad zinciriyle nakleder. Zaman zaman 
şiirlerden örnekler verir ve bazı hikâye- 
ler anlatır. 


Humeydi Hz. Peygamber'e saygısın- 
dan dolayı önce Muhammed ve Ahmed 
adlı âlimlerin hayatından bahseder, daha 
sonra alfabetik sıraya göre diğerlerini 
anlatır. İsimlerini tesbit edemediği şahıs- 
ları meşhur oldukları künye ve nisbele- 
riyle ele alır. Son bölümde de Endülüslü 
meşhur kadınlar hakkında bilgi verir. 

Nefhu't-tib min gusni1-Endelüsi'- 
ratib adlı eserin müellifi Makkari ve da- 
ha birçok Endülüs tarihçisinin fayda- 
landığı Cezvetü'l-muktebis'i ilk defa 
Muhammed b. Tâvit et-Tanci neşretmiş- 
tir (Kahire 1372 / 1952). Eser daha sonra 
bir komisyon (Kahire 1966) ve İbrâhim 
el-Ebyâri tarafından yayımlanmış (Bey- 
rut 1983), ayrıca Müessesetü'r-risâle'nin 
hazırlattığı indeksi de neşredilmiştir (Bey- 
rut 1986). 
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lal ABDÜLKERİM ÖZAYDIN 


CEZZÂR 
(bk. KASAP). 


CEZZÂR AHMED PAŞA 


(6. 1804) 

XVIII. yüzyıl sonlarında 
Suriye bölgesinin idaresinde 
önemli rol oynayan, 
Akkâ müdafaasıyla meşhur 


L Osmanlı valisi. | 


Bosnalı olup çeşitli kaynaklarda 1720, 
1722 veya 1735'te doğduğu ileri sürül- 
mektedir. Hayatının ilk yılları âdeta ef- 
sanelerle süslüdür. Kesin olarak bilinen 
husus, Bosna Valisi Hekimoğlu Ali Paşa'- 
nın hizmetine girip onunla birlikte Mı- 
sır'a gittiğidir (1756). Orada iken mem- 
lük” grupları arasındaki çekişmelere ka- 
tılmış, kendine yer edinme gayretleri do- 
layısıyla Mısır'ın sosyal ve idari yapısını 
yakından tanımış ve bu durum ona ha- 
yatının ileriki yıllarında karşı karşıya kal- 
dığı meselelerin hallinde büyük tecrübe 
kazandırmıştır. Sayda ve Şam valilikleri 
sırasındaki faaliyetleriyle, bu topraklar- 
da merkezi idareyi kuvvetlendirmek is- 
teyen Osmanlı hükümetine genel olarak 
bağlı kalıp nüfuzunu arttırmış ve karışık 
bir sosyal yapıya sahip iktisadi bakım- 
dan son derece önemli bu geniş bölgeyi 
otuz yıl gibi uzun bir süre idare etme ba- 
şarısını göstermiştir. 


Mısır'da bir müddet Ali Paşa'nın ya- 
nında kalan ve bu sıralarda Boşnak la- 
kabıyla anılan Ahmed Bey, 1758'de Emi- 
rülhac Sâlih el-Kâsımi'ye kapılanıp onun- 
la birlikte hacca gitti. Ardından Mısır Ka- 
hire şeyhülbeledi Bulutkapan Ali Bey'in 
nüfuzlu adamlarından Buhayre köâşifi 
(sancak beyi) Abdullah Bey'in hizmetine 
girdi. Onun Hunadi urbanına karşı yap- 
tığı seferde öldürülmesi üzerine Misir'- 
da bağımsız bir idare kurmaya çalışan 
Ali Bey tarafından Buhayre kâöşifliğine 
getirildi. Bazı kaynaklara göre Hunadi 
urbanı ile yaptığı savaşlarda birçok kişi- 
yi develeriyle birlikte öldürdüğü için ken- 
disine “deve kasabı” anlamına gelen “Cez- 
zâr” lakabı verildi. Ayrıca bu lakabın, kor- 
ku ile karışık takdir hislerini belirtmek 
için kendisine halk tarafından verildiği, 
çok önceden beri bu şekilde anıldığı, hat- 
ta düşmanlarını sindirmek, askeri mezi- 
yetlerini ifade etmek ve kendi adamları 
üzerindeki otoritesini yerleştirmek için 
özellikle bu lakabı kullandığı da ileri sü- 
rülür. Nitekim onunla ilgili resmi kayıt- 
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larda, hatta III. Selim'in hatt-ı hümâyun- 
larında sadece Cezzâr veya Cezzâr Paşa 
olarak adından bahsedildiği dikkati çek- 
mektedir. 

Kısa zamanda büyük şöhret kazanan 
Cezzâr, Bulutkapan Ali Bey'in yakın adam- 
larından biri oldu; hatta onun on sekiz 
has memlükü arasına girdi. Bundan son- 
ra Memlük beyleri arasındaki entrikala- 
ra karıştı, Kahire'de barınamayacağını 
anlayınca İstanbul'a kaçtı; ardından giz- 
lice Kahire'ye döndüyse de Ali Bey'in bas- 
kısı sonucu orada da fazla kalamayarak 
Halep ve Şam taraflarına geçti. Önce böl- 
gedeki güçlü hânedanlardan Şihâboğul- 
ları'na sığındı, sonra da Şam muhafızı 
Osman Paşa'nın hizmetine girdi. Bölge- 
de büyük bir isyan çıkaran Zâhir el-Ömer 
ile yapılan mücadelelere katıldı. Zâhir 
el-Ömer'in müttefiki olup Akdeniz'de fa- 
aliyet gösteren Ruslar'ın Beyrut'u topa 
tutması üzerine hemen buranın imda- 
dına koştu ve Şihâboğulları'ndan Beyrut 
hâkimi Emir Yüsuf tarafından Beyrut 
mütesellimliğine getirildi. Cezzâr'ın ni- 
yeti Beyrut'a hâkim olmaktı, hatta bu 
maksatla bazı hareketlere de teşebbüs 
etmişti. Onun davranışlarından şüphe- 
lenen Emir Yüsuf Beyrut'u terketmesi- 
ni istediyse de Cezzâr bunu kabul et- 
meyip savunma hazırlıklarına başladı. 
Emir Yüsuf önce eski düşmanı Zâhir el- 
Ömer'den yardım istedi, daha sonra da 
Ruslar'a başvurdu. Karadan ve denizden 
kuşatılan Beyrut'ta bir müddet dayanan 
Cezzâr gizlice Zâhir el-Ömer ile anlaştı 
ve teslim şartlarını da Şihâboğulları'na 
bildirdi. Teklifin kabulünden sonra Bey- 
rut'tan çıkarak Mısır'da iyice kuvvetle- 
nen Ebü'z-Zeheb Muhammed'e karşı 
kendisinden faydalanmayı düşünen Zå- 
hir el-Ömer'in yanına gitti. Fakat burayı 
da kendisi için tehlikeli gördüğünden 
gizlice Akkâ'dan kaçıp Şam Valisi Osman 
Paşa'ya sığındı. 

Gerek burada gerekse daha önce Bey- 
rut'ta Osmanlı hükümetine bağlılık bil- 
dirmiş olduğundan onun bu sadakatinin 
karşılığı olarak kendisine Rumeli beyler- 
beyiliği pâyesi ve ardından Karahisar 
mutasarrıflığı verildi; 1775'te Zâhir el- 
Ömer'in bertaraf edilmesinden sonra da 
vezirlik rütbesiyle Sayda valiliğine geti- 
rildi. Böylece Cezzâr'ın hayatında yeni 
bir dönem başlamış oldu. O artık bulun- 
duğu mevkii sürekli olarak koruyup böl- 
gedeki âsi aşiretler, nüfuzlu yerli bey- 
ler, hatta valilerle mücadele ederek oto- 
ritesini kabul ettirmeye, bunu yaparken 
de Osmanlı hükümet merkezini dikkat- 


le takip etmeye çalışacaktı. Osmanlı hÜ- 
kümeti ise bölgenin karışık sosyal yapı- 
sı ve nüfuzunun zayıflığı yüzünden onun 
giderek güçlenip örneklerine sık rastlan- 
dığı gibi müstakil bir devlet kurmaya 
çalışacağından endişe ediyor, onun ha- 
reketlerini zaman zaman şüphe ile kar- 
şılıyordu. Öte yandan Cezzâr'ın açıkça 
merkezi idareye baş kaldırmamasının, 
sürekli olarak Osmanlı idaresine bağlı 
kaldığı ve Osmanlı gücünün bölgedeki 
temsilcisi olduğu şeklinde yorumlanma- 
sı (EI? Suppl |İng.), s. 269) pek doğru ol- 
mamalıdır. Nitekim o kendi şahsi gücü 
ve nüfuzu sayesinde ölümüne kadar bu 
bölgeyi idare edebilmiş, Osmanlı hükü- 
metinin bu gücü sınırlama çabaları bir 
sonuç vermemiştir. 


Boşnaklar, Arnavutlar ve Kuzey Afri- 
kalılar'dan teşkil ettiği memlükleriyle 
güçlü bir askeri kuvvet kuran Cezzâr böl- 
gedeki âsi urban ve aşiretlerle mücade- 
leye başladı; uyguladığı sert tedbirlerle 
onları iyice sindirdi. Daha o sıralarda gi- 
riştiği bu faaliyetler İstanbul'da endişe 
ile karşılanmış, hatta emirülhaclık gö- 
reviyle Şam valiliğine tayini için yapılan 
müzakerelerde bu makama gelmesi du- 
rumunda o yöredeki eyaletleri kendi 
adamlarına vereceğinden korkulmuştu. 
Nihayet Mısır'ın durumu hakkındaki ra- 
porları devlete bağlılık şeklinde yorum- 
lanarak Şam valiliğine getirildi (1780). 
Daha sonra da Mısır'da durumun karı- 
şıklığı göz önünde tutularak yeniden o 
tarafa yakın bulunan Sayda eyaletine 
nakledildi. Bundan sonra Osmanlı hükü- 
metinin onun hakkındaki tereddütleri- 
ne rağmen birkaç defa emirülhaclık gö- 
revi Şam valiliğiyle birlikte kendisine ve- 
rildi. Gerek Şam gerekse Sayda valilik- 
leri sırasında sürekli olarak Akkâ'da otu- 
ran Cezzâr, baskısı altında bunalmış olan 
memlük gruplarının çıkardıkları isyanı 
bastırdıktan sonra Akkâ'daki mevkiini 
daha da güçlendirdi. Bu durumdan en- 
dişe eden Osmanlı hükümeti bir ara onu 
uzaklaştırmak isteyip Bosna'ya tayin et- 
tiyse de bölgeyi zapturapt altına alabi- 
lecek tek adam olarak görüldüğünden 
bundan vazgeçildi. Gerçekten Cezzâr Say- 
da kıyılarında yoğun ticari faaliyeti en- 
gelleyen Şii Mutevâl (Mitvali) aşiretiyle 
Kuzey Filistin dağlarındaki âsi kabilele- 
ri sindirdi, Lübnan dağlarındaki Şihâb 
emirleriyle mücadele etti, onların siyasi 
güç ve yetkilerini kırdı, Mârüni- Dürzi çe- 
kişmesinden de kendi lehine istifade et- 
ti. Akkâ, Sayda ve Beyrut'ta ticari faali- 
yetleri kontrolü altına aldı, çok gelir ge- 
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tiren ve Avrupalı tüccarların gözde mal- 
ları olan pamuklu, hububat ve ipekli ti- 
caretini tekeline geçirdi. Bu iktisadi güç 
siyasi kudretinin de anahtarı oldu. Onun 
bu faaliyetleri özellikle Fransızlar'ı çok 
ürküttü; ticari menfaatleri zedelenen 
Fransızlar, ileri gelen zengin hıristiyan 
Arap burjuvaları, daha alt kesimi oluş- 
turan müslüman grubun büyük desteği- 
ni kazanmış olan Cezzâr hakkında men- 
fi propagandaya giriştiler. Hatta bizzat 
İstanbul'daki Fransız elçisi Cezzâr'ı IH. 
Selim'e şikâyet etmişti. Bir süre sonra 
Fransızlar karşılıklı menfaat çerçevesin- 
de onunla iyi münasebetler tesisine ça- 
lışmaya mecbur oldular. Nitekim 1782- 
1785 yıllarında yeni Fransız konsolosu 
Renaudot zamanında münasebetlerde 
kısmi bir iyileşme görülmüş, yeni Fran- 
sız kolonileri kurulmuştu. Fakat bu ya- 
kınlaşma Napolyon Bonapart'ın cüretkâr 
siyasetiyle yepyeni bir şekil kazandı. 
Mısır'ı işgal eden Napolyon'un bu ha- 
reketine büyük bir tepki gösteren Os- 
manlı hükümeti, yapılan müzakereler 
sonucu, Mısır'ı çok iyi tanıyan Cezzâr'ı 
Mısır seraskeri olarak tayin edip gerekli 
asker ve malzeme yardımı göndermeyi 
kararlaştırdı. Cezzâr yeni kazandığı Mı- 
sır seraskerliği unvanının önemini ve ken- 
dine sağlayacağı avantajları çok iyi bili- 
yordu. Fransızlar'ın Mısır'dan çekilme- 
sinden sonra tamamıyla buraya hâkim 
olacağından endişe eden hükümet mer- 
kezi ise çaresizlik içinde onu yetkili kıl- 
makla birlikte Mısır seraskerliği unvanı- 
nı geniş anlamda yorumlayıp nüfuzunu 
daha da genişletmesini önleyici tedbir- 
ler almaktan da geri durmamıştı. Niha- 
yet Mısır'da sıkışan Napolyon Bonapart 
Suriye bölgesine ilerleyip bu bölgenin ki- 
lidi durumundaki Akkâ'yı zapta karar 
verdi. 19 ve 20 Mart 1799'daki hücum- 
larla başlayan Akkâ muhasarası sırasın- 
da İngiliz donanmasından da yardım gö- 
ren Cezzâr bunlara şiddetle karşı koy- 
du. Kuşatmada yeni kurulmuş Nizâm-ı 
Cedid askerine mensup bir kuvvet Ak- 
kâ'da bulunduğu gibi İstanbul'dan da 
donanma ile yeni askeri kuvvetler gön- 
derilmişti. Birbiri ardınca yaptığı saldırı- 
lardan bir sonuç alamayan Bonapart, 
yardım kuvvetlerinin yetişmesinden bir 
süre sonra 20 Mayıs'ta kuşatmayı kal- 
dırıp geri çekilmeye mecbur oldu. 
Fransızlar'ın bu başarısızlığı İstanbul'- 
da büyük bir sevince yol açmış, Cezzâr 
ve adamlarına, savaşta yararlılığı görü- 
lenlere dağıtılmak üzere çeşitli hediye- 
ler gönderilmişti. Fakat Osmanlı hükü- 
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metinde, dolayısıyla da IH. Selim'de Mı- 
sır'ın Cezzâr tarafından ele geçirileceği 
endişesi hâkimdi. Nitekim Mısır'a sad- 
razam ve serasker Yüsuf Ziya Paşa or- 
du ile gönderilmiş, kendisine büyük yet- 
kiler tanınacağını ümit eden Cezzâr ise 
bu durumdan huzursuz olmuştu. Hatta 
Yüsuf Ziya Paşa merkeze gönderdiği bir 
raporda Mısır işinin hallinden sonra “ha- 
bâset”inden bahsettiği Cezzâr'ın işini bi- 
tireceğini yazmış (TSMA, nr. E. 3402 / 6-8), 
Cezzâr da Yüsuf Paşa'dan şikâyet eden 
arz'lar göndermişti (TSMA, nr. E. 3402/ 
9). Fakat bu siyasi mücadele bir sonuç 
vermedi. Yüsuf Ziya Paşa'nın dönüşün- 
den sonra Cezzâr'ın Yafa'yı ele geçirip 
(1802) Nablus emiriyle mücadeleye giriş- 
mesi aleni isyan olarak yorumlandıysa 
da, Vehhâbi tehlikesi yüzünden affedi- 
lerek Hicaz seraskerliğiyle Şam valiliği- 
ne getirildiği gibi Mısır işleri de kendisi- 
ne bırakıldı. Artık Osmanlı hükümeti bu 
sıralarda oldukça yaşlanan Cezzâr'ı bir 
tehlike olarak görmemeye başlayıp bu 
bölgede ondan sonraki durumu ve takip 
edilecek siyaseti belirlemeye çalışacak- 
tı. Böylece Cezzâr, iyice yaşlandığı bu ta- 
rihlerde istiklâle kadar gidebilecek çok 
geniş bir nüfuz sahasını idare fırsatını 
yakalamış oluyordu. Fakat bu elverişli 
durum fazla sürmedi, Cezzâr Ahmed Pa- 
şa bir süre sonra her bakımdan gelişti- 
rip kendisine merkez yaptığı Akkâ'da 
vefat etti (23 Nisan 1804). 


Cezzâr Ahmed Paşa, özellikle Batı kay- 
naklarında ve bir kısım Arap ve Osman- 
lı tarihlerinde son derece zalim, gaddar 
bir insan olarak gösterilir. Bu çok karı- 
şık bir sosyal yapıya sahip coğrafyada 
kendisine karşı sürekli olarak düşman- 
lık besleyen aşiretler, nüfuz sahibi yerli 
gruplar, ticari menfaatleri zedelenen Av- 
rupalı devletler, hatta nüfuzunu kısıtla- 
maya çalışan Osmanlı hükümeti karşı- 
sında uzun müddet hükmünü yürütme- 
si, ilk kesimlere karşı oldukça sert ve 
acımasız idaresi, diğerlerine karşı ise 
ustalıklı siyaseti sayesinde mümkün ola- 
bilmişti. Cezzâr bu sert siyasetiyle asa- 
yişi temin ederken Akkâ, Sayda, Beyrut 
gibi önemli merkezlerin iktisadi bakım- 
dan gelişmelerini sağlamış; Akkâ'da bi- 
ri kendi adını taşıyan altı cami, iki çarşı 
ve birçok han, hamam, çeşme, yedi su 
değirmeni yaptırmış, surları esaslı şekil- 
de onartmıştır. Ayrıca bir taraftan Mısır 
ahvaline olan vukufunu her vesileyle Os- 
manlı hükümetine gösterirken (bk. Ni- 
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faaliyetlerini, askerlerinin özelliklerini, 
dindarlığını, idaresi altındaki şehirlerin 
durumunu, adaletini konu alan risâleler 
kaleme aldırarak (bk. TSMA, nr. E. 4029) 
mânevi nüfuzunu ve kutsi bir şahsiyet 
olduğunu yayıp bölgedeki otoritesini sü- 
rekli kılacak bir zemine oturtmaya ça- 
lışmıştır. 
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"Cezzâr'ın Mısır'daki Hayatı Hakkında Bir 
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CEZZÂR AHMED PAŞA CAMİİ 


Akkâ'da 


XVIII. yüzyıl sonuna ait cami. E 


Bugün İsrail sınırları içinde kalan eski 
Osmanlı vilâyeti Akkâ'nın Cezzâr Ahmed 
Paşa (6. 1804) tarafından medrese, ha- 
mam, çeşme ve sebil gibi eserlerle imar 
edilişi sırasında 1196 (1781-82) yılında 
yaptırılmıştır. 1897'de büyük bir onarım 
geçiren ve halen Akkâ'daki en büyük ca- 
mi olan yapı, kale içinde Sükulebyaz'ın 
sonunda yer almaktadır. Medrese, kü- 
tüphane, şadırvan ve türbe ile birlikte 
külliye düzeni gösterir. 

Tek kubbeli ve merkezi planlı olan ca- 
minin harimine beş sivri kemerli, altı sü- 
tunlu bir son cemaat yerinden geçilerek 
girilir. Son cemaat mahallinin üstünü 
kapatan beş kubbeden ortadaki büyük, 
diğerleri küçüktür. Kare şeklindeki ana 
mekân, içten yüksek sivri kemerlere otu- 
ran büyük bir kubbe ile örtülüdür. Mun- 
tazam kesme taş örgülü dış cephelerde 
kubbenin oturduğu sivri kemerler bü- 
yük birer niş olarak belirtilmiş ve içleri- 
ne altta iki sıra, üstte bir fevkani olmak 
üzere pencereler yerleştirilmiştir. Du- 
varlar en üstte binayı dolaşan bir silme 
ile sınırlanmakta, bunun üzerinde kü- 
çük payandalarla desteklenen ve pen- 
cereli bir kasnağa oturan kurşun kap- 
lamalı kubbe yükselmektedir. Caminin 
içinde görülen ve onarım sirasında bazı 
değişikliklere uğradığı anlaşılan süsle- 
meler daha çok barok özelliktedir. Sağ 
köşede son cemaat yerine bitişik olarak 
inşa edilen ince ve yüksek minare son 
derece zarif olup sade görünümlüdür; 
külâhı kurşun kaplamalı, şerefesi demir 
parmaklıklıdır. 


Caminin içinde bulunduğu dikdörtgen 
planlı avlu üç tarafından, kubbeleri Sur 
ve Kayseriye'den getirilen mermer ve 
granit sütunlar üzerine oturtulan revak- 
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Cezzâr 

Ahmed Paşa 
Camii'nin 

içten görünüşü 


larla çevrilmiştir. Revakların arkasında 
içeriden tek katlı, dışarıdan çift katlı gö- 
rünen bir sıra oda bulunmakta ve dışa- 
rıdakilerin alt katları dükkân olarak kul- 
lanılmaktadır. Avlunun bir köşesinde bu- 
gün Ahmediye adıyla bilinen medrese- 
kütüphane yer almakta ve halen yazma 
eserler açısından büyük önem taşımak- 
tadır. Kuzeybatı köşesindeki bir oda da 
Cezzâr Ahmed Paşa'nın türbesi olarak 
düzenlenmiştir. Müdevwver merdivenle çı- 
kılan avlunun kuzeydeki cümle kapısı ile 
son cemaat yeri arasında sağ tarafta 
soğan kubbeli zarif bir şadırvan bulun- 
maktadır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

N. Makhouly, Guide to Acre, 1946, tür.yer.; 
L. A. Mayer — J. Pinkerfeld — J. W. Hirschberg, 
Some Principal Muslim Religious Buildings in 
Israel, Jerusalem 1950, s. 40-41, Arapça bölüm, 
s. 36; Pars Tuğlacı, Osmanlı Şehirleri, İstan- 


bul 1985, s. 313; E. Orni, “Acre”, EJd., Il, 227; 
C. N. Johns, “Acre", EBr., |, 102-103; Mv. Fs., 
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[a] OZKAN ERTUĞRUL 
F 1 
CHAUVIN, Victor 
(1844-1913) 
Bibliyografya alanındaki 
çalışmalarıyla tanınan 
Belçikalı şarkiyatçı. E 


26 Aralık 1844 tarihinde Lüttich şeh- 
rinde doğdu. Hukuk tahsilini tamamla- 
diktan sonra aynı şehirde serbest avu- 
katlığa başladı. Daha üniversitede hu- 
kuk öğrenimi gördüğü yıllarda Doğu dil 
ve edebiyatlarına dair çalışmalara me- 
rak saran Chauvin, Lüttich Üniversite- 
si'nde Sâmi dilleri okutan Buggraff'ın 
derslerine devam etti. Buggraff 1872 
yılında ölünce hocasının yerine geçerek 
Arap dili ve edebiyatı dersleri vermeye 
başladı. Aynı üniversitede profesör olan 
Chauvin çalışmalarını Arap ve İslâm li- 
teratürü üzerinde yoğunlaştırdı. 1882- 
1886 yıllarında Roma ve Arap hukuk ta- 
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rihine ilişkin mukayeseli çalışmalar yap- 
tı. Daha sonra Arap edebiyatı sahasın- 
daki ahbâr”, rivayetler ve folklorik bil- 
giler üzerinde durdu. Özellikle Kelile ve 
Dimne ile binbir gece masallarına dair 
önemli incelemelerde bulundu. Kendisin- 
den önce Schnurrer ve J. Theodor Zen- 
ker tarafından Araplar ve Arapça eser- 
ler hakkında yapılan bibliyografik çalış- 
mayı geliştirdi. 19 Kasım 1913'te Lüt- 
tich'te vefat etti. 

Eserleri. Bibliographie des ouvrages 
arabes ou relatifs aux Arabes publiğs 
dans l'Europe chrétienne de 1810-1885 
(-XI, Liège 1892-1922). Chauvin bu ese- 
ri, Schnurrer (Bibliotheca Arabica, Halae 
1811) ve Zenker'in (Bibliotheca Orienta- 
lis, 1-H, Leipzig 1846-1861) çalışmalarını 
elde edilen son bilgilerle tamamlayarak 
kaleme almıştır. Eserin on bir cildi mü- 
ellifin sağlığında, son cildi de ölümün- 
den sonra yayımlanmış olup giriş kısmın- 
da verdiği bilgilere bakılırsa Chauvin hu- 
kuk, felsefe, tıp, riyâzi ilimler ve İslâmi- 
yet dışındaki Arap edebiyatı ile ilgili bil- 
gileri de bu kitabında toplayacaktı. Ese- 
rin I. cildini Sehnurrer'in eserinin alfa- 
betik indeksiyle atasözlerine tahsis et- 
miştir. Il. ciltte Sindbâdnâme ile aynı 
türden sayılan ve Sanskritçe aslı elimiz- 
de bulunan, Türkçe'ye de birçok defa ter- 
cüme edilen Kelile ve Dimne hikâyele- 
rini, bunların aldığı değişik şekilleri, üze- 
rinde yapılan ilmi çalışmaları ele almış- 
tir. Il. ciltte Lokman ile Anter ve Berlâm 
gibi diğer masalcıları, IV-VII. ciltlerde 
Binbir Gece Masalları'nı, VI. ciltte 
Türk halk edebiyatında “Yedi Vezirler ve 
Yedi Âlimler hikâyesi” diye meşhur olan 
Hakim Sindbâd hikâyelerinin kaynakla- 
rını, muhtelif versiyonlarını ve XX. yüz- 
yılın başlarına kadar süregelen bütün ça- 
lişmaları vermiştir. Ahmet Ateş “Sind- 
bâdnâme"nin neşrinde onun bu eserin- 
den faydalanmıştır. Chauvin bundan son- 
raki ciltlerde Doğu ile ilgili derlemelere, 
Batı hikâyelerine, makame lere, Kur'an, 
hadis, Hz. Muhammed ve İslâmiyet ile il- 
gili bibliyografik bilgilere yer vermiştir. 

Bu büyük eserden başka muhtelif ma- 
kaleleri de bulunan ve Belçikalı eski müs- 
teşriklerin hal tercümelerini kaleme alan 
Chauvin'in diğer çalışmaları arasında 
belli başlıları şunlardır: La Recension 
égyptienne des Mille et une Nuits 
(Bruxelles 1899), P. Burggraff, savie et 
ses travaux (Liège 1884), “Notes pour 
l'histoire de I'imprimârie à Constanti- 
nople” (Zentralblatt für Bibliothekswesen, 
24 |1907}, s. 255-262), “La defence des 
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images chez les Musulmans” {Annales 
de lAcad d'arch de Bélgique, seri 4, VIII, 
229 vd.; IX, 403 vd.). Chauvin'in yayım- 
lanmış makalelerinin tam bir listesi bib- 
liyografik eserinin XII cildinde bulun- 
maktadır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Victor Chauvin, Bibliographie des ouvrages 
arabes ou relatifs aux Arabes publiés dans 
l'Europe chrétienne de 1810-1885, Liège 1892- 
1922, I-XII; Muhammed b. Ali ez-Zâhiri es-Se- 
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J. Fück, Die Arabischen Studien in Europa, 
Leipzig 1955, s. 245-247; el-Kamüsü'l-İslâmı, 
V, 183; Necib el-Akiki, el-Müsteşrikün, Kahire 
1980, HI, 228; Zirikli, elA'lâm (Fethullah), V, 
154; l. Goldziher, “Victor Chauvin", /si, V 
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CHERBONNFEAU, Jacques Auguste 
(1813-1882) 


Fransız şarkiyatçısı. 
L $ yatç Ni 


28 Ağustos 1813'te La Chapelle Blanc- 
he'ta doğdu. Paris'teki Ecole des Lan- 
gues Orientales'de meşhur müsteşrik- 
lerden Silvestre de Sacy ile Caussin de 
Perceval'den Arapça öğrendi. Fransız 
hükümeti onu Arapça öğretmeni olarak 
Cezayir'in Konstantin şehrine gönderdi, 
okulların düzenlenmesi ve ders kitapla- 
rının yazılması görevini de kendisine ver- 
di. 1879'da Paris'e döndü ve mezun ol- 
duğu okula Arapça profesörü tayin edil- 
di. 1882 yılında Paris'te öldü. 

Eserleri. Cherbonneau Cezayir'de Arap 
dili, edebiyatı ve lehçeleri üzerinde, ay- 
rıca Fâtımiler ve Beni Hafs gibi devlet- 
ler başta olmak üzere İslâm tarihine ait 
çeşitli konularda çalışmalar yaptı. Ba- 
zı kaynak eserlerin metinlerini ve Fran- 
sızca tercümelerini yayımladı. Müstakil 
eserleri şunlardır: Essai sur l'histoire 
de la littérature arabe au Sudan (Kons- 
tantine 1856); Dictionnaire Français- 
arabe (Paris 1876); Fables de Lokman 
(Paris 1847, 1925); Anecdotes musul- 
manes (Cezayir 1847); Exercices sur la 
lecture des manuscrits arabes (1852); 
Traité méthodique de la conjugaison 
Arabe dans la dialect Algerien (Paris 
1854); Leçon de lecture Arabe [Paris 
1856). 

Cherbonneau, İbn Vâdirân'ın Târihu 
Tünis, İbn Hammâd'ın Kitâbü'n-Nübe- 
zi'l-muhtâce, Ebü'l-Hayr el-İşbili'nin Ki- 
tâbü'l-Filâha, İbn Battüta'nın Rihle, 
Abderi'nin er-Rihletü1-Mağribiyye, İbn 
Kunfüz'ün el-Fârisiyye ve İbnü'l-Kütiy- 
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ye'nin Târihu iftitahi1-Endelüs adlı eser- 
lerinden bazı bölümleri Fransızca'ya çe- 
virerek yayımlamıştır (/ndex /slamicus, $. 
277, 327, 333-335, 694). Ayrıca başta Jour- 
nal Asiatigue olmak üzere Revue Af- 
ricaine, Nouvelles annales des voya- 
ges, Revue orientale et algérienne, 
Revue de géographie, Revue de l'Ori- 
ent gibi belli başlı dergilerde 100'e ya- 
kın makale yazmıştır. 
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Auguste Cherbonneau: Son travaux publi&s 
dans la Revue de géographie", Revue de 
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CİBÂVİ 


(bk. SA'DEDDİN el-CİBÂVİ). 


CİBÂVİYYE 
(bk. SA'DİYYE). 


CİBÂYET 
(özle! ) 


Zekât, haraç, cizye gibi vergilerle 
vakıflara ait kira ve gelirlerin 
toplanması hakkında kullanılan terim 


(bk. ÂMİL; CÂBİ; VERGİ). 


CİBRÂİL b. BUHTİŞÜ* 
(Ey b ) 
(6. 213/828) 


Buhtişü' hekim ailesinin 
tanınmış hekimlerinden biri 
(bk. BUHTİŞÜ*). 


CİBRÂİL b. UBEYDULLAH 
(ie yoh ) 

(6. 396/1006) 
Buhtişü' hekim ailesinin 
tanınmış hekimlerinden biri 
(bk. BUHTİŞÜ“). 


CİBRİL 


(bk. CEBRÂİL). 
EE z] 


İs 2 
CIBT 
(S ) 
Kur'ân-ı Kerim'de gerçeği kabul etmeyen 
kaba ruhlu insan için veya küfrün 
ve kötülüğün temsilcisi olan 
. her şey anlamında kullanılan bir tabir. 


Cibs kelimesinin son harfi olan “sin”in 
“tâ"ya dönüşmesiyle oluşan Arapça asıl- 
lı bir kelime olabileceği ileri sürülmüşse 
de dilcilerin tercihine göre İbrânice'den 
Arapça'ya girmiştir. Sözlük anlamı “ger- 
çeğe karşı direnen, kaba ruhlu, kaba dav- 
ranışlı ve zayıf akıllı insan" demektir. Ke- 
limenin eski Mısır putperestliğiyle ilgili 
olduğunu savunan bazı yeni araştırmalar 
da vardır (bk. W. Atallah, s. 78-79). Râgıb 
el-İsfahâni de Allah'tan başka tapınılan 
her şeye cibt denildiğini kaydeder (el- 
Müfredât, "cbt" md.). Buna göre cibt “her 
türlü put, kendilerine insan üstü güç nis- 
bet edilen kâhin, sihirbaz” gibi anlamla- 
rı kapsamaktadır. 

Kur'ân-ı Kerim'in sadece bir âyetinde 
(en-Nisâ 4 / 51) yer alan cibt, Ehl-i kitap'- 
tan oldukları halde hasetleri yüzünden 
müşriklerin müslümanlara nisbetle da- 
ha doğru yolda olduğunu söyleyen yahu- 
diler için kullanılmış ve onların bu tu- 
tumları ile gerçeği kabul etmeyen zor- 
balara ve şeytanlara (tâgüt) inanıp uy- 
dukları ifade edilmiştir. Bu âyetin tefsi- 
rinde cibt kelimesinin “sihirbaz, kâhin, 
şeytan veya put” gibi anlamlara da gele- 
bileceği, bununla ilk müslümanları inanç- 
larından döndürmek yolunda sürdürdü- 
ğü yoğun faaliyetler dolayısıyla Beni Na- 
dir yahudilerinin reisi, azılı İslâm düşma- 
nı Huyey b. Ahtab'ın (bazı rivayetlerde 
Kâ'b b. Eşref) kastedildiği de belirtil- 
miştir. Kur'an'da birlikte kullanılan cibt 
ve tâgut kelimelerinin, bazı yahudi bü- 
yüklerinin Kureyş müşriklerini memnun 
etmek ve müslümanlara karşı güç birli- 
ği oluşturmak amacıyla secde etmeyi 
kabul ettikleri iki Kureyş putunu sim- 
gelediği de rivayet edilir (bk. İbn Hişâm, 
lI, 561-562). Bu kelimelerin, şer ve fesa- 
dın zirvesinde bulunan herkesi, Allah dı- 
şında tapınma konusu edinilen her var- 
lığı ve Allah'ın emirlerine uymaya mâni 
olan bütün engelleri ifade eden yergi ta- 
birleri olduğu da düşünülebilir. Ebü Dâ- 
vüd'da (”Tıb”, 23) yer alan bir hadiste, 
kuşların ötüşü ve uçuşu ile fal taşları ve 
benzeri şeylerle gaybı bilme iddiasında 
bulunmak cibte izâfe edilmekte, böyle- 
ce hem cibt hem de söz konusu kötü fi- 
iller yerilmektedir (ayrıca bk. TÂGÜT). 
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ği i s 1 
CİBUTİ 
Kuzeydoğu Afrika'da 
müslüman bir ülke. 
I. FİZİKİ ve BEŞERİ COĞRAFYA 
Ii. TARİH si 


Afrika'nın en küçük ülkelerinden biri 
olan Cibuti, Aden körfezinden Kızıldeniz'e 
girişteki Bâbülmendep Boğazı'nın batı 
kıyısında ve stratejik bakımdan son de- 
rece önemli bir yerde bulunmakta olup 
23.200 km? yüzölçümünde bir alana sa- 
hiptir. Doğusunda Aden körfezi, kuzeyba- 
tı, batı ve güneyinde Etiyopya, güneydo- 
ğusunda da Somali Cumhuriyeti vardır. 
Nüfusu 541.000 civarında (1991 tah.) olan 
ülkenin başşehri Cibuti (300.000; 1985), 
resmi dili Arapça ve Fransızca'dır. 

I. FİZİKİ ve BEŞERİ COĞRAFYA 

Fiziki coğrafya bakımından Tâcürâ kör- 
fezinin kuzeyindeki nisbeten dağlık böl- 
ge ile güney ve güneybatıdaki volkanik 
platoların bulunduğu kısım farklı özel- 
likler gösterir. Ülkenin iç tarafına doğ- 


Resmi adı : 


Í Republique de Djibouti (Fransızca); 
Cumhuriyyetü Cibüti (Arapça) 
Başşehri Cibuti 
Yüzölçümü: 23.200 km? 
Nüfusu : 541.090 (1991 tah.) 
i Resmîdini : Yok 
| Resmidili : Arapça ve Fransızca 
Para birimi : Cibuti Frankı (DF) 


1 DF = 100 centimes 
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ru bir girinti oluşturan Tâcürâ körfezini 
çevreleyen kıyı ovası şeridi iç kesimlerde 
200 m. kadar devam eder. Tâcürâ kör- 
fezinin kuzeyinde kalan bölge, en yük- 
sek 'noktasını Müsâ Ali dağının oluştur- 
duğu (2063 m.) dağlarla kaplıdır. Derin 
vadiler, dik uçurumlar ve yalçın kayala- 
rın bulunduğu arazinin 1200 m. yüksek- 
liğe kadar olan yerlerinde yeşilliklere 
rastlanırsa da toprağın bitki örtüsü ge- 
nelde dikenli çalılardır. Ülkenin iç kısım- 
ları ile güneyinde volkanik platolar, ka- 
yalıklar ve çöller görülür. İç taraftaki çö- 
küntü ovaları, deniz seviyesinin 155 m. 
altında kalan Asel gölü ile yazın sıcak 
aylarında suları kuruyan küçük ırmak- 
lar kesintiye uğratır. Volkanik kayalar ve 
geniş vadiler arasında çöllerle kumlu ara- 
zilerin yer aldığı bu bölgede yükseklik 
300-1500 m. arasında değişir. 


Cibuti'de iklim sıcak ve yağışlar son 
derece azdır. Genel olarak Hint Okyanu- 
su'ndan ülkeye doğru esen ve yağmur 
yüklü bulutları getiren muson rüzgârla- 
rı sebebiyle ekim -nisan ayları arasında 
yağış görülür. Bu mevsimde sıcaklık or- 
talaması 23 C’ - 30 C° arasında değişir. 
Kıyı bölgelerinde 125 mm. olan yıllık ya- 
ğış ortalaması yüksek yerlerde iki katı- 
na kadar çıkar. Mayıstan kasımın sonu- 
na kadar ülke iyice kuraktır. Yaz ayla- 
rında sıcaklık ortalaması 30 C° - 45 C 
arasında değişir. 1200 metreden yüksek 
yerlerde hava sıcaklığı kıyı bölgelerine 
oranla daha fazladır ve ayrıca kıyı böl- 
gelerinde görülen rutubetteki yoğunluk 
da iç bölgelerde azalmakta ve böylece 
yüksek yerlerde kuru ve çok sıcak bir ik- 
lim hâkim olmaktadır. 


Cibuti 
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Bitki örtüsünü dikenli çalılıklar, otlak- 
lar ve bodur ağaçlar oluşturur. Tâcürâ 
körfezinin etrafındaki ovalık arazide pal- 
miye ağaçları yaygındır ve burada hur- 
ma yetişir. Kıyı bölgelerine nisbetle da- 
ha fazla yağış alan yüksekliği 1200 m. 
civarındaki dağlarda yeşilliklere rastla- 
nırken bu seviyeden sonra toprak çıplak 
ve kayalıklar halindedir. Ülke toprakla- 
rının sadece % 1'i ekime, % 10'u da hay- 
van otlatmaya elverişli olup geriye kala- 
nı çöl ve kıraç arazi yapısındadır. 


Nüfus. Cibuti Cumhuriyeti'nde nüfu- 
sun çoğunluğunu Afar ve İsâ kabileleri- 
ne mensup yerliler oluşturmaktadır; yer- 
li halkın yanında Araplar'la Avrupalılar 
da önemli bir orana sahiptirler. Büyük 
bölümü Etiyopya'da yaşayan ve Denâki- 
liler de denen Afarlar, genel olarak Tâ- 
cürâ körfezinin kuzeyinde kalan dağlık 
bölgede göçebe halinde bulunur ve ül- 
kenin toplam nüfusunun yaklaşık % 37- 
38'ini meydana getirirler. Bunların Kı- 
zıldeniz kıyısına yakın bölgelere yerleş- 
miş olanları balıkçılık yaparken yüksek- 
lerde yaşayanları hayvancılıkla uğraş- 
maktadırlar. Afarlar Etiyopya'da yaşa- 
yanlarla birlikte kendi aralarında teşki- 
lâtlanmışlardır. Sultan dedikleri kabile- 
nin lideri Etiyopya'daki Assayita şehrin- 
de oturmakta ve Cibuti'deki aşiretlerin 
beyleri ona bağlı bulunmaktadırlar. Sul- 
tan ve aşiret beyleri özellikle su ve ot- 
laklarla ilgili ihtilâfların çözümünde et- 
kilidirler. Hâmi-Sâmi dil ailesinin Kuşi 
koluna mensup bir dil konuşan Afarlar, 
toprak ve unvan sahibi Edoyamarlar (kı- 
zillar) ile topraklarda kiracı bulunan Esah- 
yamarlar (beyazlar) olmak üzere başlıca 
iki gruba ayrılırlar. Bunların hepsi müs- 
lüman olmakla beraber iç bölgelerde ya- 
şayanların dini inanç ve amellerinde es- 
ki Kuşi dininin etkisi görülür. 

Nüfusun hemen hemen yarısını (% 47- 
48) oluşturan İsâlar ülkenin güney böl- 
gesinde yaşamaktadırlar. Bunlar aslın- 
da Somalililer'in akrabaları olup güney- 
den gelerek buraya yerleşmişler ve gö- 
çebe Afarlar'ın aksine şehirlerde yaşa- 
mayı tercih etmişlerdir. Çoğunlukla baş- 
şehir Cibuti, Dihil ve Ali Sabih'te oturur- 
lar ve akrabaları Somalililer'in temel özel- 
liklerini yansıtırlar. Ebgallar, Dulular ve 
Verdikler olmak üzere üç temel gruba 
ayrılan İsâlar'ın hepsi müslümandır. 

Ülkede yerli Afarlar'ın ve İsâlar'ın dı- 
şında çoğu Fransız olan Avrupalılar'la 
(& 8-9) Araplar'dan {% 5-6) başka Hin- 
distan ile diğer Güney Asya ülkelerinden 


CİBUTİ 


Cibuti şehrindeki liman tesislerinde ve 
diğer iş yerlerinde çalışmaya gelen bazı 
küçük gruplar da bulunmaktadır. Avru- 
palılar orduda, eğitim öğretim kurum- 
larında ve bazı sağlık kuruluşları ile ikti- 
sadi şirketlerde, Yemen'den buraya göç 
etmiş olan 10- 12.000 kadar Arap da ge- 
nellikle ticaret işlerinde ve liman hizmet- 
lerinde görev almışlardır. Nüfusun yarı- 
sından çoğu başşehir Cibuti'de yaşamak- 
tadır. 1977-1978 Ogaden Savaşı sebe- 
biyle Cibuti'ye sığınan 50.000 civarında- 
ki Etiyopyalı göçmenin bir kısmı 1984 
yılında Birleşmiş Milletler Mülteciler Yük- 
sek Komiserliği'nin himayesinde ülkele- 
rine geri gönderilmişse de bir kısmı hâ- 
lâ Cibuti, Dihil ve Ali Sabih şehirlerinde- 
ki kamplarda çok kötü şartlarda hayat- 
larını sürdürmektedirler. 

Din. Cibuti halkının büyük çoğunluğu 
müslüman olup Şâfii mezhebindendir. 
Müslüman olmayanlar, Avrupalılar ile 
geleneksel dinlere mensup bazı küçük 
Afar topluluklarıdır. Buranın İslâmlaş- 
ması, VII ve VIII. yüzyıllarda Arabistan'- 
dan göçmen olarak gelen müslümanlar 
yoluyla gerçekleşmiştir. 

Eğitim ve Kültür. Fransız eğitim siste- 
minin takip edildiği Cibuti'de ilk öğretim 
mecburi değildir. İlkokul altı, ortaokul 
ve lise toplam yedi yıldır. Halkın çoğun- 
lukla mahalli dilleri konuştuğu ülkede 
Arapça'nın bu diller ve özellikle kültür 
üzerinde etkisi büyüktür. Ancak eğitim 
ve öğretim faaliyetlerinde yine Arapça 
temel dil kabul edilmekle birlikte öğ- 
retmenlerin çoğunun Fransız olması se- 
bebiyle eğitim genellikle Fransızca yapıl- 
makta ve öğrenim görmüş Cibutililer bu 
dili mükemmel konuşmaktadırlar. Ülke- 
de üniversite bulunmadığından öğrenci- 
ler yüksek öğrenim için çoğunlukla Fran- 
sa'ya gitmektedirler. Ülkede eski eser 
ve benzeri kültür varlıkları yoktur. Mi- 
mari Arap mimarisini andırmakta olup 
özellikle Cibuti şehrinde çeşitli camiler, 
transit ticaret için yapılmış depolar ve 
büyük kamu binaları bulunmaktadır. Hü- 
kümet aylık Djibouti Ajuourd'hui ve 
haftalık Nation de Djibouti adlı iki der- 
gi yayımlamaktadır. 

Ekonomi. Bir çöl ülkesi olan Cibuti'nin 
ekonomisi ticaret, taşımacılık ve başşe- 
hirdeki milletlerarası serbest ticaret böl- 
gesiyle limanda verilen hizmetler üzeri- 
ne kuruludur. Ekilebilir toprakların çok 
sınırlı olması tarımın gelişmesine imkân 
vermemektedir. Sadece Tâcürâ körfezi- 
nin kıyılarında ekim yapılmakta, toplam 
üretim ise ülke ihtiyacının ancak 9b 3'ü- 
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nü karşılayabilmektedir. Özellikle Am- 
buliye ile Dihil'de hurma, meyve, sebze 
ve mısır yetiştirilmektedir. Kıyıların top- 
lam uzunluğu 370 km. olmasına rağmen 
Cibuti'de balıkçılık gelişmemiştir. Bu Kı- 
yıların yılda 4000 ton balık kapasitesi ol- 
duğu halde bunun ancak 500 tonu tutu- 
labilmekte ve bu da ülke içinde tüketil- 
mektedir. Halen bu sektörün geliştiril- 
mesine çalışılmaktadır. Hayvancılık ise 
nisbeten iyi durumdadır. Nüfusun he- 
men hemen dörtte biri göçebe olup bu 
işle uğraşmakta ve ülkede 543.000 ke- 
çi, 400.000 koyun, 54.000 deve ve 7000 
sığır bulunmaktadır. 


Tabii kaynaklar açısından son derece 
sınırlı imkânlara sahip olan Cibuti'de sa- 
nayi çok geridir. Tâcürâ şehrinde faaliyet 
gösteren bir maden suyu şişeleme fab- 
rikası ile Asel gölündeki tuz üretim te- 
sislerinin ve başşehirde bulunan resmi 
basım tesisleriyle bazı Küçük atölyelerin 
ülke ekonomisine katkısı fazla değildir. 


1981 yılında başşehir Cibuti'nin ser- 
best liman haline getirilmesiyle banka- 
cılık, haberleşme ve konaklama sektör- 
leri giderek önem kazandı ve bu alanlar- 
da ülke iyi bir seviyeye ulaştı. Cibuti Li- 
manı'nı Orta Afrika'ya ve Etiyopya'nın 
başşehri Adisababa'ya bağlayan demir- 
yolu Cibuti ekonomisi için büyük bir im- 
kân oluşturmakta ve Etiyopya ithalât ve 
ihracatının yarısından çoğunu bu yol va- 
sıtasıyla Cibuti üzerinden gerçekleştir- 
mektedir. Nitekim Ogaden Savaşı'nda 
Cibuti- Adisababa demiryolunun kullanı- 
lamaz hale gelmesi ülke ekonomisini çok 
olumsuz etkilemiştir. 1978'de demiryo- 
lu yeniden ulaşıma açıldıktan sonra Eti- 
yopya ve Somali ile taşımacılık, ticaret 
ve haberleşme alanlarında iş birliği an- 
laşmaları yapıldı (1979). Mayıs 1985'te 
de Cibuti ile Etiyopya hükümetleri ara- 
sında ticaret ve iş birliğini geliştirmeye 


Cibuti'nin başşehri Cibuti'den bir görünüş 


yönelik yeni bir anlaşma imzalandı ve or- 
tak demiryolunun işletilmesi özel bir şir- 
kete bırakıldı. 

1892'de kurulan Cibuti Limanı'nın 
1981'de milletlerarası serbest bölge ilân 
edilmesi pek çok yabancı taşımacılık şir- 
ketinin burada büro açmasına, depo ve 
antrepo kurmasına sebep oldu. Her tür- 
lü hizmetin verilmesine müsait bulunan 
Cibuti Limanı Kızıldeniz'den geçen ge- 
milerin uğrak ve ikmal merkezi olup ül- 
ke ekonomisinin de en önemli dayanağı- 
dır. Son yıllarda hukuki yapısı milletle- 
rarası sermayenin rahat çalışmasına uy- 
gun hale getirilen ve konvertibilitesi yük- 
sek bir paraya (Cibuti frankı) sahip bulu- 
nan ülkede bankacılık, haberleşme ve 
turizm alanına yapılan yatırımlarla kul- 
lanıma yeni giren alt yapı tesislerinin ge- 
liştirdiği liman hizmetlerinde büyük bir 
ilerleme kaydedildi. Cibuti şehrine 6 km. 
uzaklıkta bulunan her türlü uçağın ine- 
bileceği özellikteki milletlerarası hava 
alanının da ülke ekonomisi için önemi 
büyüktür. Özellikle son yıllarda Afrika'- 
nın iç kesimlerinde hüküm süren kurak- 
lık dolayısıyla dışarıdan yapılan yardım- 
ların bu bölgelere ulaştırılmasında Ci- 
buti Limanı ile havaalanı büyük hizmet 
görmüştür. 

Cibuti -Adisababa demiryolunun 100 
kilometresi Cibuti Cumhuriyeti sınırları 
içerisinde kalmaktadır. Bunun yanında 
ülkede 2895 km. (1985) uzunluğunda ka- 
rayolu şebekesi bulunmakta olup bunun 
300 kilometresi asfalt, 1000 kilometre- 
si de kullanılabilir nitelikte stabilize yol- 
dur. Telekomünikasyon, Arap Uydu Ha- 
berleşme Teşkilâtı'ndan (Arab Satellite 
Communication Organization) faydalanıldı- 
ğı için iyi durumdadır. 


Stratejik konumu ve ayrıca ekonomik 
bakımdan geri olması sebebiyle devam- 
lı dış yardımlara ihtiyacı bulunan Cibuti, 
başta Fransa ve Suudi Arabistan olmak 
üzere İtalya, Irak, Libya, Körfez ülkeleri, 
Almanya ve bazı milletlerarası kuruluş- 
lardan yardım almaktadır. Cibuti Arap 
Kalkınma Bankası, Milletlerarası Para 
Fonu, İslâm Kalkınma Bankası ve Dünya 
Bankası'nın üyesidir. Ülkede kişi başına 
düşen milli gelir 500 Amerikan doları ci- 
varında olup en önemli ekonomik mese- 
leler bütçe açığı ve enflasyondur. Ayrıca 
ülkede işsizlik problemi bulunmakta ve 
Sgaden Savaşı sırasında gelip büyük kıs- 
mi geri dönmemiş olan mülteciler de iş- 
sizliği arttırdıkları gibi diğer sosyal ve 
ekonomik problemleri daha da karma- 
şık bir duruma sokmaktadırlar. Cibu- 


ti dışarıdan çeşitli makineler, elektrikli 
aletler, tekstil ürünleri, gıda maddeleri, 
petrol ve petrol ürünleri ile taşıt araçla- 
rı ithal ederken canlı hayvan, et ve deri 
ihraç eder. İthalât yapılan başlıca ülke- 
ler Fransa, Etiyopya, Japonya, Hollanda, 
İtalya ve İngiltere, ihracat yapılan ülke-. 
ler ise Fransa, Yemen Cumhuriyeti, So- 
mali, Etiyopya, Hollanda ve Amerika Bir- 
ieşik Devletleri'dir. 

II. TARİH 

Tarihi milâttan önce Ili. yüzyıla kadar 
giden Cibuti'ye önceleri Arabistan ya- 
rımadasından gelen ve Afarlar denilen 
göçmenler yerleşmiştir. Daha sonra gü- 
neyden Somalililer'in gelmesiyle Afarlar 
kuzeye çekilmişler ve ülkenin güneyine 
Somalililer (İsâlar), kuzeyine de Afarlar 
(Denâkililer) hâkim olmuştur. Bu bölge 
deniz ulaşımında önemli bir uğrak yeri 
olması sebebiyle İlkçağ'daki denizci mil- 
letlerin dikkatini çekmiştir. Eski Mısırlı- 
lar'ın burayı ülkelerine dahil ettikleri bi- 
liniyorsa da bölgenin tarihini aydınlata- 
cak eserler mevcut değildir. Müslüman- 
lık, VII ve VIII. yüzyılda Medine'de orta- 
ya çıkan siyasi karışıklıklar sebebiyle bu- 
raya göç eden Araplar vasıtasıyla yayıl- 
mıştır. XVI. yüzyılın başlarına kadar böl- 
genin yegâne hâkimi müslümanların elin- 
de bulunan Cibuti yöresi, bu yüzyılda mil- 
letlerarası ticaret ve siyasette büyük bir 
güç haline gelen Portekiz'in etki alanın- 
da kaldıysa da bu devletin Güneydoğu 
Asya'ya yönelmesi ve Mısır'ın Osmanlı 
hâkimiyetine geçmesi üzerine içinde bu- 
lunduğu Afrika Boynuzu'yla birlikte Os- 
manlı Devleti'nin güdümüne girdi. 


Cibuti'nin asıl tarihi, Süveyş Kanalı'nın 
milletlerarası deniz trafiğine açılması ve 
Avrupa devletlerinin Afrika ve Asya ül- 
kelerini ekonomik, siyasi, askeri ve dini 
maksatlarla hegemonyaları altına alma 
ve sömürge haline getirme yarışına gir- 
meleriyle başlamıştır. İngiltere ve Fran- 
sa, XIX. yüzyılın en büyük devletleri ola- 
rak sömürgecilik ve yayılmacılık alanın- 
da büyük bir rekabete girişmişler ve bu 
arada İngiltere'nin Aden'e (1839) ve So- 
mali'ye (1869) yerleşip Kızıldeniz'deki ti- 
caret yolunun denetimi üzerinde önem- 
li bir üstünlük elde etmesi karşısında 
Fransa, İngiltere'nin bu avantajlı duru- 
munu dengeleyebilecek bir yer olması 
münasebetiyle, Kızıldeniz ile Aden kör- 
fezinin birleştikleri yerde bulunan Tâcü- 
râ körfezinin kuzeyindeki Ubük'ta (Obok) 
bir iskele kurmuştur (1859). Ubük böl- 
gesini denetimi altında bulunduran Tâ- 
cürâ Sultanı Ahmed Ebü Bekir'in 11 Mart 
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1862 tarihli bir dostluk ve yardım anlaş- 
ması ile 52.000 frank karşılığında Ubük'u 
Fransızlar'a bırakmayı kabul etmesinden 
sonraki yirmi yılda Fransa, çevrede bu- 
lunan Afarlar'ın ve İsâlar'ın şefleriyle söz- 
leşmeler yaparak bölgeyi kendi himaye- 
sine aldı (1884). Kumandan tayin edilen 
Leonce Legarde, Etiyopya ile dostluk iliş- 
kilerini geliştirerek buradaki Fransız sö- 
mürgesinin gerçek bânisi oldu. 1888'de 
Fransa ile İngiltere arasında imzalanan 
bir antlaşmayla Fransız ve İngiliz Soma- 
lisinin sınırları belirlendi ve aynı yıl Fran- 
sız Somali Kıyısı'nın merkezi Ubük'tan 
Leogarde'ın kurduğu Cibuti şehrine ta- 
şındı; daha sonra da burası resmi baş- 
şehir olarak ilân edildi (1892). Burada 
inşa edilen liman tesisleri ve ikmal mer- 
kezleri sayesinde Cibuti'nin deniz ulaşı- 
mındaki stratejik önemi iyice arttı. Ci- 
buti Limanı'nı Orta Afrika'ya ve Adisa- 
baba'ya bağlayacak olan 781 km. uzun- 
luğundaki demiryolunun yapımına 1897'- 
de başlandı ve inşaat 1917'de tamam- 
landı. Etiyopya'nın ticareti bütünüyle bu 
demiryolu sayesinde Cibuti Limanı'ndan 
yapıldığı için yolun önemi son derece faz- 
laydı. Liman ve demiryolu Somalililer için 
büyük bir istihdam imkânı oluşturdu ve 
burası daima Somali ile Etiyopya'nın bas- 
kısı altında kaldı. 


Ii. Dünya Savaşı'ndan sonra Cibuti Fran- 
sa'nın “deniz aşırı ülkeler” bölümü içeri- 
sinde yer aldı, burada yaşayanlara Fran- 
sız vatandaşı statüsü tanındı ve ayrıca 
buraya Fransız Birliği (Union Français) se- 
natosu ve millet meclisinde temsil edi- 
lebilme hakkı verildi. 1957 yılında yeni 
bir teşkilâtlanma yasası yürürlüğe kon- 
du ve genel valinin başkanlığı altında gö- 
rev yapacak sekiz yerli bakandan oluşan 
bir bakanlar konseyi ile otuz iki üyeli bir 
meclis kurularak ülkenin adı Fransız 
Somalisi'ne çevrildi. 1958 Eylülünde ye- 
ni anayasa ile birlikte ülkenin siyasi ge- 
leceğini tayin eden referandum yapıldı. 
Oyların çoğunluğu Fransa ile birlikte ol- 
ma yönünde çıktı. Diğer taraftan İtalyan 
Somalisi ile İngiliz Somalisi'nin birleşe- 
rek bağımsız bir devlet oluşturması üze- 
rine (1 Temmuz 1960) Fransız Somalisi'n- 
de karışıklıklar çıktı. Somali asıllı İsâlar 
Somali Cumhuriyeti ile birleşmeyi savu- 
nurlarken Afarlar Fransa'ya bağlılığın de- 
vam etmesini istiyorlardı. Siyasi alanda- 
ki görüş ayrılıklarının kabileler arasın- 
da çatışmalara dönüşmesi üzerine Ma- 
yis 1961'de Paris'te toplanan konferans 
bir sonuç alınamadan dağıldı. 1964'ün 
başlarında milliyetçi hareketler Ka 


arttı ve Birleşmiş Milletler Dekolonizas- 
yon Komitesi Fransa'nın burada uygula- 
dığı politikayı kınadı. 1965 yılında Afri- 
ka Birliği Teşkilâtı” Makdişu Mogadişu) 
toplantısında konuyu görüştü. 1966'da 
olayların yeniden patlak vermesi üzeri- 
ne bazı bakanlar görevden uzaklaştırıldı. 
1967'de yeniden referandum yapılması- 
na karar verildi. Afarlar'ın siyasi teşki- 
lâtı olan Afar Demokratik Hareketi (Reg- 
roupement Demokratigue Afar) Fransa'dan 
ayrılmamayı, İsâlar'ın Bağımsızlık İçin 
Afrika Halk Birliği (Ligue Populaire Africaine 
Pour Indépendante) teşkilâtı ise bağımsızlı- 
ğı savunuyordu. İsâlar'ın sayıca fazla ol- 
malarına rağmen 16 Mart 1967'de yapı- 
lan referandumun neticesi Afarlar'dan 
yana çıkınca yeniden olaylar patlak verdi. 
Bunun üzerine Fransız birlikleri, Afarlar 
ile İsâlar arasında kanlı hale gelen olay- 
lara müdahale amacıyla ülkeyi işgal et- 
tiler; yerli halkın birçoğu öldürüldü, yüz- 
lercesi de ülkeden sürüldü. Bu harekât 
sırasında İsâlar'ın zayıflaması üzerine 
Afarlar yönetimi ele geçirdiler. Yapılan 
bir referandumdan sonra Fransız Somali- 
si olan ülkenin adı Afarlar ve İsâlar Fran- 
sız Ülkesi (Territoire Français des Affars et 
des Issas) şeklinde değiştirildi. 1976'da 
Afarlar ile İsâlar arasında bir koalisyon 
sağlandı ve arkasından ülke 27 Haziran 
1977'de Cibuti Cumhuriyeti adıyla ba- 
ğımsızlığını kazandı; İsâlar'dan tecrübe- 
li lider Hasan Gouled Aptidon cumhur- 
başkanı, Afarlar'dan Ahmed Dini de Ba- 
ğımsızlık İçin Afrika Halk Birliği'nin ge- 
nel sekreteri oldu. 


1979'da Bağımsızlık İçin Afrika Halk 
Birliği'nin yerine İlerleme İçin Halk Ha- 
reketi (Ressemblement Populaire Pour la 
Progrös) partisi kuruldu. Haziran 1981'- 
de yapılan devlet başkanlığı seçimleri 
sonunda Hasan Gouled Aptidon altı yıl- 
lık süre için yeniden seçildi. Afarlar'ın, 
Cibuti'nin Bağımsızlığı İçin Demokratik 
Cephe (Front Démocratique Pour la Libâra- 
tion de Djibouti) partisinin seçim sonuç- 
larına itiraz etmesi ve Ahmed Dini'nin 
yeni bir siyasi parti (Parti Populaire Djibo- 
utien) kurarak siyasi bölünmelere ve ka- 
rışıklıklara sebep olması üzerine Ekim 
1981'de anayasada yapılan bir değişik- 
likle tek partili sisteme dönüldü ve İler- 
leme İçin Halk Hareketi'nin dışındaki bü- 
tün partiler kapatıldı. Altmış beş üyeli 
parlamento için beş yılda bir yapılan ge- 
nel seçimler, ülkenin tek siyasi partisi 
olan İlerleme İçin Halk Hareketi tarafın- 
dan seçmenlere sunulan listelerin oylan- 
masından ibarettir. Nisan 1987'de ya- 
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pılan devlet başkanlığına tek aday ola- 
rak katılan Hasan Gouled Aptidon hal- 
kın % 90O'ının oyunu alarak bu göreve 
yeniden seçildi. 

Cibuti Cumhuriyeti esas itibariyle Fran- 
sa'nın ekonomik ve askeri denetimi al- 
tındadır. Yerli ordu ve polis teşkilâtının 
bulunmadığı ülkede Fransa'nın yaklaşık 
4000 kişilik bir silâhlı kuvveti görev yap- 
maktadır. 

Cibuti milletlerarası ilişkilerde bağ- 
lantısızlık politikasını takip etmekle be- 
raber Afrika Birliği Teşkilâtı'nın (1977), 
Arap Birliği'nin (1977), İslâm Konferansı 
Teşkilâtı'nın (1978) ve Birleşmiş Millet- 
ler'in (1977) üyesidir. 
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CİDÂL a 
(bk. CEDEL). 


CİDDE 
(a) 
Suudi Arabistan'ın Kızıldeniz kıyısında 


önemli bir liman şehri. 
E A 


Bugün milletlerarası havaalanı, üniver- 
sitesi, çeşitli bölgelerle bağlantılı otoyol- 
ları, modern liman tesisleri ve yaklaşık 
1.5 milyon nüfusu ile Suudi Arabistan'ın 
Riyad'dan sonra ikinci büyük şehridir. 
Arabistan yarımadasının güneybatısın- 
daki Hicaz bölgesinde ve Mekke'ye 70, 
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Medine'ye 420 km. mesafede yer alır. 
Hemen hemen bütün klasik coğrafya 
kitapları ve sözlüklerde şehrin adı “kıyı, 
sahil; yol” gibi mânalara gelen “Cüdde” 
şeklinde tesbit edilmiş olup halk dilin- 
de ise daha çok Cidde adı kullanılmak- 
tadır. 

Cidde'nin İslâm öncesi dönemi hak- 
kında çok az şey bilinmektedir. Bu şeh- 
rin önemi, Hz. Osman zamanında güne- 
yindeki Şuaybe Limanı'nın terkedilerek 
Mekke'ye Kuzey Afrika, Mısır, Hindistan 
gibi uzak ülkelerden deniz yoluyla ge- 
len hacıların karaya ayak bastıkları bir 
liman şehri olarak kullanılmaya başlan- 
masından sonra artmıştır. Ayrıca burası 
dışarıdan gelen tüketim maddelerinin 
ulaştığı bir ticaret merkezi olarak da ün 
kazanmıştır ve bugün de aynı ticari hü- 
viyetini korumaktadır. Eski İslâm coğ- 
rafyacılarından Makdisi ve İstahri Cid- 
de'nin ticari öneminden ve hacılardan 
alınan rüsüm dolayısıyla sahip olduğu 
yüksek gelirden bahsederler. Ayrıca bu 
rüsümun sonradan zaman zaman şerif- 
lerle paylaşılması sebebiyle bir kaynak 
olarak Mısır Memlükleri'nin dikkatini 
çektiği bilinmektedir. 


Nâsır-ı Hüsrev V. (XI.) yüzyılda Cidde 
nin surlarla çevrili olduğunu bildirmek- 
te ve nüfusunu da 5000 civarında tah- 
. min etmektedir. İbn Cübeyr ise şehri taş 
hanları ve camileriyle tavsif etmekte, şe- 
rifler aracılığıyla toplanan vergileri kal- 
dırdığı için de Selâhaddin-i Eyyübi'yi öv- 
mektedir. Abbösiler'in gerilemesiyle ön- 
celeri Basra üzerinden yürüyen deniz ti- 
careti Kızıldeniz ve Cidde Limanı'na dön- 
müştür. Avrupa'dan Mısır'a, oradan da 
Hindistan'a giden ve Hindistan'dan Av- 
rupa ülkelerine gelen mallar Cidde Lima- 
nı'ndan geçmişler ve Avrupa ile Hindis- 
tan arasında karşılıklı mal taşıyan ge- 
miler çok defa bu limanda karşılaşmış- 
lardır. Memlükler devrinde Cidde ve Ha- 
remeyn'e özel bir itina gösterilmiştir. 
Mekke'nin dünyaya açılan kapısı duru- 
mundaki Cidde özellikle Mısır'dan Kızıl- 
deniz yoluyla gelen hacılar için çok önem- 
li idi. Sultan |. Baybars 667 (1268) yılın- 
da hacca gitmiş ve Şemseddin Mervân'ı 
Mekke-i Mükerreme'de kendisine nâib 
tayin etmişti; Mekke şerifleri yönetim- 
le ilişkili meseleleri ona danışırlardı. Bu 
idari şekil Memlükler döneminin sonu- 
na kadar devam etmiştir. Memlükler Cid- 
de'de Mekke'deki duruma paralel olarak 
nâib-i Cidde denilen bir görevli bırakmış- 
lardır. Nâibin oturduğu binaya Dârünni- 
yâbe denilirdi. Sahilde ve limana hâkim 


1558'de 
Yemen 
seferine 
çıkan 

Sinan 
Paşa'nın 
kadırga ile 
Cidde 
Limanı'na 
girişini 
gösteren 
bir minyatür 
(Tarih-i 
Fethi 
Yemen, 

İÜ Ktp., 

TY, nr. 6045, 
vr. 558”) 


bir yerde bulunan bu binadan ticari faali- 
yetler kontrol edilirdi. 

Tarihçi Nehrevâli el-İ'lâm bi-a'1d- 
mi Beytillâhi'l- Harâm adlı eserinde 
Memlükler devri Mekke ve Cidde emir- 
liklerinden bahseder. Sultan Kayıtbay'ın 
884 (1479) yılında Kâbe'nin yıkanması- 
nı emretmesi üzerine Mekke şerifi, Mek- 
ke'deki Türk paşası ve Cidde nâibi bu 
hizmette görev aldılar. Memlükler Cid- 
de'de 1452 yılından itibaren vergiyi câ- 
biler (tahsildar) eliyle toplamışlar ve bir 
kısmını şeriflere bırakmışlardır. 

XVI. yüzyılın başlarında Portekiz ge- 
milerinin Hindistan yolu üzerinde Kızıl- 
deniz içlerine ve Basra körfezine gire- 
rek buralardaki şehirler ve müslüman 
halk için büyük tehlike oluşturmaları kar- 
şısında Memlük idarecilerinin acz gös- 
termeleri ve mukaddes toprakların mü- 
dafaasız kalması muhtemelen bu bölge- 
lere Osmanlı himayesinin gelmesini sü- 
ratlendirmiştir. Bu arada Memlükler dö- 
neminin sonlarına doğru Sultan Kansu 
Gavri'nin Cidde'ye nâib olarak tayin et- 
tiği Hüseyin el-Kürdi tarafından dokuz 
ay gibi kısa bir sürede bir kale yaptırıl- 
mış (1511) ve bu kale sonradan bölge- 
nin müdafaası Osmanlılar'a geçtiğinde 
çok faydali olmuştur (bu kale 1948 yılın- 
da Suüdi yönetimince yıkılmıştır). 

Haydar Çelebi rüznâmesinde (Feridun 
Bey, 1, 439) ve ayrıca İbn İyâs, Mısır'ın Os- 
manlılar tarafından fethi sırasında Mek- 
ke emirinin Berekât olduğunu ve oğlu 
Muhammed Ebü Nümey başkanlığında 
bir heyeti bazı kıymetli hediyeler ve mu- 
kaddes emanetlerle Mısır'a gönderdiği- 
ni yazmaktadırlar. Yavuz Sultan Selim 
16 Cemâziyelâhir 923 (6 Temmuz 1517) 
günü bu heyeti ve dolayısıyla Hicaz'ın 
biatını kabul etmiştir. Osmanlı dönemi 
başlarken biat işlemlerinden sonra ilk 
iş olarak Cidde Nâibi Hüseyin el-Kürdi 


Mekke şerifinin emriyle öldürüldü. Cid- 
de'ye tayin edilen ilk nâib Mekke tüccar- 
larından Kâsım el-Şirvâni'dir. Bir müd- 
det sonra Mekke'de Memlükler döne- 
minde kurulan Mekke paşalığı makamı 
kaldırıldı ve Mekke'de şerif, sancak hali- 
ne getirilen Cidde'de ise sancak beyi ay- 
rı ayrı şehir yöneticisi olarak vazife gör- 
meye başladılar. 

1538'de Hindistan seferine çıkan filo 
son Osmanlı limanı olarak Cidde'den 
uğurlanmıştı. Aynı yıllarda Portekizliler 
Cidde'yi almak üzere çeşitli teşebbüs- 
lerde bulunmuşlar, son olarak da 1541'- 
de yaptıkları hücumda Şerif Ebü Nümey 
tarafından püskürtülmüşlerdi. Kanüni 
Sultan Süleyman bu başarısından dolayı 
Şerif Muhammed Ebü Nümey'e Cidde 
Limanı'ndan toplanan vergilerin yarısını 
bağışlamış ve Koca Sinan Paşa'nın Ye- 
men'i fethinden sonra bu bir gelenek 
halini alarak daima liman gelirlerinin ya- 
rısı Cidde sancak beyine, yarısı da Mek- 
ke şerifine verilmiştir. Kızıldeniz'i tam 
kontrol altında tutabilmek ve dolayısıy- 
la Cidde yolu ile Mekke ve Medine'yi em- 
niyet altına alabilmek Kızıldeniz'in giri- 
şindeki Aden'i ele geçirmeye bağlı idi. 
Memlükler bu işe çok gayret sarfetmiş- 
ler, fakat muvaffak olamamışlardı. 1558 
yılında Yemen seferine çıkan Sinan Pa- 
şa bunu başarmış ve böylece Cidde Li- 
manı daha güvenli bir hale gelmişti. An- 
cak Osmanlılar'ın Cidde'ye ve hac böl- 
gelerine tamamen hâkim olduktan son- 
ra Yemen'e de inerek artık Kızıldeniz'e 
Portekizliler'i sokmaz olmaları Cidde Li- 
manı'na gelen ticaret gemilerinin sayı- 
sını haliyle azaltmaya başladı. Avrupa 
ile Hindistan arasındaki ticaret daha kı- 
sa olduğu halde yavaş yavaş Kızıldeniz 
yolunu terkederek yerine Afrika çevre- 
sini dolaşan uzun yolu tercih etmek zo- 
runda kaldı. Sonuç olarak XVI. yüzyılın 
sonlarından Osmanlı gücünün ortadan 
kalkmasına ve Süveyş Kanalı'nın açılma- 
sına kadar Kızıldeniz üzerindeki transit 
taşımacılık geriledi. 


Evliya Çelebi Cidde'de Hz. Hawâ'ya nis- 
bet edilen kabri ziyaret ettiğinden (bu 
kabir 1928 yılında Suüdiler tarafından yı- 
kılmıştır), limandan, kaleden bahseder 
ve limandan yılda 1500 kese gümrük 
vergisi toplandığı, kalede 300 asker ile 
başlarında bir veya iki tuğlu bir Mısır 
beyi bulunduğu, maaşının 150 akçe ol- 
duğu, kalenin ortasında bir mahkeme- 
nin yer aldığı, kadının maaşının yılda 
2000 kuruş olduğu ve şehrin su ihtiya- 
anın Sarnıçlarda toplanan yağmur su- 
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yuyla karşılandığı yolunda bilgiler verir. 
Kâtib Çelebi ise Cihannümüâ'sında Cid- 
de'de susuzluk çekildiğini, Sultan IV. 
Mehmed'in veziriâzamı Kara Mustafa 
Paşa'nın uzak mesafelerden şehre su 
getirtip han, hamam ve bir cami yaptır- 
dığını anlatmaktadır. 

Cidde şehri Osmanlı döneminde ön- 
celeri bir sancak, daha sonra da Habeş 
eyaletinin merkezi olmuş, son zamanlar- 
da ise yeniden merkezi Mekke olan Hi- 
caz vilâyetinin bir sancağı durumuna ge- 
tirilmiştir. 1803 yılında Arabistan'ın Ne- 
cid bölgesinden gelen Vehhâbiler Cidde'- 
yi muhasara etmişler ve şehri alama- 
makla birlikte Şerif Galib'i, 1811 yılın- 
da Mısır Valisi Mehmed Ali Paşa'nın böl- 
geye gelişine kadar kendilerine boyun 
eğdirmişlerdir. Mısır'da eyaletine bağ- 
lı olarak idare edilen Hicaz, 1840 yılın- 
dan sonra merkezi idareye geçilmesiyle 
doğrudan Bâbiâli'ye bağlanmış ve Cid- 
de de merkeze bağlı bir vali tarafından 
idare edilmiştir. 1916 yılında Şerif Hü- 
seyin'in Osmanlı Devleti'ne karşı ayak- 
lanması ile başlayan Arap bağımsızlık 
hareketi, yardım malzemelerinin geldiği 
stratejik öneme sahip limanı sebebiyle 
Cidde şehrinde geliştirilmiştir. Necid ve 
Hicaz arasındaki mücadeleler sırasında 
da stratejik önemini koruyan Cidde, Ekim 
1924'te Vehhâbiler'in Mekke'yi almaları 
üzerine Ali b. Hüseyin kuvvetlerinin mer- 
kezi olmuş, ancak 1925 yılı boyunca Veh- 
hâbi emiri ve Suüdiler'in kurucusu Ab- 
dülaziz b. Suüd tarafından muhasara 
edilerek sonuçta Mayıs 1927'de yapılan 
Cidde Antlaşması ile Suudi Arabistan 
Devleti'nin topraklarına katılmıştır. 


1814'te seyyah Burkhardt'ın 12.000 
ilâ 15.000 civarında gösterdiği Cidde'nin 
nüfusu bugün 1.5 milyona yaklaşmış du- 
rumdadır. Yüzyılın başlarında hac niye- 
tiyle Mekke'ye ulaşmak için Cidde'ye ge- 
lenlerin sayısı 100.000 civarında iken bu- 
gün 1 milyonun üzerine çıkmıştır. Bu 
durum sadece bir hacı iskelesi olarak 
düşünüldüğünde dahi şehrin önemini 
ortaya koymaya yeterlidir. Cidde'de bu- 
gün Osmanlı idare teşkilâtı geleneğin- 
den kalma Mekke emirine bağlı bir kâ- 
immakam (kaymakam) bulunmaktadır. I. 
Dünya Savaşı'ndan sonra genişlemeye 
ve petrolden elde edilen gelirle modern- 
leşmeye başlayan Cidde'de ışıklandırma 
ve yeşillendirme çalışmaları yürütülür- 
ken modern liman, havaalanı, deniz su- 
yu arıtma tesisleri, petrol rafinerileri, 
çimento. fabrikası ve çelik haddeleme 
atölyeleri kuruldu; bunların yanında be- 
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Modern 
Cidde'den 
bir görünüş - 
Suudi 
Arabistan 


sicilik faaliyetlerine hız verildi. Birkaç yıl 
öncesine kadar başşehir Riyad'a taşın- 
madan önce bütün elçilikler ve yabancı 
misyonlar Cidde'de bulunmakta idi. Ha- 
len İslâm Konferansı Teşkilâtı'nın mer- 
kezi buradadır. Birçok Türk öğretim üye- 
sinin de vazife gördüğü Kral Abdülaziz 
Üniversitesi tıp, mühendislik, iktisat ve 
edebiyat gibi çeşitli fakültelerle birçok 
araştırma merkezini içine alır. Bugün 
yeni açılan otoyollarla Cidde'den Mek- 
ke'ye 45 dakikada, Medine'ye 4 saatte 
ulaşmak mümkündür. 
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CİGALAZÂDE SİNAN PAŞA 
(6. 1014/1606) 


Osmanlı sadrazamı. 


1544'te Messina'da doğdu. Asıl adı 
Scipione'dir. Babası Şarlken'in (Charles 
Guint) hizmetinde bulunan Visconte di 
Cicala adlı bir korsandı. Cicala ailesi as- 
len Sakız adasından olup Cenova Cum- 
huriyeti'nin hizmetine girmişti. Babası 
ile birlikte Cerbe Savaşı'nda (1560) Os- 
manlılar'a esir düştükleri sırada Napoli 
Krallığı'nın hizmetinde bulunuyorlardı. 
Esir olarak İstanbul'a getirildiklerinde 
kendisi saraya alındı, babası Yedikule 
Zindanı'na hapsedildi. Sarayda Ende- 
run'da yetişti ve bir süre sonra İslâmi- 
yet'i kabul ederek Yüsuf Sinan adını al- 
dı. Babası ise 12 Aralık 1564'te Yediku- 
le Zindanı'nda öldü; Kanüni'nin izniyle, 
Galata'da sonradan Gülnüş Emetullah 
Camii'ne çevrilen San Francesco Kilise- 
si'ne gömüldü. 

Cigalazâde şehzadeler mücadelesi sı- 
rasında Selim'in tarafını tuttu; önce si- 
lâhdar oldu, daha sonra da kapıcıbaşılı- 
ğa getirildi. Mihrimah Sultan'ın torunu 
ile evlenince kendisine ikbal yolları açıl- 
dı. 1575-1578 yılları arasında yeniçeri 
ağalığı yaptı, Eflak'taki isyanı başarı ile 
bastırdı. Ağalıktan ayrıldıktan sonra şark 
seferi için İran'a yollandı. Özdemiroğlu 
Osman Paşa ve Ferhad Paşa'nın yanın- 
da 1583'te Van ve Revan, üç yıl sonra da 
Bağdat beylerbeyi olarak Safeviler'e kar- 
şı mücadele etti. Revan Kalesi'ni inşa ve 
tahkim ettirmesi, Bağdat'ta iken de Fı- 
rat nehri kollarının ıslahına çalışması tak- 
dirle karşılandı. 1590'da İstanbul'a dö- 
nüşünde Şah I. Abbas'ın torununu rehi- 
ne olarak yanında getirdiği gibi padişaha 
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pek çok da hediye sundu. Erzurum bey- 
lerbeyiliğinden sonra 1591'de kaptan-ı 
deryâlığa tayin edildi. Dört yıl süren bu 
görevi sırasında korsanlarla amansız bir 
mücadeleye girişti. 1593'te kardeşi Car- 
(o'nun İstanbul'a gelmesi, ertesi yıl da 
kendisinin doğum yeri olan Messina'ya 
gitmesi çeşitli söylentilere yol açtı. 1596'- 
da Avusturya seferi sırasında, Hatvan 
Kalesi'ni korumada başarı göstereme- 
diyse de 23-25 Ekim 1596'daki Haçova 
Meydan Savaşı'nda faal bir rol oynadı. 
Devlet erkânının teklifiyle 27 Ekim'de 
veziriâzamlığa getirildi. 

Göreve gelir gelmez timar sahipleri 
ve ulüfeli asker içinde yoklama yaptırttı 
ve mevcut bulunmayan 30.000 kişinin 
tahsisatını kesti, bunları ağır cezalara 
çarptırdı. Bu hareketi çok tenkit edildi. 
Ayrıca davet edildiği halde Eğri'ye gel- 
meyen ve savaş için az bir kuvvet gön- 
deren Kırım Hanı Gazi Giray'ı azlettirip 
yerine Fetih Giray'ı getirtmesi muhalif- 
leri tarafından aleyhine kullanıldı. Bu- 
nun üzerine bir buçuk ay kadar kaldığı 
veziriazâmlıktan azledilerek önce Şam 
beylerbeyiliğine, ardından da tekrar kap- 
tan-ı deryâlığa getirildi (1599). Hazırlat- 
tığı donanma ile Akdeniz'de uzun sefer- 
ler yaptı. Bu faaliyetleri Avrupa ülkele- 
rinde tedirginliğe sebep oldu. Mora'nın 
batısındaki Ayamavra Limanı'nı tehdit 
eden korsanları bertaraf etti; Venedik 
ve Fransa gemileriyle taşınan buğdayla- 
ra el koyarak Türk gemilerine ve tücca- 
rına imkân sağladı. 

1604'te I. Ahmed tarafından yeniden 
İran seferiyle görevlendirildi. İran Şahı 
Abbas'ın Tebriz üzerine yürüdüğünü öğ- 
renince Revan'a gitmek istedi. Ancak 
Urmiye gölü civarında büyük bir bozgu- 
na uğradı; burada 30.000 kayıp ile çok 
sayıda esir verildi. Cigalazâde yanındaki 
az bir kuvvetle Van'a çekildi, oradan da 
Diyarbekir'e gitti. Bir süre sonra 1014 
Ramazanının son günlerinde (1606 Şu- 
batının ilk günleri) orada vefat etti. Kay- 
naklarda ölüm tarihi olarak genellikle 
Kasım 1605 tarihi gösteriliyorsa da Teb- 
rizli Arakel ve Venedik balyozunun ra- 
porları bu tarihi doğrulamamaktadır. 


Kaynaklarda kırıcı, geçinilmesi güç ve 
devlet erkânı ile her an çekişme içinde 
bulunduğu İleri sürülen Cigalazâde için 
Avrupa devletleri büyük ümitler besle- 
diler ve onun edindiği servetle bir gün 
Hıristiyanlık hizmetine döneceğini bek- 
lediler. Ölümünden sonra yapılan sayım- 
da 2 milyon altın tutarında serveti ve 
600 kölesi olduğu tesbit edildi. Kendi- 


sinden sonra iki oğlu da devlet hizme- 
tinde çeşitli görevlerde bulundular. Bun- 
lardan Mahmud vezirlik yaptı. Muhte- 
şem sarayının bulunduğu Cağaloğlu sem- 
ti bugün onun adıyla anılmaktadır. İstan- 
bul'da ayrıca mescid, medrese ve mek- 
tep gibi hayır eserleri yaptırmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Selâniki, Târih (İpşirli), s. 162-163, 246, 305, 
349, 358, 473, 477, 524, 625, 642, 649, 711, 
823, 843; Peçuylu İbrâhim, Târih, Il, 25, 87, 97 
vd., 107, 111-112, 191-198, 204-206, 261-266, 
284; l. Rinieri, Clemente VI Sinan Bassâ Ci- 
cala. Studio storico secondo documenti inedi- 
ti, Roma 1898; P. Argenti, The Expedition of 
the Florentines to Chio (1599), Oxford 1934, 
s. 25-27, 94-95, 115-117, 124, 130, 140, 167; 
Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, N/2, s. 235, 354- 
357; H. Biegman. The Turco-Ragusan Rela- 
tionship According to the Firmans of Murad 
MI (1575-1595) Extant in the State Archives of 
Dubrovnik, The Hague-Paris 1967, s. 8, 83, 
112; G. Oliva, “Sinan Bassâ (Scipione Cicala)", 
Archivio Storico Messines, VIl, Messina 1907, 
s. 267-303; IX (1908), s. 70-207; G. Benzoni, 
“Cicala, Scipione (Cigala-zâde Yusuf Sinan)", 
Dizionario Biografico degli Italiani, XXV, Roma 
1981, s. 320-340; M. Tayyib Gökbilgin, “Ciğa- 
la-zâde", ÍA, Ili, 161-164; V. J. Parry, "Cighâ- 
la-zâde, Yūsuf Sinân Pâshö", £/ (İng) Il 


33-34. 
laj MAHMuT H. ŞAKİROĞLU 


ğ CİĞERDELEN A 


Çekoslovakya'da 
Güney Slovakya kesiminde 
Macaristan sınırında bulunan ve 
bugün Stürovo adını taşıyan 
bir Osmanlı ileri karakolu. 


Estergon Kalesi karşısında Tuna neh- 
rinin sol kıyısı üzerinde kurulmuş olup 
kaynaklarda daha çok Ciğerdelen Par- 
kanı şeklinde geçmektedir. 1948'e kadar 
Macarlar ve Slovaklar tarafından Pârkâny 
veya Parkan adıyla anılmıştır. Ciğerde- 
len'in bulunduğu yer yakınında, muhte- 
delen Tuna'dan geçişi kontrol altında 
tutmak üzere kurulan ve 1304 dolayla- 
rında adına rastlanan bir kale ile Kakat 
adlı bir köy bulunmaktaydı. Bunlar Ka- 
nüni Sultan Süleyman'ın 1543'teki Es- 
tergon kuşatması sırasında tahrip edil- 
di. Estergon'un fethinden sonra 1546 
da eski kalenin bulunduğu yerin batısın- 
da muhtemelen dubalar üzerinde inşa 
edilmiş köprüyü korumak üzere bir is- 
tihkâm yapıldı ve burası Ciğerdelen Ka- 
lesi'nin temelini oluşturdu. Osmanlılar 
“parkan” veya “palanka” denilen bu tip 
istinkâmları Balkanlar'da ve özellikle Ma- 
caristan sınır boylarında, önemli strate- 
jik noktalarda, yol ve nehirler kenarında 
kurmaktaydılar. Ciğerdelen Parkanı'ndan 


başka Osmanlılar'ın Drégely Kalesi mu- 
hafızları da Ipel (Ipoly) nehri üzerinde Di- 
regel Palankası'nı inşa etmişler ve her 
iki palanka savunma, ticareti kontrol al- 
tına alma ve vergileri toplamada önemli 
rol üstlenmişlerdi (BA, MD, nr. 22, s. 194). 
Bu istihkâmlar tahta ve toprak gibi ba- 
sit malzeme ile inşa ediliyordu. Ciğer- 
delen kare şeklinde bir plana sahipti, 
çevresi 400 metreden azdı ve etrafı su- 
yunu Tuna'dan alan bir hendekle çevri- 
liydi. 1074'te (1663) Evliya Çelebi bura- 
yı dört köşe yüksek sağlam bir kale ola- 
rak tarif eder ve üç tarafının karaya, 
doğu tarafının Tuna'ya baktığını, batıya 
açılan bir kapısı olduğunu, ağaç kapı 
üzerinde kulesi, kalenin dört köşesin- 
de tabyaları ve topları bulunduğunu be- 
lirterek içinde 200 tahta örtülü ev, bir 
tahta minareli cami ve on küçük dük- 
kânın yer aldığını yazar (Seyahatnâme, 
VI, 279). 


Ciğerdelen'de diğer palanka ve parkan 
tipi istihkâmlar gibi müstahfız, azeb, 
ulüfeci, martolos, topçu vb. askeri grup- 
lardan oluşan güçlü bir garnizon bulu- 
nuyordu. Estergon sancağına ait bir yok- 
lama defterine göre 956'da (1549) bu- 
rada Kurd b. Yüsuf kumandasında alt- 
mış bir muhafız görev yapıyordu. 965'- 

e (1557-58) Mustafa Ağa idaresinde 
bulunan azeb ve reislerin sayıları 124 
olup bunlar dört bölük idiler. 966 (1558- 
59) tarihli daha tam bir listeye göre bu 
sırada garnizonda 242'si reis ve azeb ol- 
mak üzere toplam 311 asker yer alıyor- 
du. Reis ve azeb dışındaki kale muhafız- 
ları Kurd Ağa ve Hüseyin Kâhya idare- 
sinde olup altmış yedi kişiden ibaretti. 
976'da (1568-69) ise yetmiş ikisi müs- 
tahfız, 124'ü azeb ve reis, kırk beşi mar- 
tolos olmak üzere toplam 241 asker bu- 
lunuyor ve bunlara yıllık olarak 233.056 
akçe ödeniyordu. 


1683'te Estergon ve Ciğerdelen kalelerini 
gösteren bir tablo 
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978 (1570-71) tarihli Estergon sanca- 
ğı mufassal tahrir defterine göre Ciğer- 
delen'de yalnız müslüman nüfus bulu- 
nuyordu ve bunlar yıllık olarak 150 ak- 
çe vergi veriyorlardı. 1586'da Ciğerde- 
len, etraftaki köylerin halkının da geldi- 
ği, her hafta kurulan bir pazar yeri özel- 
liği kazanmıştı. 1038'de (1628-29) top- 
lam 180, 1040'ta (1630-31) 116 ulüfeci, 
kırk bir azeb, kırk müstahfız ve on ka- 
dar da topçu mevcuttu. 


Ciğerdelen'deki askeri garnizon Uy- 
var ve Leva'dan Osmanlı topraklarına 
gelebilecek tehlikeleri önlemekle yüküm- 
lüydü. 1590'da Budin Beylerbeyi Sinan 
Paşa Uyvar Kalesi kumandanı Pâlffy'i 
saldırganlıkla suçlamış, Pâlffy de 7000 
atlı ve 930 piyade ile Ciğerdelen'e hü- 
cum etmiş, hücum sırasında çeşitli ateş- 
li silâhlar ve havan topu kullanılmıştı. 
Uzun savaş döneminde (1593-1606) stra- 
tejik önemi oldukça artan Ciğerdelen'- 
den kaynaklar sık sık söz eder. Nitekim 
daha savaşın başlangıcında F. von Teuf- 
fenbach buraya saldırmıştı. M. Pâlffy ku- 
mandasındaki imparatorluk kuvvetleri 
1595 Temmuzunda Ciğerdelen önlerine 
geldiğinde kaledeki Osmanlı garnizonu 
burayı terkederek Estergon tarafına geç- 
ti. O civarda bulunan Yanık Beylerbeyi 
Şişman Osman Paşa burayı kurtarmak 
için harekete geçtiyse de başarılı olama- 
dı. 1599 Eylülünde imparatorluk kuvvet- 
leri Ciğerdelen'de toplandı. Serdar İbrâ- 
him Paşa idaresindeki Osmanlı ordusu 
buraya yaklaştığı sırada imparatorluk 
askerleri Estergon'a geçerek aradaki 
köprüyü yaktılar. 1605'te Mehmed Pa- 
şa'nın Estergon'u yeniden fethi sırasın- 
da Osmanlı kuvvetleri Ciğerdelen'i zap- 
tedip buradan Estergon'a iki köprü ku- 
rarak karşı yakaya geçmişlerdi. Veziriâ- 
zam Köprülüzâde Fâzıl Ahmed Paşa'nın 
1663'teki Uyvar seferinde de Ciğerde- 
len önemli bir mücadeleye sahne oldu. 
Köse Ali Paşa, Gürcü Mehmed Paşa, Yü- 
suf Paşa ve Sarı Hüseyin Paşa idaresin- 
deki kuvvetler 7 Ağustos 1663'te Ciğer- 
delen mevkiinde Uyvar Kalesi kuman- 
danı Kont Adam Forgâch'ın kuvvetlerini 
yenilgiye uğrattı. Macarlar yaklaşık 300 
kişi kaybettikleri gibi birçok da esir ver- 
diler. Bu umulmadık zafer Uyvar muha- 
fızlarında hayal kırıklığına yol açtı, Os- 
manlılar içinse tam bir moral kaynağı 
oldu. Uyvar fethedilip Uyvar eyaleti ku- 
rulduğunda Estergon ile olan bağlantısı 
sebebiyle Ciğerdelen'in önemi daha da 
arttı. Bu durum köprüler ve yolların ye- 
niden tamiriyle de ortaya çıkmaktadır. 
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Başarısız ll. Viyana Seferi sırasında Ci- 
ğerdelen'in stratejik önemi bir kere da- 
ha ön plana çıktı. Veziriâzam Kara Mus- 
tafa Paşa .Budin'e geldiği vakit Kara 
Mehmed Paşa'yı 5 Ekim 1683'te 30.000 
kişi ile Uyvar ve Estergon'un müdafaası 
için görevlendirdi. Estergon'a varıldığın- 
da dubalı köprüler kurulup Ciğerdelen 
yakasına geçildi ve savunma pozisyonu 
alındı. Ciğerdelen ve aradaki köprüyü 
ele geçirmeye çalışan Leh Kralı Jan So- 
bieski'nin kuvvetleri burada 7 Ekim'de 
bozguna uğratıldı; Lehliler Osmanlı kay- 
naklarına göre 8-10.000, Leh kaynakla- 
rına göre 1000 kadar kayıp verip geri 
çekildiler. Ancak 9 Ekim'de Charles Lor- 
raine idaresindeki 30.000 asker, Ciğer- 
delen'in kuzeybatısında mevzilenmiş ya- 
rı sayıdaki Osmanlı fırkasına saldırdı. 
Mehmed Paşa'nın kuvvetleri ağır bir ye- 
nilgiye uğradı, Ciğerdelen'deki yeniçeri- 
ler büyük bir gayretle karşı koydularsa 
da kalabalık kuvvetler karşısında başarılı 
olamadılar. Ciğerdelen ve Estergon düş- 
tü, savaş sırasında Ciğerdelen Parkanı 
da yerle bir edildi. Böylece bu önemli Os- 
manlı istinkâmı ortadan kaldırılmış oldu. 


Cumhuriyet dönemi kadın romancıla- 
rından Safiye Erol (ö. 1964), 1946 yılın- 
da “büyük fetihler yapmış bir milletin 
çocukları”nı tasvir ve “eski Türk ruhu- 
nun kuwvetli ve zayıf taraflarını ortaya 
koymak" amacıyla Ciğerdelen Kalesi'ni 
merkez yaparak Türkler'in Rumeli fetih- 
lerini konu edinen Ciğerdelen adıyla bir 
roman kaleme almıştır. Cumhuriyet Tür- 
kiyesi'nin çeşitli sosyal meselelerini ve 
çağdaş Türk insanının kişilik problemini 
tarihi bir bakış ve destani bir üslüpla iş- 
leyen tarihi roman denemesi mahiye- 
tindeki eser yayımlandığı günlerde bü- 
yük ilgi görmüş, yayımlanışından on ye- 
di yıl sonra Yeni İstanbul gazetesinde 
tefrika edilmiş (1963) ve 1974'te de ikin- 
ci defa basılmıştır. 


Estergon'dan Ciğerdelen'in bir görünüşü 
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VoTECH KOPĆAN 


[r q 
CİHAD 
(oka!) 
Nefisle mücadele, İslâm’: tebliğ 
ve düşmanla savaşma 
L anlamında kullanılan terim. f 


Arapça'da “güç ve gayret sarfetmek, 
bir işi başarmak için elinden gelen bü- 
tün imkânları kullanmak” mânasındaki 
cehd kökünden türeyen cihad, İslâmi li- 
teratürde “dini emirleri öğrenip ona gö- 
re yaşamak ve başkalarına öğretmek, 
iyiliği emredip kötülükten sakındırmaya 
çalışmak, İslâm'ı tebliğ, nefse ve dış düş- 
manlara karşı mücadele vermek” şeklin- 
deki genel ve kapsamlı anlamı yanında 
fıkıh terimi olarak daha çok müslüman 
olmayanlarla savaş, tasavvufta ise nefs-i 
emmâreyi yenme çabası için kullanılmış- 
tir (bk. MÜCAHEDE). 

Cihad Kur'ân-ı Kerim'de isim olarak 
dört, bundan türeyen fiil şeklinde yirmi 
dört yerde geçmektedir; “cihad eden” 
anlamındaki mücahid ise iki âyette zik- 
redilmiştir (bk. M. F. Abdülbâki, Mucem, 
"chd" md.). Bu âyetlerin bir kısmında (me- 
selâ bk. et-Tevbe 9/41, 44, 81, 86) cihad 
kelimesinden doğrudan savaşın kastedil- 
diği anlaşılmakta, bir kısmında da cihad 
“Allah'ın rızâsına uygun bir şekilde ya- 
şama çabası” şeklinde özetlenebilecek 
olan genel anlamıyla geçmektedir. Cihad- 
la ilgili birçok hadis mevcut olup (bk. Wen- 
sinck, Mu“cem, "chd" md.) bunlar bazı 
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müstakil eserlere konu olduğu gibi ha- 
dis mecmualarında da “kitâbü'!-cihâd” 
veya “fezâilü'l-cihâd” başlıkları altında 
toplanmıştır. Genel anlamda cihaddan 
ve faziletinden bahseden hadisler yanın- 
da kime karşı ve nasıl cihad yapılacağı- 
na dair çeşitli hadisler de vardır. “Müca- 
hid nefsiyle cihad edendir” (Tirmizi, "Fe- 
za”ilü'1- cihâd”, 2); “Mümin kılıcı ve di- 
liyle cihad eder” (Müsned, IIl, 456); “Müş- 
riklere karşı mallarınız, nefisleriniz ve 
dillerinizle cihad edin” (Müsned, IIl, 124; 
Ebü Dâvüd, “Cihâd”, 17); “Cihadın en fa- 
ziletlisi zalim sultanın yanında hakkı söy- 
lemektir” (Ebü Dâvüd, “Melâhim", 17; Tir- 
mizi, “Fiten", 13) meâlindeki hadislerle 
Hz. Peygamber'in, ümmetin içinde yap- 
mayacakları şeyleri söyleyen ve emro- 
lundukları şeyleri yapmayan nesiller or- 
taya çıkacağını haber vererek, “Kim on- 
larla eliyle cihad ederse o mümindir, kim 
onlarla diliyle cihad ederse o mümindir, 
kim onlarla kalbiyle cihad ederse o mü- 
mindir” (Müslim, “İmân", 80) demesi, sa- 
vaşa çıkmakta olan İslâm ordusuna ka- 
tılmak için gelen birine annesinin ve ba- 
basının hayatta olup olmadığını sorarak 
hayatta olduklarını öğrenmesi üzerine, 
“O halde onlara hizmet yolunda -nefsin- 
le- cihad et” (Buhâri, "Cihâd", 138; Müs- 
lim, “Birr”, 5) buyurması ve Hz. Âişe'nin, 
“Ey Allah'ın resulü! Görüyoruz ki cihad 
amellerin en faziletlisidir; öyleyse biz de 
cihad etmeli değil miyiz?" diye sorması 
üzerine, “Sizin için cihadın en faziletlisi 
makbul -hacdır” (Buhâri, “Cihâd”, 1) şek- 
linde cevap vermesi, cihadın gerek kap- 
samını gerekse yöntemlerini gösterme- 
si bakımından önemlidir. Buna göre ci- 
had, hayatın gayesi olarak Allah'a kul- 
luk etmek, Allah ve Resulü'nün koydu- 
ğu ölçülerin fert ve toplum hayatına uy- 
gulanmasına çalışmaktan İslâm'ı diğer 
insanlara tebliğe, İslâm ülkesini ve müs- 
lümanları her türlü tehlike ve saldırıla- 
ra karşı savunma ve bu konuda gerek- 
tiğinde savaşmaya kadar kapsamlı bir 
anlam taşımakta; kalp, dil, el ve silâh 
gibi beşeri aksiyonun ortaya konulduğu 
her vasıta ile yapılabilmektedir. 


Hukukçular, ilgili âyet ve hadislerden 
hareketle cihadı bu en geniş anlamıyla 
ele alıp yorumlamaları ve nefse, şeyta- 
na, fâsıklara ve inanmayanlara karşı ol- 
mak üzere kısımlara ayırmaları yanında 
(meselâ bk. İbn Rüşd, 1, 259; İbn Kayyim, 
Zâdü'!-meSâd, Il, 39-40; Şevkâni, VII, 236), 
genel olarak “gayri müslimlerle savaş” 
şeklindeki özel mânasını ön plana çıka- 
rarak “Allah yolunda can, mal, dil ve di- 
ğer vasıtalarla savaşta elden gelen güç 
ve gayreti sarfetmek” şeklinde tarif et- 


mişler (Kâsâni, VIH 97; İbn Âbidin, IV, 121), 
bu anlamdaki cihadla ilgili hükümler üze- 
rinde geniş olarak durmuşlardır. 


Normal şartlarda cihadın farz-ı kifâ- 
ye, umumi seferberliği (nefir-i âm) gerek- 
tiren bir tehlike ve saldırı halinde ise 
farz-ı ayın olduğu konusunda müslüman 
hukukçular görüş birliği içindedirler. An- 
cak Şia'dan Ca'feriyye mezhebine göre 
İslâm'ı tebliğ için düşman ülkesine yö- 
nelik olarak yapılan cihad, ancak mâ- 
sum imamın veya onun özellikle bu ko- 
nuda yetkili kıldığı nâibinin iznine bağlı- 
dır. Gaybet* zamanında bu anlamda ci- 
had söz konusu değildir. Düşmanın İslâm 
ülkesine saldırması halinde ise herhan- 
gi bir izne bağlı olmaksızın karşı konu- 
lur. Diğer taraftan Hz. Peygamber'in bir 
savaş dönüşünde söylediği belirtilen ve 
daha çok tasavvuf ehlince önem atfedi- 
len, “Küçük cihaddan (savaş) büyük ci- 
hada (nefisle mücahede) döndük” sözünün 
zayıf (Ali el-Kâri, s. 206-207), hatta uydur- 
ma olduğu (İbn Teymiyye, Mecmü“u fetâ- 
vâ, XI, 198) ileri sürülmekle birlikte İbn 
Kayyim el-Cevziyye, “Mücahid nefsiyle ci- 
had edendir” (Tirmizi, “Fezâ'ilü'l- cihâd”, 
2) meâlindeki hadise dayanarak kulun 
nefsiyle olan cihadının dış düşmanlara 
karşı gerçekleştirilen cihada nisbetle asıl 


olduğunu, Allah'ın emirlerine uyma kó- . 


nusunda nefsiyle cihad edemeyen kim- 
senin düşmanla cihad edemeyeceğini be- 
lirtir (Zâdü'/-me“âd, Il, 38). Bu kapsam 
genişliğine rağmen İslâm hukukçuları- 
nın daha çok “müslüman olmayanlarla 
savaş" anlamındaki cihada ağırlık ver- 
meleri, bu tür cihadın hukuki bir mahi- 
yet arzetmesi ve birtakım hukuki sonuç- 
lar doğurması sebebiyledir. Nitekim fi- 
kıh kitaplarında, başta savaş ve barış 
münasebetleri olmak üzere devletler hu- 
kukuyla ilgili konuların ele alındığı bö- 
lümler “kitâbü'l-cihâd” (veya kitâbü's-si- 
yer) şeklinde adlandırılmıştır. Bunun ya- 
nında nefisle mücahede şeklindeki ci- 
hadla daha çok tasavvuf ehli ilgilenmiş- 
tir. Bu sebeple cihadın savaştan ibaret 
olduğunu düşünmek gerçeği yansıtma- 
dığı gibi cihada yalnız savaş anlamının 
verilmesi, Kur'an ve Sünnet'te ifade edi- 
len anlam ve kapsamı bakımından ek- 
sik ve yanlış sayılır. Yukarıda işaret edi- 
len hadisler yanında, kâfirlere boyun eğ- 
meyip kendilerine karşı Kur'an'la güçlü 
bir cihadın yapılmasını emreden âyet ile 
(el-Furkân 25/52) Allah'ın rızâsını elde 
etmek için cihad edenlere O'na ulaştı- 
racak yolların gösterileceğini vaad eden 
âyette (el-Ankebüt 29 / 69) cihad kelime- 
sinin savaş anlamına gelmediği açıktır. 
Ayrıca münafiklarla savaşı gerektiren 


herhangi bir hükmün bulunmamasını ve 
fiilen de onlara karşı hiçbir zaman sa- 
vaşa başvurulmamasını göz önüne alan 
müfessirler, “Ey Peygamber! Kâfirlerle 
ve münafıklarla cihad et” (et-Tevbe 9/ 
73) meâlindeki âyette geçen cihadın hem 
kâfirlere karşı gerektiğinde Savaş yap- 
mayı, hem de münafıklara karşı ken- 
dilerini İslâm'a kazanmak için delil ser- 
detme, sertlik gösterme, onları azarla- 
ma gibi silâhlı savaş dışında bazı yolla- 
ra başvurmayı ifade ettiğini bildirmişler- 
dir (bk. Fahreddin er-Râzi, XVI, 135). Esa- 
sen Kur'ân-ı Kerim'de, “iki grup arasın- 
da meydana gelen silâhlı çatışma” anla- 
mındaki savaş karşılığında harb (el-Mâi- 
de 5/64; el-Enfâl 8/57; Muhammed 47/4) 
ve kıtâl kelimeleriyle bunların türevleri 
kullanılmıştır (meselâ bk. el-Bakara 2/ 
190-191, 193; en-Nisâ 4 / 74-76; et-Tevbe 
9/ 12-13). 


Müslüman hukukçular, genel olarak 
cihadın anlamı ve hükmü yanında kâfir- 
lere karşı cihadın hukuken meşrü olma- 
sının sebepleri üzerinde de etraflıca dur- 
muşlardır. Konunun ele alındığı Batı kay- 
naklarının hemen hepsinde (meselâ bk. 
Khadduri, War and Peace, s. 52-53, 144, 
251; Tyan, Il, 302; Fattal, s. 71; Kruse, s. 
57, 65, 79; Lammens, s. 8; Massignon, s. 
80-81; Lewis, s. 175; Lambton, s. 201) ci- 
hadın, bütün dünya müslüman olunca- 
ya veya İslâm hâkimiyetine boyun eğin- 
ceye kadar müslüman olmayanlarla sa- 
vaşmayı ifade ettiği ileri sürülmüştür. 
Fakihlerin bazı ifadelerinden (aş. bk.) ha- 
reketle bu iddiayı ileri süren Batılı araş- 
tırmacılardan hiçbirinin İslâm'da sava- 
şın meşrüluğu ile ilgili olarak İslâm hu- 
kuk literatüründe ortaya konan görüş- 
lere yer vermemesi ve bunlara ait tartış- 
maları görmezlikten gelmeleri dikkat 
çekicidir. İslâm hukukçuları, Kur'an ve 
Sünnet'te belirtilen esaslara göre gerek 
savaş öncesi ve savaş esnasında, gerek- 
se sonrasında uyulması gereken kural- 
ları kendi zamanlarındaki şartlar çerçe- 
vesinde en ince ayrıntılarına kadar ince- 
leyip tesbit ettikleri gibi (bk. SAVAŞ) har- 
bin meşrüluğu meselesini de tartışmış- 
lardır. Hanefiler ile birlikte Hanbeli ve 
Mâliki mezheplerine mensup hukukçu- 
ların oluşturduğu çoğunluğa göre İslâm'- 
da savaşın sebebi, inanmayanların müs- 
lümanlara savaş açmaları ve tecavüzkâr 
olmalarıdır. Şâfüiler ise onların kâfir ol- 
malarını başlı başına bir savaş sebebi 
saymışlar, Zâhiriler'le bazı Hanbeli ve 
Mâliki hukukçuları da bu görüşü benim- 
semişlerdir (bk. Özel, s. 80). Buna göre 
İslâm hukukçularının çoğunluğu, sava- 
şın meşrüiyet sebebinin düşmanın te- 
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cavüzü olduğunu; müslümanlara karşı 
savaşmayanlarla savaşmanın ve sadece 
Müslümanlığı benimsemediği için bir in- 
sani öldürmenin câiz olmadığını belirt- 
miştir. 

Şâfiiler'le onları destekleyen bazı fa- 
kihlere göre müslümanlardan veya ant- 
laşmalı kimselerden başkası kalmayın- 
caya kadar mümkün oldukça savaşın 
sürdürülmesi gereklidir. Bu hukukçula- 
rın dayandığı başlıca deliller şunlardır: 
1. “Haram aylar çıktığı zaman artık o 
müşrikleri nerede bulursanız öldürün, 
onları yakalayın, hapsedin, bütün geçit 
yerlerini tutun” (et-Tevbe 9/5) meâlin- 
deki âyet müslüman olmayanlarla sa- 
vaşmayı, herhangi bir tecavüze karşılık 
verme şartına bağlamaksızın mutlak şe- 
kilde emretmekte ve harp sebebinin kü- 
für olduğunu göstermektedir. Bu görü- 
şü benimsemiş olanlar, müslümanlara 
kendileriyle savaşanlarla savaşmalarını 
emreden âyetin (el-Bakara 2 / 190) harbi 
mutlak olarak emreden âyetlerle neshe- 
dildiğini ileri sürerler. 2. Hz. Peygam- 
ber'in, “İnsanlarla, ‘Allah'tan başka ilâh 
yoktur’ demelerine kadar savaşmakla 
emrolundum” (Buhâri, “İmân”, 18; Ebü 
Dâvüd, "Cihâd", 104) meâlindeki hadisi 
de gayri müslimlerle savaş sebebinin on- 
ların küfrü olduğunu göstermektedir. 
Çünkü burada ancak onların müslüman 
olmaları ile savaştan vazgeçileceği belir- 
tilmiştir. 3. Küfür büyük bir suç ve aynı 
zamanda “münker'in en kötüsüdür. Bu 
sebeple onun devam etmesine izin ver- 
mek câiz değildir. Zira “mefsedet”"in or- 
tadan kaldırılması vâciptir; Allah'ı inkâr 
ise mefsedetin en büyüğüdür. 

Savaşın mubah olmasını, inanmayan- 
ların müslümanlara karşı harp açmala- 
rına, düşmanlık ve tecavüzde bulunma- 
larına bağlayan Hanefi hukukçularının 
dayandıkları deliller de şunlardır: 1. “Müş- 
rikler sizinle nasıl topyekün savaşıyorlar- 
sa siz de onlarla topyekün savaşın” (et- 
Tevbe 9/36); “Fitne kalmayıncaya ve din 
de yalnız Allah'ın oluncaya kadar onlar- 
la savaşın. Vazgeçerlerse artık zulmeden- 
lerden başkasına hiçbir düşmanlık yok- 
tur” (el-Bakara 2/ 193) meâlindeki âyet- 
lerin ilkinde İbnü'1-Hümâm'a göre müş- 
riklere karşı girişilen savaş onların müs- 
lümanlara savaş açmaları sebebine da- 
yandırılmış, ikincisinde ise savaş, gayri 
müslimlerin güç ve hâkimiyetlerini zayıf- 
latarak müslümanları dinleri hususun- 
da fitneye düşürmelerine engel olmak 
maksadıyla emredilmiştir (Fethu'!- kadir, 
V, 189). Esasen savaşı ilk emreden, “Si- 
ze savaş açanlarla Allah yolunda siz de 
savaşın, ancak aşırı gitmeyin, çünkü Al- 
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lah aşırı gidenleri sevmez” (el-Bakara 2/ 
190) meâlindeki âyet de savaş sebebi- 
nin yine savaş olduğunu göstermektedir 
(Debüsi, vr. 454°; İbn Teymiyye, s. 123). 
2. Hz. Peygamber savaş sırasında bir ka- 
dının öldürülmüş olduğunu görünce, “Bu 
kadın savaşmıyordu” diyerek hoşnutsuz- 
luğunu ifade etmiş, öncü birliklerin ba- 
şında bulunan Hâlid b. Velid'e haber 
göndererek kadın ve çocukların öldürül- 
memesini emretmiştir (İbn Mâce, "Ci- 
hâd”, 30; Hâkim, Il, 122; Beyhaki, IX, 91). 
Bu olay, yalnız kâfirlerin kötülüklerini ve 
müslümanlar üzerindeki her türlü olum- 
suz tesirlerini önlemek için savaşılaca- 
ğını gösterir (Serahsi, X, 5). Eğer sava- 
şın sebebi küfür olsaydı kâfir kadınların 
da öldürülmesi gerekirdi. Kadın fiilen 
savaşmadığı için öldürülmesinin haram 
olduğu anlaşılmaktadır. Bunun gibi, din- 
den dönen kadının öldürülmemesiyle il- 
gili hüküm de kadının muharip sayılma- 
masıyla izah edilmiştir (Debüsi, vr. 202%? ; 
Radıyyüddin es-Serahsi, vr. 408). Aynı 
sebebe bağlı olarak savaşta çocuk, yaş- 
lı, kör ve hastalarla din adamları ve çift- 
çiler gibi savaşamayan veya fiilen mu- 
harip olmayanların da öldürülmeyeceği 
hükme bağlanmıştır. 3. Kalple ilgili bir 
durum olan inanmamanın zararı başka- 
sına dokunmadığı için cezasının da dün- 
yada değil âhirette verilmesi gerekir. An- 
cak inanmayan kimse müminlere savaş 
açtığı takdirde küfrünün zararı mâsum 
insanlara dokunmuş olacağından ken- 
disine karşılık vermek vâcip olur (Debü- 
si, vr. 4542; Radıyyüddin es-Serahsi, vr. 
381”; Kâsâni, IV, 3; Zeylai, VI, 104). 4. “Fit- 
ne kalmayıncaya ve din de yalnız Allah'ın 
oluncaya kadar onlarla savaşın. Vazge- 
çerlerse artık zulmedenlerden başkası- 
na hiçbir düşmanlık yoktur” (el-Bakara 
2/ 193) meâlindeki âyet, harbin meşrü 
kılınmasındaki maksadın kulların Allah 
tarafından imtihan edilmeleri değil düş- 
manın şerrini müslümanlardan defet- 
meleri olduğunu göstermektedir (İbnü'l- 
Hümâm, V, 190). Buna göre savaş, ilâhi 
teklife muhatap ve onu yüklenmeye uy- 
gun bulunan insanın yok olmasına veya 
bünyesinin tahrip edilmesine yol açtığın- 
dan İslâm hukukunda “li-aynihi hasen” 
değil “li- gayrihi hasen” kabul edilmiş, 
düşmanın üstünlük ve mukavemetini kır- 
mak, bu suretle şerrini defetmek için 
meşrü kılınmıştır (Debüsi, vr. 200P; Ra- 
dıyyüddin es-Serahsi, vr. 3819; Kâsâni, 
VI, 100). 5. İslâm'a göre prensip olarak 
insan mâsumdur (İbn Kayyim, Ahkâmü 
ehli'z-zimme, |, 11). Allah mahlükatın 
yok edilmesini murat etmediği gibi on- 
ları öldürülmeleri için de yaratmamıştır. 
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Debüsi bu hususta şöyle der: “Allah, 
emanetini yüklenecek olan insanı kanı 
mâsum olarak yaratmıştır; insan bu 
mâsumiyetle yaşar ve ilâhi emaneti bu- 
nun sayesinde yüklenip ifa edebilir. Di- 
nin temel esasları konusunda sorumlu- 
luğun hem kâfir hem de müslüman 
için sabit olduğu hususunda hukukçular 
arasında görüş birliği mevcuttur. İnsan 
ancak işlediği bir suç sebebiyle öldürü- 
lebilir” (Debüsi, vr. 4544). 6. Kur'ân-ı Ke- 
rim'de, kendileriyle savaşılan Ehl-i kita- 
bin cizye vermesi halinde onlarla savaş- 
tan vazgeçilmesi emredilmiştir (et-Tev- 
be 9/29). Savaş onların küfrüne ceza ola- 
rak meşrü kılınmış değildir; maksat on- 
ların müslümanlarla barış içinde yaşama- 
larını sağlamaktır (a.g.e., vr. 2033). Bun- 
dan dolayı muharip kâfir (harbi), zimmi 
statüsüne girmeyi kabul edip fiilen sa- 
vaşı terkettiği takdirde katlini gerekti- 
ren sebep ortadan kalktığı için öldürül- 
memektedir (a.g.e., vr. 209; Radıyyüddin 
es-Serahsi, vr. 70°). Eğer müslüman ol- 
mayanlarla savaşın sebebi küfür olsay- 
dı savaşın son bulması için âyette onla- 
rın zimmi olmalarıyla yetinilmez, İslâmi- 
yet'i kabul etmeleri şart koşulurdu. 

Savaşın meşrüluğuyla ilgili bu iki fark- 
lı görüşü savunanlardan harp sebebinin 
küfür olduğunu ileri süren hukukçuların 
delil gösterdiği âyetler, gayri müslimler- 
le girişilen savaş sırasında veya bunu 
sonuçlandırmak için takip edilecek hu- 
susları açıklamakta, savaşın niçin yapıl- 
dığını değil nasıl yapılacağını göster- 
mektedir. İlk nâzil olan âyetlerde sava- 
şın meşrü sayılmasının sebebinin kâfir- 
lerin saldırı ve zulümleri olduğu açıkça 
belirtilmiştir (el-Hac 22/39-40; el-Baka- 
ra 2/190; en-Nisâ 4/75; et-Tevbe 9/13). 
Son âyetlerde ise sebebi bir kere daha 
tekrar etmeye gerek görülmeyip savaş- 
ta uygulanacak stratejiden söz edilmek- 
tedir. Bu âyetlerin ilk nâzil olan âyetle- 
ri neshettiği yolundaki iddianın ilmi bir 
mesnedi yoktur. Söz konusu âyetlerin 
uygulama alan ve şartları farklı olup ara- 
larında çelişki bulunmadığı gibi ilk âyet- 
lerde tecavüze karşı savaşmanın vâcip 
olduğu belirtildiğinden bu tür âyetle- 
rin neshedilmiş olduğunu söylemek de 
mümkün değildir. 

Küfrün savaş sebebi olduğunu savu- 
nanların delil olarak gösterdikleri ha- 
diste geçen “insanlar"dan maksat özel- 
likle Arap müşrikleridir (Debüsi, vr. 2099). 
Çünkü Arap olmayan müşriklerle Ehl-i 
kitabın tâbi olduğu hükümler bu hadis- 
te belirtilenden farklıdır. Ehl-i kitap'la 
yapılan savaş onların cizye vermesiyle 
sona erer, müslüman olmaları şart de- 
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ğildir (bk. et-Tevbe 9/29). Arap müşrik- 
leri ise baştan beri İslâm'a ve müslüman- 
lara karşı düşmanlık ve tecavüzlerini sür- 
dürdükleri, yapılan antlaşmaları her de- 
fasında bozdukları için bunlarla müslü- 
man oluncaya kadar savaşılması emre- 
dilmiştir. 

İslâmiyet dinde baskıyı kesinlikle ya- 
saklamış, zor ve baskı altında gerçekle- 
şecek imanın geçersiz olduğunu hükme 
bağlamıştır. Kin ve nefrete yol açan sa- 
vaşı bir tebliğ vasıtası olarak düşünmek 
mümkün değildir. Ayrıca inanmayan kim- 
selerin hayatlarının sonuna kadar her 
an iman etmeleri ihtimali vardır. İmana 
gelmeleri için onlarla savaşmak, savaş 
sırasında öldürülenler için bu imkânı or- 
tadan kaldırmaktadır. Şu halde müslü- 
manlara silâhlı saldırıda bulunmayan 
gayri müslimlere karşı öncelikle yapıl- 
ması gereken şey onlarla savaşmak de- 
ğil barışçı davet yollarına başvurmaktır 
(bk. DA'VET). 

Savaş sebebinin küfür olduğunu ileri 
süren hukukçular bu hükme varırken 
kendi zamanlarındaki milletlerarası şart- 
lardan, müslümanların devamlı olarak 
kâfirlerin tecavüzlerine uğramış olması 
vâkıasından etkilenmiş olmalıdırlar. Gay- 
ri müslimlerin müslümanlara karşı sa- 
vaş açmalarını cihadın sebebi sayan Ha- 
nefi hukukçuların aynı zamanda cihadın 
farz-ı kifâye olduğunu, gayri müslimler 
kendileriyle bilfiil savaşmasalar bile on- 
larla savaşmanın müslümanlar için bir 
vecibe teşkil ettiğini belirtmeleri (Zeylai, 
UL, 241; İbnü'l-Hümâm, V, 193; İbn Âbidin, 
IV, 123) bir çelişki olmayıp kendi zaman- 
larında müslümanlarla gayri müslimler 
arasında sürekli savaş halinin mevcut 
olduğunu, düşmanın güçlenmesini ve sal- 
dırılarını önlemek için karşı saldırıların 
sürdürüldüğünü gösterir. Aynı ifadeleri 
eserinde kaydeden Serahsi'nin buna kar- 
şılık bir yerde, “Küfrün fitnesini ve kâ- 
firlerin şerrini müslümanlardan defet- 
mek için savaşılır” (el-Mebsüt, X, 2-3, 5; 
ayrıca bk. Zeylaj, III, 245; İbnü'l-Hümâm, 
V, 204; İbn Nüceym, V, 85); bir başka yer- 
de de, “Cihaddan maksat müslümanla- 
rın emniyet içinde olmaları, din ve dün- 
ya işlerini yürütmeye imkân bulmaları- 
dır” (e/-Mebsüt, X, 3) demesi bunun açık 
delillerinden biridir. Nitekim Debüsi Ehl-i 
kitap'la savaşı emreden âyeti (et-Tevbe 
9/29) yorumlarken bu savaşın gayesini 
onların müslümanlarla barış içinde yaşa- 
malarını sağlamak şeklinde izah etmiş 
(el-Esrâr, vr. 2033), diğer bazı Hanefi âlim- 
leri de gayri müslimlerle cizye karşılığın- 
da yapılan antlaşmadan (zimmet akdi) gü- 
dülen gayenin müslümanlara karşı açı- 


lan savaşın şerrini defetmek, düşmanın 
savaşı terkederek müslümanlarla barış 
içine girmesini sağlamak olduğunu söy- 
lemişlerdir (Radıyyüddin es-Serahsi, vr. 
4119; İbn Nüceym, V, 125). 


Bütün bunlardan, müslüman hukuk- 
çuların kendi zamanlarındaki milletler- 
arası şartlar çerçevesinde gayri müslim 
dünyaya karşı tam bir güvensizlik duy- 
dukları anlaşılmaktadır. Birçok âyette de 
işaret edildiği gibi (meselâ bk. el-Enfâl 
8/26; el-Ahzâb 33/ 10-13; et-Tevbe 9/8, 
10, 13; en-Nisâ 4 / 75), gerek Hz. Peygam- 
ber'in sağlığında gerekse sonraki devir- 
ler boyunca müslümanların mâruz kal- 
dıkları düşmanlık ve saldırılar bu güven- 
sizliğin temelini teşkil etmiş, İslâm dün- 
yası ile gayri müslim dünya arasındaki 
ilişkilerin düzenlenmesinde büyük ölçü- 
de bu tarihi tecrübe rol oynamıştır. Bu 
hususu göz önüne almadan müslüman- 
ların inanmayanlara karşı tutumunu ve 
bazı hukukçuların cihada dair bir kısım 
âyetlerle ilgili aşırı sayılabilecek nesih 
iddiaları ve yorumlarını sağlıklı bir şe- 
kilde değerlendirmek mümkün değildir. 
İslâm hukukçularının, gayri müslimlerle 
ilişkiler konusunda hüküm verirken için- 
de bulundukları tarihi ve siyasi şartlar 
Batılı araştırmacılar tarafından dikkate 
alınmadığı gibi bu araştırmacılar hemen 
hemen bütün güçlü ülkelerin birbirleriy- 
le çatışma halinde olduğu Ortaçağ bo- 
yunca devletler arasında hüküm süren 
ilişki biçimini de yalnız müslümanların 
eseri olarak göstermeye çalışmışlardır 
(ok. Ebü Süleyman, s. 46-67). Gerçekte 
özellikle Hanefiler'in cihada dair görüş- 
leri milletlerarası ilişkilerde barışı ve dev- 
letlerin eşitliğini esas almakla birlikte 
mevcut şartlar bu anlayışın gelişip yer- 
leşmesine imkân vermemiştir. Cihadın 
meşrüiyetiyle ilgili olarak teoride birbi- 
rinden farklı görüşler ileri sürmelerine 
rağmen Hanefi ve Şâfii kaynaklarında 
benzer görüş ve ifadelerin yer alması, 
tamamen pratikteki şartların aynı ilişki 
biçimini gerektirmiş olmasıyla izah edi- 
lebilir. Bir başka ifadeyle cihadın meş- 
rüluğu konusunda nazari olarak bir grup 
küfrü, bir grup da müslümanlara savaş 
açılmasını esas almakla birlikte özellik- 
le kilisenin etkisiyle daima canlı tutulan 
düşmanlık ve saldırılardan kaynaklanan 
şartlar, uygulamada hem Şâfüiler'in hem 
de Hanefiler'in aynı ilişki biçiminde ka- 
rar kılmalarına yol açmıştır. Tarih bo- 
yunca müslüman devletlerin gayri müs- 
lim ülkelerle yaptıkları savaşlarda her 
biri ayrı ayrı ele alınmak durumunda 
olan tarihi, siyasi, dini birtakım sebep- 
ler bulunmakla birlikte, İslâm'ı tebliğ için 


girişilen fetih hareketleri de söz konu- 
su ülkelerdeki insanları zorla İslâm'a sok- 
mak amacıyla değil ferdi planda tebliğ 
imkânının bulunmadığı bu ülkeleri her- 
kesin dilediği inancı serbestçe seçebile- 
ceği şekilde tebliğe açmak gayesiyle ya- 
pılmıştır. Nitekim İslâm'da meşrü kabul 
edilen savaş için cihad kelimesi kullanıl- 
dığı gibi bu hareketleri istilâ ve sömürü 
savaşlarından ayırmak için de özellikle 
fetih (açmak) tabiri kullanılmıştır. 

Batılı araştırmacıların, cihadın meş- 
rüluğunu küfür sebebine bağlayan bazı 
ulemâya ait görüş ve sözleri ele alarak 
genellemede bulunmaları ve bu ifadeleri 
maksatlarını aşacak şekilde yorumlar- 
ken gayri müslim ülkelerin tarih boyun- 
ca müslümanlara karşı sergilediği sal- 
dırgan tavır konusunda sessizliği tercih 
etmeleri ibret vericidir. Halbuki Kur'an'ın, 
müslümanlara karşı düşmanlık besleme- 
yen gayri müslimlere iyi ilişkiler kurma 
yönündeki açık tavsiyelerine (el-Ankebüt 
29/46; el-Mümtehine 60/ 8-9) ve İslâm 
tarihi boyunca gayri müslimlerin İslâm 
ülkelerinde güven içinde yaşamış olma- 
larına karşılık hıristiyan âlemi asırlar bo- 
yunca papalığın da etkisiyle İslâm dün- 
yasıyla düşmanca ilişkiler içinde bulun- 
muştur. Bütün hıristiyan Batı dünyası- 
nın katıldığı Haçlı seferleri ve bunun İs- 
lâm dünyasında yol açtığı yıkımlar ya- 
nında Sicilya ve Endülüs'te insanlığın en 
ihtişamlı medeniyetlerinden birini kur- 
muş olan bir devleti ve milleti kökünden 
yok edecek ölçüdeki müslüman kıyımını 
doğuran bu düşmanlığın günümüz şart- 
ları, metotları ve vasıtalarıyla halen sür- 
dürüldüğü yönünde hemen bütün müs- 
lüman milletlerde genel bir kaygı vardır. 
Bugün (1993) başta Bosna - Hersek'te ol- 
mak üzere dünyanın birçok yerinde müs- 
lümanların mal, can, namus, tarihi eser- 
ler ve dini kurumlar gibi bütün değerle- 
rine karşı sürdürülen tecavüzler, tarih- 
te olduğu gibi günümüzde de müslüman 
milletlerin onlarla ilgili kaygı ve kuşku- 
larını haklı gösterecek niteliktedir. Ayrı- 
ca son birkaç asırdan beri Batı'nın İslâm 
dünyasına yönelik sömürgeci politikala- 
rı ve bunun doğurduğu sonuçlar, tarih 
boyunca İslâm dünyasında yaşayan gayri 
müslimlere can ve mal güvenliği sağla- 
manın da ötesinde dini ve milli kimlik- 
lerini koruma konusunda tanınan imkân 
ve hoşgörü ile karşılaştırıldığında, iki din 
ve medeniyetten (İslâm- Hıristiyanlık) han- 
gisinin diğer din mensuplarına karşı da- 
ha saygılı ve müsamahalı davrandığını 
açık bir biçimde görmek mümkündür. 

Cihad, müslümanın Allah'a kulluk ve 
onun rızâsını temin için İslâm esaslarını 
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öğrenme, öğretme, ferdi ve içtimai plan- 
da yaşama, yaşanmasına çalışma, İslâm'ı 
tebliğ ve bu hususlarda içte ve dışta kar- 
şılaşacağı engelleri aşma konusunda için- 
de bulunması gereken şuurlu ve sürekli 
gayret ve aksiyon halini ifade eder. “Bi- 
zim -rızâmıza ulaşmak için- uğrumuzda 
cihad edenlere elbette -bize ulaştıracak- 
yollarımızı göstereceğiz” (el-Ankebüt 29 / 
69) ve, “Allah uğrunda -Allah'ın rızâsına 
ulaşmak uğrunda- hakkıyla cihad edin” 
(el-Hac 22/78) meâlindeki âyetler ciha- 
dın bu kapsamlı anlamını içermektedir. 
Müslümanların bütün hayat ve faaliye- 
tinin Allah rızâsını kazanmaya yönelik 
olması gerektiği ve bu anlamdaki bütün 
gayretler cihad kavramı içinde mütalaa 
edildiğinden Allah rızâsına ulaşmak için 
başvurulan bir savaş da cihad. sayılır. 
Esasen istilâ, sömürü ve tecavüz için ya- 
pılan savaşları tanımayan İslâm dini (bk. 
el-Bakara 2/205; en-Nisâ 4/94; el-Kasas 
28/83; eş-Şürâ 42/41-42), savaşa ancak 
müslümanların can ve mal güvenliğini 
sağlamak, hak ve hürriyetlerini korumak, 
İslâm'a ve İslâm ülkelerine yönelik sal- 
dırıları önlemek amacıyla başvurulaca- 
ğını hükme bağlamış ve meşrü gördü- 
ğü bu savaşı diğerlerinden ayırmak için 
de ona cihad adını vermiştir. Bunun ya- 
nında Kur'ân-ı Kerim'in, müslümanların 
sadece en güzel şekilde tebliğ yapmak- 
la mükellef olduklarını (el-Mâide 5/67; 
en-Nahl 16/ 125; el-Ankebüt 29 / 46), biri- 
ne dini kabul ettirmek için baskı yapıla- 
mayacağını ve baskı altında gerçekleşe- 
cek imanın geçersiz olduğunu açıkça be- 
lirten hükümlerini (el-Bakara 2 / 256; Yü- 
nus 10/99; el-Kehf 18/29; el-Hucurât 
49 / 14) göz ardı ederek cihadı gayri müs- 
limleri zorla müslüman yapmanın bir va- 
sıtası olarak takdim etmek ve, “Ey in- 
sanlar! Düşmanla karşılaşmayı temenni 
etmeyin, Allah'tan âfiyet (esenlik ve ba- 
rış) dileyin. Fakat düşmanla karşılaşınca 
da sabredin ve bilin ki cennet kılıçların 
gölgesi altındadır” (Buhâri, “Cihâd”, 112, 
156; Müslim, “Cihâd”, 19-20; Ebü Dâvüd, 
"Cihâd", 89) diyen rahmet peygamberi- 
ni dünyaya savaş ilân etmiş gibi göster- 
mek ilmi gerçekler yanında ahlâki ölçü- 
lerle de bağdaşmaz. 

Batılı araştırmacıların cihadın anlam 
ve mahiyetiyle ilgili olarak gerçeği yan- 
sıtmayan görüşleri yanında cihadı “mu- 
kaddes savaş” (holy war, guerre sainte) 
şeklinde tercüme etmeleri de doğru de- 
ğildir. Cihad kelimesi her zaman savaş 
anlamını ifade etmediği gibi pratikte sa- 
vaşın mukaddes sayılması da hayat an- 
layışından kaynaklanmaktadır, Müslü- 
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man, Batı hayat anlayışına göre mukad- 
des sayılabilecek belki tek şey olan iba- 
deti bile gösteriş veya maddi menfaat 
maksadıyla yapar da Allah'ın rızâsını gö- 
zetmezse dince makbul sayılan bir iş 
yapmış olmaz, hatta bu durum onu şir- 
ke kadar götürebilir. Buna karşılık on- 
larca mukaddes sayılmayan yeme, içme 
gibi tabii şeyleri, ilâhi bir emanet olan 
hayatın sürdürülmesi, sağlığın korunma- 
si ve dolayısıyla yaratanın rızâsına vesi- 
le olacak davranışlarda bulunmak ama- 
cıyla yaparsa bu bir ibadet olur. Savaş da 
böyledir ve yalnız Allah rızâsı için yapılır 
(M. Hamidullah, s. 93-94). İslâm'ın bu ha- 
yat anlayışı Kur'ân-ı Kerim'de, “De ki, 
şüphesiz benim namazım da ibadetle- 
rim de hayatım da ölümüm de âlemlerin 
rabbi Allah içindir” (el-En'âm 6/ 162) şek- 
linde dile getirildiği gibi bir başka âyet- 
te de, “Iman edenler Allah yolunda sava- 
şırlar, inkâr edenler ise şeytanın (tâgüt) 
yolunda savaşırlar” (en-Nisâ 4 / 76) denil- 
miştir. 
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Günümüzde Cihad. Cihadın sözlük ve 
terim mânaları, muhtelif âyet ve hadis- 
lerin çerçevelediği boyutları, ayrıca HZ. 
Peygamber'in cihadla ilgili uygulamaları 
dikkate alındığında bu faaliyetin sadece 
müslüman olmayan unsurlarla savaş- 
maktan ibaret olmadığı görülür. Ahd-i 
Atik, Ahd-i Cedid ve Kur'ân-ı Kerim'de 
mücadelelerine yer verilen, kısas -ı enbi- 
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anlatılan geçmiş peygamberlerin birço- 
ğunun fiilen savaşmadığı bilinmektedir. 
Buna rağmen onların, “hakkı üstün ve 
hâkim kılmak için gayret sarfetme” an- 
lamına gelen cihad görevini yerine ge- 
tirdiklerinde şüphe yoktur. Kur'an'da 
savaşa izin verildiğini ifade eden ilk âyet 
Medine'de nâzil olan süreler arasında 
yer almaktadır (el-Hac 22 / 39). Halbuki 
Mekki süreler içinde de gerek Hz. Pey- 
gamber'e gerekse diğer müslümanlara 
Allah yolunda gayret göstermelerini, güç- 
lüklere göğüs germelerini, kâfirlere bo- 
yun eğmeden Kur'an'a dayanarak onla- 
ra karşı “büyük bir mücadele” (cihâd-ı 
kebir) vermelerini emreden âyetler mev- 
cuttur (bk. en-Nahl 16/ 110; el-Furkân 25 / 
52; el-Ankebüt 29/69), Cihadın savaş şek- 
line izin veren âyetin Hz. Peygamber'in 
hicreti sırasında veya bundan kısa bir 
müddet sonra indiği genel kabul gören 
bir görüş olduğu halde (bk. Taberi, XVII, 
122-124) İbn Hişâm bu tarihi biraz daha 
eskiye, İkinci Akabe Biatı'na kadar gö- 
türmekte, bundan önce Hz. Peygamber'e 
ve müslümanlara, maruz kalacakları bü- 
tün olumsuz davranışlar karşısında Al- 
lah'a dua etmeleri, işkencelere sabır gös- 
termeleri ve kaba hareketlere müsama- 
ha ile mukabele etmeleri yönünde tav- 
siyelerde bulunulduğunu kaydetmektedir 
(es-Sire, 1, 468). Şüphe yok ki Resülullah'ın 
ve ilk müslümanların bu davranışları da 
cihad niteliği taşıyordu. Hac süresinin 39. 
âyeti, müslümanların zulme maruz kal- 
mış, haksız yere yurtlarından çıkarılmış 
ve tevhid inancını terketmeleri için iş- 
kenceye tâbi tutulmuş olmaları halinde 
savaşa izin vermektedir. Nitekim fitne 
ortadan kalkıncaya kadar müslüman 
olmayan unsurlarla savaşmayı emreden 
âyetteki (el-Bakara 2 / 193) “fitne” kelime- 
si de “mümini tevhid inancından vazge- 
çirme eylemi” olarak tefsir edilmiştir (İon 
Hişâm, 1, 468; Taberi, II, 112-113). Ciha- 
dın terkedilmesi halinde yeryüzünde bir 
fitne, büyük bir fesad başgöstereceğini 
ifade eden âyetteki (el-Enfâl 8 / 73) fit- 
ne ve fesaddan maksat da başta tevhid 
inancı olmak üzere ilâhi hükümlerin ve 
insan haklarının çiğnenmesi olmalıdır. 


Çeşitli âyetler müslümanları, peygam- 
berler tarihinde önemli bir yeri olan HZ. 
İbrâhim'in yolunu takip eden “seçkin ve 
en hayırlı ümmet” olarak niteler. Çünkü 
onlar bütün güçlüklere rağmen iman 
yolundan ayrılmazlar; dini tutum açısın- 
dan aşırılıktan kaçınırlar; iyiliğe çağırıp 
kötülüğü önlemeye çalışırlar (bk. el-Ba- 
kara 2/43; Âl-i İmrân 3/ 110; el-Hac 22/ 


78). Kur'ân-ı Kerim'in müslüman mil- 
letler için belirlediği bu statü ve onlara 
yüklediği bu görev, vahiy ve peygamber- 
ler tarihinin seyriyle de paralellik arzet- 
mektedir. Çünkü Hz. İsâ hariç Hz. Mu- 
hammed'den önceki peygamberlerin teb- 
liğleri hem sınırlı bir zamana, mekâna 
ve insan topluluğuna münhasır kalmış, 
hem de bu tebliğler gereği gibi koruna- 
mamıştır. Belli (seçkin) bir ırkın dini şek- 
linde telakki edilen Yahudilik'le birlikte 
Hıristiyanlığın da orijinal vahiyleri eksik- 
siz ve yanlışsız olarak sonraki zamanla- 
ra intikal etmemiştir. Müslümanlık'ta ise 
son ilâhi vahiy ilk günden itibaren hem 
yazıya geçirilmiş hem de hâfızalarda ko- 
runmuş ve böylece günümüze aktarıl- 
mıştır. Buna göre son vahiy Kur'an, son 
din de İslâm'dır ve bu dinde nihal ifa- 
desini bulan ilâhi gerçekleri insanlığa 
duyurmak, tarihteki bütün peygamberle- 
rin mücadelelerini sürdüren bir çaba yani 
bir cihaddır. Nitekim geniş boyutları ile 
cihad faaliyetlerinde bulunan müslüman- 
lar bu görevi, Hz. Muhammed başta ol- 
mak üzere bütün peygamberlerin bir 
misyonu olarak ifa ettiklerine inanırlar. 
Kur'ân-ı Kerim'de Hz. Muhammed'in vah- 
yi ile geçmiş peygamberlerin vahiyleri, 
onun mücadelesiyle eskilerin mücadele- 
leri arasında sık sık bağlantı kurulması 
da bu gerçeğin açık bir delilini oluşturur 
(M. Fâris Berekât, s. 219-359). 

İslâm'da ifadesini bulan bütün cep- 
heleriyle ilâhi mesajı insanlığa duyurma 
amacını güden, bu sebeple de her de- 
virde canlı tutulması zorunlu olan cihad 
faaliyetinin günümüz şartlarında hangi 
metotlarla yürütülmesi icap ettiği, üze- 
rinde durulması gereken bir konudur. 
Cihadın tabii ve kalıcı yöntemlerini mâ- 
nevi ve maddi olmak üzere ikiye ayırmak 
mümkündür. Her iki yöntemi de bir ara- 
da zikreden Nahi süresindeki davet âye- 
ti (16/ 125) önce mânevi nitelikteki hik- 
meti ve güzel öğüdü, sonra da en güzel 
metotla olmak şartıyla maddi ve bedeni 
mücadele faktörünü önerir. “De ki, işte 
benim yolum; ben de bana bağlı olanlar 
da bilinçle ve basiretle Allah'a davet et- 
mekteyiz” (Yüsuf 12 / 108) ve, “De ki, ben 
size tek şeyi öğütlemekteyim: Topluluk 
veya fert halinde Allah'ın huzurunda du- 
rup derin derin düşünmenizi..." (Sebe 
34/46; Râzi, XXV, 269) meâlindeki âyetler 
mânevi yöntemi hem açıklamakta hem 
de desteklemektedir. Silâhlı savaşın da 
dahil olduğu ve ilgili âyetlerde olabildi- 
ğince güzel bir şekilde yürütülmesi is- 
tenen maddi nitelikteki yöntemin örnek 


sayılabilecek ilk uygulamaları Asr-ı sa- 
âdet'in daha çok Medine döneminde gö- 
ze çarpar. 

Geniş anlamıyla cihada ve davete iliş- 
kin âyet ve hadislerle İslâm düşünce ha- 
reketlerinin tarihi gelişimi dikkate alın- 
dığında günümüz inanç ve fikir akımla- 
rı, ideolojileri ve hâkimiyet emelleri kar- 
şısında cihadı yürütecek kişi ve zümre- 
lerin öncelikle ilim ve imanla donanma- 
ları gerektiği ortaya çıkar. Kur'ân-ı Ke- 
rim okumayı, Allah adına okuyup yazma- 
yı ve bilinmesi gereken şeyleri öğrenme- 
yi emreden âyetlerle nâzil olmaya başla- 
mıştır (bk. el-Alak 96 / 1-5). Sade bir müs- 
lüman ve mümin olabilmek için İslâm'ın 
temel hükümlerini öğrenmekle yetinile- 
bileceği halde İslâm'a davet görevini yü- 
rütecek mücahid bilinçli ve basiretli ol- 
mak (bk. Yüsuf 12/108), yani davasının 
dayandığı açık seçik delillere, doğrular- 
la yanlışları kesin olarak ayırıp ortaya 
koyma imkânı veren bilgilere vâkıf ol- 
mak ve bunlara dayanarak faaliyetini 
sürdürmek zorundadır (bk. Şevkâni, HI, 
68). Kur'ân-ı Kerim'de Ehl-i kitabın bi- 
ierek ve şuurlu olarak doğrularla yanlış- 
ları birbirine karıştırdıklarını ifade eden 
âyetler (el-Bakara 2/42; Âl-i İmrân 3/71), 
bir yandan Ehl-i kitabı bu haksız tutu- 
mundan dolayı itham ederken öte yan- 
dan müslüman davetçilerin doğrular ve 
yanlışlar hakkında gerektiği şekilde bil- 
gilenmelerini, bu suretle Ehl-i kitabın 
belirtilen taktikleri karşısında ilmi ola- 
rak hazırlıklı bulunmalarını isteyen bir 
uyarı niteliği taşımaktadır. Burada ayrı- 
ca dinin bir bütün olarak alınması ge- 
rektiği de vurgulanmaktadır. Zira ferdin, 
ailenin ve bütün kurumlarıyla toplumun 
hayatına yön verecek düzenlemeler geti- 
ren İslâm'ın bu düzenlemelerinde ayırım 
yapıldığı takdirde Müslümanlığın özelli- 
ğini kaybedeceği ve tahrife uğramış es- 
ki dinlerin durumuna düşeceği açıktır. 
Halbuki İslâmiyet bir daha yenilenme- 
yecek olan son ilâhi dindir. Kur'ân-ı Ke- 
rim'de, başta tahrifçi Ehl-i kitap bilgin- 
leri olmak üzere dini yozlaştırmaya ta- 
raftar olan gruplara şöyle hitap edilir: 
“Kitabın bir kısmına inanıp bir kısmını 
inkâr mı ediyorsunuz? Şunu bilin ki içi- 
nizde böyle yapanların âkıbeti dünya ha- 
yatında rezil olmaktan başka bir şey de- 
ğildir. Kıyamet gününde ise onlar aza- 
bın en şiddetlisine maruz kalacaklardır” 
(el-Bakara 2 / 85). 

İ'lâ-yı kelimetullah” için yapılan ci- 
hada katkıda bulunmanın diğer bir şar- 
tı dinin ortaya koyduğu inanç esasları- 
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na iman etmek, İslâmiyet'in bütün dün- 
yaya huzur ve mutluluk getirecek, bütün 
insanlığı karanlıklardan aydınlığa çıka- 
racak yegâne ve en mükemmel din ol- 
duğuna samimiyetle inanmaktır. Kur'ân-ı 
Kerim'in, Hz. Muhammed ile ilk mücahid- 
ler olan diğer müslümanların Allah'ın in- 
dirdiği gerçeklere, Allah'a ve diğer inanç 
esaslarına iman ettiklerini, “duyduk ve 
itaat ettik” diyerek samimi inanç ve tes- 
limiyetlerini gösterdiklerini bildiren âye- 
ti (el-Bakara 2 / 285) dikkat çekicidir. Bu 
âyet, Hz. Peygamber ve arkadaşlarının 
davasını yürüttükleri dine önce kendile- 
rinin inanıp bağlandıklarını, böylece da- 
vaları ile inançları arasında bir çelişki bu- 
lunmadığını göstermektedir. Öte yandan 
münafıkların pek çok âyette ağır ifade- 
lerle suçlanmalarının sebebi de içine düş- 
tükleri bu çelişkidir. Kur'ân-ı Kerim, sa- 
mimi bir dindarlık halini alarak kişinin 
bütün benliğini saran imanın cihad az- 
mini ve iradesini güçlendireceğine de işa- 
ret eder (Âl-i İmrân 3 / 173). Ayrıca ilk dö- 
nem münafıklarının cihad hareketlerin- 
de daima gevşeklik gösterdiklerine iliş- 
kin âyetler (meselâ bk. Âl-i İmrân 3/167; 
et-Tevbe 9/81) imanla ilgili tereddüt ve 
çelişkilerin cihad iradesini sarstığını or- 
taya koymaktadır. Din insanları dünya ve 
âhiret iyiliğine davet eden ilâhi bir ku- 
rum olduğuna göre (bk. Tehânevi, Keşşâf, 
“chd” md.) din davetçilerinin davet ettik- 
leri ilkelerle yaşayışlarının uyumlu olma- 
sı, iyinin canlı temsilcileri durumunda 
bulunmaları kaçınılmaz bir zarurettir. 
Kur'an'da yahudi bilginlerinin insanlara 
iyiliği emrederken kendilerini unutma- 
ları sorgulayıcı ve kınayıcı bir üslüpla di- 
le getirilmekte ve böyle bir davranışın 
selim akılla bağdaşamayacağı ifade edil- 
mektedir (el-Bakara 2 / 44). 

Günümüz şartları içinde takip edil- 
mesi gereken cihad yöntemlerini eko- 
nomi, kültür ve son olarak savaşla ilgili 
olmak üzere üç noktada toplamak müm- 
kündür. 

1. Ekonomi Savaşı. Kur'ân-ı Kerim'de, 
dış görünüşü itibariyle inançlı ve sami- 
mi görünen, fakat içinde müslümanlara 
karşı şiddetli husumet duyguları besle- 
yen bir tipten söz edilirken bu tip insan- 
ların yetki ve imkânlara sahip oldukla- 
rında yeryüzünde ekini ve nesli bozmak 
için çaba gösterecekleri ifade edilmek- 
tedir (el-Bakara 2 / 204-205). Bazı müfes- 
sirler bu âyetleri, nüzül sebeplerini oluş- 
turan Asr-ı saâdet'te cereyan etmiş olay- 
larla sınırlamak istemişlerse de müfes- 
sirlerin çoğunluğuna göre âyetlerin mâ- 


na ve muhtevası mutlak olup her dönem 
ve mekânın hak-bâtıl mücadelesini kap- 
samaktadır (Râzi, V, 214-218). Ekonomik 
savaş konusunda İslâmiyet bir taraftan 
faiz, ihtikâr, rüşvet ve hırsızlık gibi hak- 
sız yollarla kazanç elde etmeyi yasakla- 
mak, israfa karşı tedbirler getirip kana- 
atkârlığı teşvik etmek suretiyle müslü- 
man toplumu meşrü bir ekonomik dü- 
zen içinde güçlendirmeyi amaçlamış, di- 
ğer taraftan askeri güç yanında ekono- 
mik güce sahip olmanın da önemini çe- 
şitli vesilelerle vurgulamıştır. Cihadla il- 
gili âyetlerin çokça yer aldığı Enfâl sü- 
resinde, müslümanların ancak bir kıs- 
mından haberdar olabildiği, fakat Allah 
katında mâlum olan düşmanlar için cay- 
dırıcı nitelik taşıyacak kadar güç kazan- 
ma yolunda gayret sarfedilmesi emredil- 
miş ve Allah yolunda harcanacak şeylerin 
hiçbirinin zayi olmayacağı hatırlatılmış- 
tır (8/60). Hz. Peygamber'in, “Veren el 
alan elden hayırlıdır” (Buhâri, "Zekât", 18) 
meâlindeki sözü de ekonomik gücün öne- 
mini vurgulayan hakimâne bir ifadedir. 


2. Kültür Savaşı. İslâm dinindeki bütün 
emir ve tavsiyeler yeryüzünün halifesi 
kabul edilen insanın korunması, gelişti- 
rilmesi ve yüceltilmesini hedef almıştır. 
Bu sebeple İslâmiyet'in bâtıla karşı hak- 
kı ayakta tutma ve güçlendirme sava- 
şında insan neslinin korunması ve sağ- 
lıklı geliştirilmesine çok önem verdiği 
görülür. Kur'ân-ı Kerim'de bozguncu güç- 
lerin nesli tahrip etmeye yönelik faali- 
yetlerine dikkat çekilmiş (el-Bakara 2/ 
205; Muhammed 47/22), gençlerin bu tah- 
riplerden korunmasına yönelik emir ve 
tavsiyeler, çocuğun ana rahminde te- 
şekkülünden itibaren insanın ölümüne 
kadar uzanan bütün safhaları kapsamış- 
tr. Kur'an'da fiili savaş için kullanılan 
“nefr” (hücum etmek) kelimesi, din ilim- 
lerinde uzmanlaşmak ve ülke insanının 
kültürel gelişmesine katkıda bulunmak 
amacıyla sürdürülecek ilmi çalışmalar 
için de kullanılmış ve her eli kılıç tuta- 
nın cephe savaşına çıkmayıp bazılarının 
kendilerini kültür savaşına vakfetmele- 
rinin gereği üzerinde önemle durulmuş- 
tur (et-Tevbe 9/ 122). Çağımızın kitleler 
arası etkileşim ve mücadele metotları 
içinde kültürün ilk sırada yer aldığı mu- 
hakkaktır. Bundan dolayı günümüzde ci- 
hadın, geçmişte olduğundan daha fazla 
cephe savaşından ekonomi ve kültür mü- 
cadelesi alanlarına kaydırılması zarureti 
doğmuştur. 

3. Silâhlı Savaş. Hak ile bâtıl arasında- 
ki mücadelenin kıyamete kadar sürece- 


CİHAD 


ğini ifade eden Hz. Peygamber (Ebü Dâ- 
vüd, “Cihâd”, 33), “Düşmanla karşılaşma- 
yı temenni etmeyin, fakat buna mecbur 
kaldığınız takdirde tahammül gösterin, 
Allah'tan daima esenlik ve barış dileyin” 
(Buhâri, "Cihâd", 112; Müslim, “Cihâd”, 19) 
meâlindeki hadisiyle hem sulh ve sükü- 
nun değerini, hem de gerektiğinde bâ- 
tila karşı fiili mücadelede sabır ve seba- 
tın gerekliliğini göstermiştir. Bütün te- 
mennilere rağmen savaşa engel oluna- 
maması, bu arada semavi dinlerin ve ilâ- 
hi vahiylerin kalıcı değerlerini içeren İs- 
lâm dini ile mensuplarına yönelik hare- 
ketlerin daima potansiyel bir saldırı ve 
tahrip riski taşıması, müslümanların her 
zaman silâhlı savaşa hazırlıklı bulunma- 
ları zaruretini doğurmakta ve bu ba- 
kımdan Kur'ân-ı Kerim'in, “Onlara kar- 
şı elinizden geldiğince kuwet ve -cihad 
için- bağlanıp beslenen atlar -savaş araç 
ve gereçleri- hazırlayınız ki bununla Al- 
lah'ın düşmanını ve sizin düşmanınızı, 
bunlardan başka sizin bilmediğiniz, Al- 
lah'ın bildiği diğer düşmanları korkutup 
cesaretlerini kırasınız” (el- Enfâl 8/60) 
meâlindeki âyeti bugün de önemini ko- 
rumaktadır. 

Ehl-i kitap'tan, onlara gönderilen Tev- 
rat ile İncil'den sıkça söz edilen Mâide 
süresinde hak- bâtıl mücadelesinin hak- 
kın yozlaştırılması biçimine değinilmek- 
te, Hz. Peygamber'den Ehl-i kitabın bo- 
zulmuş din anlayışına uymaması isten- 
mekte, onların son vahiyden saptırma 
gayesi güden faaliyetleri karşısında dik- 
katli olması gerektiği vurgulanmakta- 
dır (5 /48-49). Bakara süresinde de ya- 
hudilerle hıristiyanların, kendi dinleri- 
ni benimsemedikçe Hz. Peygamber'den, 
dolayısıyla müslümanlardan memnun ol- 
mayacakları hatırlatıldıktan sonra şöyle 
denilmektedir: “Gerçekte yegâne doğru 
yol Allah'ın gösterdiği yoldur. Eğer sana 
gelen ilimden sonra onların arzularına 
uyacak olursan Allah'a karşı hiçbir dos- 
tun ve hiçbir yardımcın olamaz” (2/ 120). 
Esasen geçmişte ve bugün müslüman- 
lara karşı vuku bulan saldırılar, çoğun- 
lukla müslümanların temsil ettiği İslâ- 
miyet'e ve müslümanlarca orijinalitesi 
korunmuş olan vahye karşı açılmış sa- 
vaşlardır. Dolayısıyla böyle bir savaşa kar- 
şı gerek moral değerler yönünden ge- 
rekse ilmi, ekonomik ve teknik yönler- 
den hazırlıklı olmak ve nihayet savaşa 
savaşla karşılık vermek de cihad faali- 
yetlerinden biridir. 


Cihadın fazileti konusu İslâm telif ta- 
rihinde önemli bir yer tutar. Kur'ân-ı Ke- 
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rim'deki birçok emir ve tavsiye geniş 
anlamda cihadla ilgilidir. Özel olarak ci- 
hadı konu edinen âyetlerde “iman, hic- 
ret, Allah yolunda malla ve canla cihad” 
unsurları zikredilmekte ve bu hasletle- 
re sahip bulunanların Allah ile olan dost- 
luklarına sadık kaldıkları, ebedi mutlu- 
luğa ve her şeyin üstünde Allah rızâsına 
ulaşacakları ifade edilmektedir (meselâ 
bk. en-Nisâ 4 / 95-96; et-Tevbe 9/ 20-21 ; 
el-Hucurât 49 / 15). Kütüb-i Sitte başta 
olmak üzere birçok hadis mecmuasında 
cihadla ilgili hadisler “el-cihâd”, “fezâi- 
lü'l-cihâd”, “el-cihâd ve's-siyer”, “es-si- 
yer”, “el-megazi” gibi özel bölümler ha- 
linde toplanmış, diğer bölümlerde de ye- 
ri geldikçe aynı konudaki rivayetler zik- 
redilmiştir. Bu tür hadislerin bir kısmın- 
da Hz. Peygamber, muhatabının duru- 
muna göre, bazan anne ve babaya hiz- 
met etmeyi, bazan da hac ibadetini ye- 
rine getirmeyi cihad saymıştır. Ancak 
cihada ilişkin hadislerin çoğunda Allah 
yolunda malı ile, canı ile veya her ikisiy- 
le cihad edenin, insanlığın mutluluğunu 
sağlama ve Allah rızâsına ulaşma yolun- 
da elde edeceği mânevi dereceler özen- 
dirici anlatımlarla dile getirilmiştir. Cihad, 
emir bi'l-ma'rüf nehiy ani'l-münker” 
çerçevesinde kelâm ve mezhepler tari- 
hinde, ayrıca ahlâk ilminde de ele alınıp 
işlenmekte, fıkıhta ise savaş hükümleri 
açısından söz konusu edilmektedir. Ab- 
dullah b. Mübârek'in Kitâbü'!-Cihâd'ı 
bu konunun ilk eseri olarak bilinmekte- 
dir. İbn Ebü Âsım'ın Kitâbü'1- Cihâd'ı ile 
İbnü'n-Nehhâs'ın Meşdri “u'l-eşvâk'ının 
tahkikli neşirlerinin mukaddimelerinde, 
Osmanlıca eserler için de Sebilürreşâd 
mecmuasında (IX / 228, 347-348) cihadla 
ilgili bibliyografik bilgiler mevcuttur. 
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II. Mahmud devrinde çıkarılan 


bir sikke. 
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H. Mahmud'un tahta çıkışının üçüncü 
yılında (1225 / 1810) eski ikiliklerin ağırlı- 
ğına eşit olmak üzere 8 dirhem ağırlığın- 
da ve 200 para değerinde savaş gider- 
lerine yardım olmak üzere çıkarılmıştır. 

Vak'anüvis Şânizâde Mehmed Atâul- 
lah Efendi, Zilhicce 1227'de (Aralık 1812) 
ayarı doğru gümüşten 5 kuruş rayiçle 
cihâdiyyeler basıldığını bildiriyorsa da 
Darphâne'ye satılmış olan Galib Edhem 
Bey'in koleksiyonunda bulunan cihâdiy- 
ye sikkelerinin üzerindeki rakamlara gö- 
re bunların I. Mahmud'un cülüsunun 
üçüncü yılında kesildikleri anlaşılmakta- 
dır. 1227'de yani beşinci senede çıkarı- 
lanlar ise ikinci defa basılmış olanlardır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Şânizâde, Târih, li, 160; İsmâil Galib, Takvim-i 
Meskükât-ı Osmâniyye, İstanbul 1307, s. 412- 
413; Süleyman Südi, dsül-i Meskükât-ı Osmâ- 
niyye ve Ecnebiyye, İstanbul 1311, s. 54; Ha- 
san Ferid, Nakd ve İ'tibâr-ı Mâli, istanbul 1330- 
33,1, 192; Pakalın, I, 291; Artuk, İslâmi Sikke- 
ler Kataloğu, li, 682; TA, X, 498. 


Ta İBRAHİM ARTUK 


CİHAN BEGÜM a 


(1861-1930) 

İngiliz yönetimindeki 
Hindistan'da yarı bağımsız 
Bopal mahalli devletinin 
son kadın hükümdarı 


(1901-1926). 


L I 


9 Haziran 1861 tarihinde Hindistan'ın 
Bopal (Bhopal) şehrinde doğdu. Annesi 
Bopal newâbesi Şah Cihan Begüm, baba- 
sı Bahşı Bâki Muhammed Han'dır. Mev- 
lânâ Cemâleddin el-Vezir ve Müftü Eyyüb 
b. Kamerüddin'den çeşitli dersler oku- 
du. Anneannesi İskender Begüm'den de 
devlet yönetimiyle ilgili konularda bilgi 


edindi. Ayrıca hat dersleri aldı ve Fars- 
ça öğrendi. 1875'te Emir Ahmed Ali Han 
ile evlendi. Bu evlilikten 1876'da Muham- 
med Nasrullah Han, 1877'de Hâfız Ubey- 
dullah Han ve 1894'te Muhammed Ha- 
midullah Han adlarında üç oğlu oldu. 


Annesi Şah Cihan Begüm'ün 16 Hazi- 
ran 1901'de vefatı üzerine onun Lord 
Canning ile yaptığı anlaşma gereğince 
Cihan Begüm “sultan” unvanıyla tahta 
geçti. Ancak 1902'de kocası ölünce pek 
çok problemle karşı karşıya kaldı. Bu 
arada boşalan devlet hazinesine gelir 
yolları aradı. Büyük oğlu Muhammed 
Nasrullah Han'ın yardımlarıyla ülke ida- 
resinde ve hukuk sisteminde reformlar 
yaptı. 1903'te hacca gitti. Cihan Begüm 
1908'den önce İstanbul'a gidip Osmanlı 
Sultanı li. Abdülhamid ile görüştüğü gi- 
bi oğulları Hamidullah Han ve Ubeydul- 
lah Han ile 1911'de tekrar İstanbul'a git- 
ti ve Sultan Reşad tarafından kabul edil- 
di. Fakat bu görüşmeler dost ziyaretin- 
den öteye geçmedi. Aynı yıl İngiltere Kra- 
lı V. George'un taç giyme törenine ka- 
tılmak için Londra'ya giden "Cihan Be- 
güm, I. Dünya Savaşı'nda İngiliz hükü- 
metine bağlı kaldı ve İngiliz ordusuna 
katılmak üzere bir bölük gönderdi. 1924 
yılında iki oğlunun ansızın ölümü üzeri- 
ne ülkede çıkan karışıklıkları bastırmayı 
başardı. 1925'te oğlu Muhammed Ha- 
midullah Han ile tekrar İngiltere'ye git- 


Cihan Begüm 
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ti. Memleketine dönünce İngiliz hükü- 
metinden aldığı muvafakatla 1926'da 
oğlu lehine tahttan çekildi. Bibiya Be- 
güm olarak da bilinen Cihan Begüm 12 
Nisan 1930'da vefat etti. 

Ülkesini iyi idare eden Cihan Begüm'ün 
dönemi bir refah devri olarak anılır. Bo- 
pal şehrinin yol yapımı ve ışıklandırılma- 
sı gibi imar hizmetlerinde bulundu. Sa- 
nayi ve tarımın gelişmesi için çalıştı. Ül- 
kenin tamamen İngilizler'in eline geçme- 
sini önlemek için akıllı bir siyaset takip 
etti, Kadınların eğitimi üzerinde titizlik- 
le durdu ve onları bu konuda teşvik et- 
ti. Kadınlar tarafından kurulan All-India 
Women's Association'ın Bopal'deki ilk 
toplantısına bizzat katıldı. Eğitim faali- 
yetlerinden dolayı Aligarh Üniversitesi'- 
nin idari kademesine seçilen tek kadın 
oldu. Bu üniversiteden başka Dârülmu- 
sannifin ve Encümen-i Terakkı-i Urdu 
gibi kuruluşları maddi açıdan destekle- 
di. Cihan Begüm medeni, titiz bir müs- 
lüman hanım olarak yaşamış ve her ye- 
re milli kıyafetiyle gitmiştir. 

Torunu -Prenses Âbide Sultan'ın verdi- 
ği bilgiye göre Cihan Begüm, başta Mev- 
lânâ Şibli'nin Asr-ı Saâdet* adlı kitabı 
olmak üzere elliden fazla eserin basıl- 
ması için maddi destek sağlamış, bu ara- 
da kendisi de bazı eserler kaleme almış- 
tır. 1. al-Hicab or Why Purdah is Ne- 
cessary (Calcutta 1922). Bu eserde ör- 
tünmenin önemini anlatmıştır. 2. Hayât-ı 
Şâh Cihâni. Gençlik yıllarını ve annesiy- 
le olan münasebetlerini anlattığı bir eser 
olup B. Ghosal tarafından yapılan İngi- 
lizce tercümesiyle birlikte yayımlanmıştır 
(Bombay 1926). Ayrıca Cihan Begüm'ün 
hâtıraları An Account of my Life adıy- 
la C. H. Payne (I, London 1910) ve Abdüs- 
samed Han (11, Bombay 1922) tarafından 
İngilizceye çevrilerek neşredilmiştir. 
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(bk. BİRİNCİ DÜNYA SAVAŞI). 


CİHÂN-ı İSLÂM 
(ehil ) 


I. Dünya Savaşı yıllarında 
islâm dünyasına yönelik 


yayın yapan siyasi dergi. E 


Cem'iyyet-i Hayriyye-i İslâmiyye tara- 
fından Türkçe, Arapça ve Urduca olarak 
genellikle on veya on beş günde bir İs- 
tanbul'da yayımlanmıştır. Yayın amacı, 
başlığının hemen altındaki “Cem'iyyet-i 
Hayriyye-i İslâmiyye'nin taht-ı himâye- 
sinde menâfi-i İslâmiyye'ye hâdim siyasi, 
edebi, içtimai risâledir” ibaresiyle özet- 
lenmiştir. Dergi, esas itibariyle İttihat ve 
Terakki hükümetinin kararıyla, o sırada 
İngiliz işgali altında bulunan Hindistan, 
Mısır ve İran'daki müslüman halkı İngi- 
lizler'e karşı uyandırmak, İngilizler'in Os- 
manit Devleti ve hilâfet aleyhine girişti- 
ği propagandaları önlemek ve tesirini 
ortadan kaldırmak maksadıyla yayına 
başlamıştır. 

Cihân-ı İslâm başlığı çevresinde der- 
ginin Türk, Arap ve Urdu dilinde çıktığı 
belirtilmiş ve bu dillerde idare adresiy- 
le her dildeki yayını hazırlayan sorum- 


Cihân-ı İslâm'ın 2 Teşrinievvel 1330 (45 Ekim 1914) tarihli 
19. sayısının Kapağı 
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lu müdürlerin adı yazılmıştır. Arada bir 
Farsça nüshalar da yayımlayan ve ilk sa- 
yısı rümi tarihle 27 Mart 1330'da (13 
Cemâziyelevvel 1332 / 9 Nisan 1914) çıkan 
derginin tesbit edilebilen son sayısı rü- 
mi 1331 (1915) yılına ait 53. sayıdır. 

İmtiyaz sahibi Hintli Ebü's-Sald el-Ara- 
bi el-Hindi Efendi, sorumlu müdürü Yü- 
suf Şetvan Bey'dir. Dergide yer alan ma- 
kaleler genellikle üç dilde yayımlanmış, 
bazı sayılarda bunların Farsça tercüme- 
leri de verilmiştir. 


Dergi, Osmanlı Devleti'nin İttifak dev- 
letleri yanında I. Dünya Savaşı'na katıl- 
masından sonra, gayesini belirten iba- 
reyi yine üç dilde olmak üzere “hilâfet-i 
kübrâya, ittihâd-ı İslâm'a, teârüf-i umü- 
miyyeye hâdim ceridedir” şekline çevir- 
miştir. 

Makalelerin ağırlık noktasını, zaman 
zaman isimler verilip yer de gösterilmek 
suretiyle İngilizler'in Hindistan, Mısır ve 
İran'da müslüman halka yaptıkları zu- 
lümler teşkil etmektedir. Ayrıca yine İn- 
gilizler'in halkı kandırmak için giriştik- 
leri propaganda ve uydurdukları yalan- 
ların aslını anlatan yazılar da yer almış- 
tır. 

Üç dilde çıkan derginin muhtevası, açık- 
ça savaşa doğru giden günlerde ve bu 
dillerin konuşulduğu ülkelerde kamuo- 
yu oluşturmaya yöneliktir. Dergi, özel- 
likle Hindistan'daki gazete sahiplerine 
ve diğer nüfuzlu kişilere düzenli olarak 
gönderilmekteydi. Fakat zaten teyakkuz 
durumunda olan İngiliz - Hindistan oto- 
riteleri çok geçmeden durumu farkedip 
Ağustos 1914'te Cihân-ı İslâm'ın Hin- 
distan'a sokulmasını yasakladılar. 

Cihân-ı İslâm'ın, yayımlandığı gün- 
lerin zor şartları ve ulaşım güçlükleri do- 
layısıyla, kendisinden bekleneni tam ola- 
rak yerine getirdiği söylenemez. 

Türkiye kütüphanelerinde derginin tam 
bir koleksiyonu mevcut değildir. Anka- 
ra'da Milli Kütüphane'de (1962 SA, nr. 


- 107) 1,8, 9, 22, 25, 50 ve 51. sayılar, İs- 


tanbul'da Beyazıt Devlet Kütüphanesi'n- 
de (nr. K 170) 1-16, 20, 22-25. sayılar, 
İstanbul Belediyesi Atatürk Kitaplığı'nda 
(nr. 0.426) 19. sayı, Başbakanlık Osman- 
lı Arşivi'nde (nr. 5766) 50. sayı ve Bibli- 
oteka SSSR İmeni'de 53. sayısı bulun- 
maktadır. 
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CİHAN ŞAH 


g CİHAN ŞAH E 


(ül) 
(6. 872 / 1467) 


Karakoyunlu hükümdarı 
(1438- 1467). 


l j 


Devletin kurucusu Kara Yûsuf'un altı 
oğlundan dördüncüsüdür. Mardin'de dün- 
yaya geldiği için kendisine Mardin Şah 
adı konulmak istenmişse de şehir adia- 
rının Bağdat Hatun örneğinde olduğu 
gibi kadınlara verilmesinden dolayı ba- 
bası oğlunun adını Cihan Şah koymuş- 
tur. 


Cihan Şah küçük yaşta Sultâniye'ye 
vali tayin edildi. Babası Kara Yüsuf'un 
1420'de Ucân yaylası civarında ölmesi 
üzerine Sultâniye'den ayrıldı. Aynı yıl 
ağabeyi İskender, Karakoyunlu tahtına 
oturdu. Cihan Şah da kardeşleri İsken- 
der ve Mehmed'le bazan dost, bazan 
düşmanca yaşadı. İskender'in, oğlu Şah 
Kubâd tarafından bir suikast sonucu öl- 
dürülmesi üzerine Cihan Şah durumdan 
faydalanarak 19 Nisan 1438'de “Muzaf- 
ferüddin” lakabıyla Karakoyunlu tahtı- 
na geçti. 

Cihan Şah ilk seferini Gürcistan Kral- 
lığı üzerine yaptı (1440) ve Tiflis'i aldı. 
Bağdat'ta müstakil olarak hüküm süren 
diğer kardeşi İspend'in ölümünden son- 
ra bazı beyler kendisine iltihak ederek 
onu Bağdat'a hücuma kışkırttılar. Bü- 
tün kuvvetlerini toplayarak Bağdat üze- 
rine yürüyen Cihan Şah kanlı çarpışma- 
lardan sonra şehri zaptetti ve üç gün 
boyunca yağmalattı (9 Haziran 1446), Ken- 
disinin tâbi olduğu Timurlu Şâhruh Mir- 
za'nın 1447'de vefatı üzerine çıkan sal- 
tanat gailesinden faydalanan Cihan Şah 
sultan ve hakan unvanlarını aldı, ardın- 
dan Sultâniye ile Kazvin'i topraklarına 
kattı. Cihan Şah ile Akkoyunlu Hüküm- 
darı Cihangir Mirza arasındaki rekabet 
çok çetin mücadelelere sebep oldu ve 
sonuçta Cihan Şah İsfahan ve Fars vilâ- 
yetlerini Karakoyunlu hâkimiyetine aldı. 
1453'te Uzun Hasan Akkoyunlu tahtına 
geçti. Saltanatının ilk yıllarında Uzun Ha- 
san tehlikesini farkedemeyen Cihan Şah, 
ancak Rüstem Tarhan'ın Mardin civa- 
rında Akkoyunlular'a yenilmesinden son- 
ra durumun vehametini anladı. 


Cihan Şah 1466 kışını Tebriz'de geçir- 
di. Ertesi yıl Şirvani istilâ ederek Der- 
bend'e kadar uzanan yerleri yağmaladı. 
Bu tarihte Karakoyunlu Devleti'nin top- 
rakları Azerbaycan, Arrân, Irâk-ı Acem, 


Irâk-ı Arab, Fars, Kirman ve Doğu Ana- 
dolu'yu içine alıyordu. Gürcü kralı ile Şir- 
vanşah, Gilân ve Mâzenderan hâkimleri 
de onun hâkimiyetini tanımışlardı. 


Cihan Şah'ın son seferi Uzun Hasan 
üzerine oldu. Ancak Bingöl'de bugün bir 
bucak merkezi olan Sancak mevkiinde- 
ki karargâhı Akkoyunlular'ın baskınına 
uğradı ve Cihan Şah bir Akkoyunlu as- 
keri tarafından öldürüldü (12 Rebiülâhir 
872/ 10 Kasım 1467). Bu baskında seçkin 
Karakoyunlu beylerinden başka oğulları 
Muhammedi (Mehdi) ile Ebü Yüsuf da 
esir düştüler. Cihan Şah'ın naaşı Tebriz'- 
de Muzafferiyye Medresesi avlusunda 
toprağa verildi. 

Cihan Şah Karakoyunlular'ın son bü- 
yük hükümdarı olup onun zamanında 
devlet bir imparatorluk haline gelmiş ve 
en parlak devrini yaşamıştır. Oğlu Ha- 
san Ali kendisine halef olmuşsa da or- 
dunun desteğini kazanamamıştır (1468). 


Bazı kaynaklarda içki ve eğlenceye düş- 
kün, kötü ahlâklı ve zalim, bazılarında 
ise adaletli, kudretli ve kabiliyetli bir hü- 
kümdar olarak gösterilen Cihan Şah âlim- 
leri himaye etmiş, edebiyatla meşgul ol- 
muş, Hakiki mahlasıyla Türkçe ve Fars- 
ça şiirler yazmıştır. V. Minorsky Cihan 
Şah'ın şiirlerini incelemiş ve makalesin- 
de bunlardan örnekler vermiştir. Şiirleri- 
nin derlendiği mecmua 105 Farsça, sek- 
sen yedi Türkçe gazel ve otuz iki Türk- 
çe rubâiden ibarettir. 


Cihan Şah 1465 yılında Tebriz'de mer- 
mer ve çiçekli çinilerle bezeli muhteşem 
Gökmedrese'yi (Muzafferiyye Medresesi) 
inşa ettirmiştir. Kubbesi 16 m. çapında 
olan külliyede medreseden başka kü- 
tüphane ve başka yapılar da vardır. Ci- 


Cihan 

Şah adına 
Pinimcan'da 
kesilmiş 
gümüş sikke 
(İstanbul 
Arkeoloji 
Müzesi, 
Teşhir. 

nr. 2405) 


han Şah'ın Tebriz'deki hayratına dair 
vakfiye süretleri Süleymaniye Kütüpha- 
nesi'ndeki bir mecmuanın içindedir (Esad 
Efendi, nr. 3340). 
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C à 7 
CİHANÂRÂ BEGÜM 
(çe bile ) 
(6. 1092/1681) 
Bâbürlü Hükümdarı 
i= Şah Cihan'ın kızı. Ni 


1023'te (1614) Ecmir'de doğdu. Anne- 
si İİtimâdüddevle Âsaf Han'ın kızı Müm- 
taz Mahal'dir. Çocukluğu ve gençliği ba- 
basının yanında geçti. Nasirüddin el-Kâ- 
şi'nin hanımı Sitti Hanım'dan kıraat ve 
tecvid okudu; hüsn-i hat, Farsça ve ede- 
biyat öğrendi. 1631'de annesinin ölümü 
üzerine Şah Cihan kızıyla daha yakından 
ilgilendi. Baba - kız arasındaki bu yakın- 
lk Şah Cihan'ın ölümüne kadar (1666) 
devam etti. Kaynaklar Cihanârâ'nın sa- 
rayda söz sahibi olduğunu, Begüm Sâ- 
hib, Begüm Sâhibe ve Padişah Begüm 
unvanlarını taşıdığını kaydederler. 

Cihanârâ Begüm, 1644'te Agra'daki 
sarayda çıkan yangın sırasında yaralan- 
dı. 1650'de babasıyla Keşmir'i ziyaret 
ettikleri esnada Molla Şah Bedahşi'nin, 
daha sonra da Muinüddin Çişti'nin mü- 
ridi oldu. Şehzadeler arasındaki saltanat 
mücadeleleri sonunda Şah Cihan taht- 
tan indirilip Evrengzib'in (1. Âlemgir) em- 
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riyle hapsedilince Cihanârâ Begüm ken- 
disini babasının hizmetine adadı. 


Cihanârâ hiç evlenmedi; Evrengzib ab- 
lasının geçimi için yıllık 1.200.000 rupi 
tahsis etti. Bâbürlü devri tarihçileri, Ci- 
hanârâ'nın 1658'den sonraki hayatını iba- 
detle ve eser yazmakla geçirdiğini belir- 
tirler. 

Cihanârâ Begüm 3 Ramazan 1092'de 
(16 Eylül 1681) vefat etti. Arzusu üzeri- 
ne Delhi'de, XIV. yüzyılın büyük şeyhle- 
rinden Nizâmeddin Evliyâ'nın türbesinin 
bulunduğu avluda kendisi için yaptırdı- 
ğı türbeye defnedildi. Fâtımatü'z-zamân 
lakabıyla anılan ve tasavvufa da ilgi duy- 
muş olan Cihanârâ, iktâ“larından elde 
ettiği bütün gelirleri hayır müessesele- 
rine harcamıştır. Agra'daki Câmi - Mes- 
cid ve külliyeyi 1648 yılında inşa ettir- 
miştir. Bu cami, Ekber Şah'ın Fetihpür 
Sikri'de yaptırdığı camiden sonra Bâ- 
bürlüler'in inşa ettirdiği en büyük må- 
beddir. 

Cihanârâ Begüm bazı eserler de kale- 
me almıştır: 1. Mü ?nisü'l-ervâh. Mui- 
nüddin Çişti'nin menâkıbını ve Çiştiyye'- 
ye mensup diğer şeyhlerle ilgili bazı bil- 
gileri ihtiva eden Farsça bir eser olup 
1640'ta tamamlamıştır. Çeşitli kütüpha- 
nelerde yazma nüshaları bulunan (Storey, 

1001) Mü“nisü'l-ervâh'ın Urduca ter- 
cümesi yayımlanmıştır (Lahore 1938). 2. 
Sâhibiyye. Molla Şah Bedahşi hakkın- 
daki bu risâlesini muhtemelen 1641- 
1642 yıllarında tamamlamıştır. Gucerât 
ve Ahmedâbâd. kütüphanelerinde birer 
yazma nüshası bulunan Sâhibiyye, M. 
İbrâhim tarafından özet halinde Urdu- 
ca'ya çevirilmiştir (Oriental College Ma- 
gazine, XI1/4, Lahore, Ağustos 1937, s. 
3-19). Cihanârâ Begüm'ün Sirmur racası 
Budh Parkash'a gönderdiği Farsça mek- 
tuplar H. A. Rose tarafından neşredil- 
miştir (“Persian Letters from Jahân Ârâ 
Daughter of Shâh Jahân.. to Raja Budh 
Parkash", JASB, Calcutta 1911, s. 449- 
478). 


Cihanârâ Begüm'ün inşa ettirdiği Câmi - Mescid - Agra 
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CİHANDAR ŞAH 
(ie ) 
Ebü'l-Feth Muizzüddin 


Muhammed b. Bahâdır Şâh 
(6. 1125/1713) 


Bâbürlü hükümdarı 


(1712-1713). 
L =l 


Evrengzîb'in torunu ve I. Bahadır Şah'ın 
büyük oğlu olup 1661'de doğdu. Şehza- 
deliği sırasında ülkenin kuzeybatısında- 
ki Mültan eyaleti valisiydi. Babasının 28 
Şubat 1712'de ölümünden sonra çıkan 
taht kavgasında, Evrengzib devrinin meş- 
hur simalarından biri olan vekil-i mut- 
lak Esed Han'ın oğlu Zülfikar Han, önce 
tahtın en güçlü adayı Azimüşşân'ın hü- 
kümdar olmasını önlemek için Cihandar 
Şah, Cihan Şah ve Refiuşşân arasında it- 
tifak kurdu ve ülkeyi üç kardeş arasın- 
da taksim etti. Kendisi de hepsinin ve- 
zirliğini üstlendi. Ardından da Azimüş- 
şân'ı ve diğer iki kardeşi bertaraf edip 
Cihandar Şah'ın Bâbürlü tahtına çıkma- 
sını sağladı. Cihandar Şah'ın tahta cülü- 
su 30 Mart 1712'de Lahor'da törenlerle 
kutlandı. Yeni hükümdar destek ve yar- 
dımlarını gördüğü Zülfikar Han'ı vezirlik 
makamına getirdi. 

Kaynakların bildirdiğine göre zevk ve 
eğlenceye düşkün bir hükümdar olan 
Cihandar Şah, kısa süre sonra Lâl Kün- 


CİHANDAR ŞAH 


ver adlı bir rakkasenin etkisi altına gir- 
di. Güçlükle toplanabilen devlet hazine- 
si savurgan bir şekilde harcanmaya baş- 
landı. Vezir Zülfikar'ın hükümdar nez- 
dindeki çabaları da bir sonuç vermeyin- 
ce asker maaşını alamaz hale geldi. 


Bunun üzerine Azimüşşân'ın oğlu Fer- 
ruhsiyer amcası Cihandar Şah'a karşı 
harekete geçti. Daha önce Bengal valili- 
ği yapan Ferruhsiyer tahtta hak iddia 
ederek az sayıdaki taraftarı ile Bengal'- 
den Patna'ya geldi. Cihandar Şah'tan kor- 
kan kumandan ve valiler Ferruhsiyer'e 
katılmadılar. 22 Haziran 1712'de Lahor'- 
dan Delhi'ye gelen Cihandar Şah yolda 
iken Ferruhsiyer'in hareketini ve Patna'- 
ya ulaştığını öğrendi. Büyük oğlu İzzed- 
din'i Hâce Hüseyin Han ve Lutfullah Han 
Sâdık ile birlikte Agra'ya gönderip geliş- 
meleri takip etmesini istedi. Fakat Cihan- 
dar Şah'ın ülkeyi idare edebilecek ka- 
biliyete sahip olmadığını gören Ahmed 
Han (Gâziddin Han Gâlib Ceng), Raca Sid- 
hist, Hâce Âsım (Eşref Han), Mir Müşrif 
ve Zeynüddin Han gibi bazı nüfuzlu şa- 
hıslarla Bâre Seyyidleri Ferruhsiyer'e yar- 
dımcı olacaklarını söylediler. Ayrıca Alla- 
hâbâd ve Bihâr süvarilerinin de deste- 
ğini sağlayan Ferruhsiyer, Patna'da Bâ- 
bürlü tahtının meşrü hükümdarı oldu- 
ğunu ilân etti (29 Safer 1124/7 Nisan 
1712), adına hutbe okutup para kestirdi. 


Patna'daki olaylardan Delhi'de haber- 
dar olan Cihandar Şah, Ferruhsiyer'in 
derhal bertaraf edilmesini emretti ve Del- 
hi kuvvetlerinin başına oğlu İzzeddin'i 
getirdi. Ancak İzzeddin Ferruhsiyer kar- 
şısında mağlüp oldu ve 28 Kasım 1712'- 
de Agra'ya kaçtı. İzzeddin'in kaçışı Del- 
hi'de büyük bir panik yarattı. Ancak kı- 
sa sürede yeni bir ordu hazırlandı ve Ci- 
handar Şah 9 Aralık 1712'de veziri Zül- 
fikar Han'la birlikte Delhi'den Agra'ya 
hareket etti. 11 Ocak 1713'te meydana 
gelen Sâmügarh Savaşı'nda mağlüp olan 
Cihandar Şah Delhi'ye kaçarak Esed 
Han'a sığındı. 15 Ocak 1713'te Esed Han 
ile oğlu Zülfikar Han Ferruhsiyer'e ya- 
ranmak için onu hapsettiler. Cihandar 
Şah Ferruhsiyer tarafından babası ve 
kumandanlarının ölümünden sorumlu 
tutularak maiyetiyle birlikte idam edildi 
(16 Muharrrem 1125/12 Şubat 1713). İki 
gün sonra ona ihanet eden Zülfikar Han 
da öldürüldü. Kurtulabilen tek kişi olan 
Cihandar Şah'ın oğlu Azizüddin, 1745'te 
Ahmed Şah Bahadır'dan sonra Il. Âlem- 
gir unvanıyla Bâbürlü tahtına çıktı. 


Ülkede kısa sürede süküneti sağlayan 
Ferruhsiyer, kendisine saltanat mücade- 
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lesinde yardımcı olanları yüksek memu- 
riyetlere getirdi. Bâre Seyyidleri de sa- 
rayda büyük bir nüfuz ve itibara sahip 
oldular. 
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E z q 
CIHANGIR 
Ebü’l-Muzaffer Nûreddîn 
Muhammed Cihângir b. Ekber 
(6. 1037/1627) 


Bâbürlü hükümdarı 


(1605 - 1627). 
È al 


30 Ağustos 1569'da Agra'nın güney- 
batısındaki Fetihpür'da (Sikri) doğdu. Ba- 
bası Bâbür'ün torunu Celâleddin Ekber 
Şah, annesi Racpüt reisi Raca Bihârâ Mel 
Kaçhulâhi'nin kızı olup daha sonra Mer- 
, yem ez-Zamâni diye meşhur olmuştur. 
Ekber Şah, oğluna çok sevdiği Şeyh Se- 
lim b. Bahâeddin-i. Çişti'nin adını koydu. 
Ancak Şehzade Selim sarayda Şeyhü Ba- 
ba adıyla çağrılırdı. Tüzük-i.Cihângiri 
adlı eserinde Selim adını, meşhur Osman- 
li padişahı Yavuz Sultan Selim'in adıyla 
karıştırılabilir endişesiyle kullanmadığı- 
nı, hükümdarlara lâyık bir isim olduğu 
için Cihangir adını tercih ettiğini; tahta 
çıktığı sırada güneş doğduğu için de Nü- 
reddin unvanını aldığını söyler. Cihangir, 
Ekber Şah'ın ölümünden sonra 21 Ekim 
1605'te Agra'da Bâbürlü tahtına oturdu 
ve adına hutbe okutarak para bastırdı. 


Tahta çıktıktan sonra yayımladığı on 
iki emri ihtiva eden bir fermanla dam- 
ga resmi ve liman vergisi gibi her çeşit 
vergiyi kaldırdı. Eşkıya ve hırsızlara kar- 
şı yol emniyetinin sağlanmasını, tüccar- 
ların rahatça seyahat edebilmeleri için 
yol boyunca hanlar ve mescidler yapıl- 
masını istedi. İçki yapım ve satımını, rı- 
zaları olmadan halktan vergi alınması- 
nı, pazar ve perşembe günleri hayvan 
kesilmesini yasakladı ve genel af ilân et- 
ti. Babasının politikasını takip ederek 
Racpütlar'la ittifakını sürdürdü. İdarede 
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müslümanları istihdam etti. Onun dev- 
rinde sadece üç Hindü vali eyalet vali- 
liklerinde bulunmuştur. 

Cihangir hükümdar olduktan kısa bir 
süre sonra kendisine isyan eden büyük 
oğlu Hüsrev ile uğraşmak zorunda kal- 
dı. Hüsrev babası karşısında tutunama- 
yarak 6 Nisan 1606'da Pencap'a sığındı 
ve müslümanların rakibi olan Sihler'den 
yardım istedi. Guru Taran Arcun bu âsi 
şehzadeyi destekledi ve Lahor Valisi Di- 
lâver Han'a karşı savaşmak üzere asker 
verdi. Cihangir Pencap'ta Bâbürlü nüfu- 


. Zunun zayıflamasını önlemek için yar- 


dımcı kuwet göndererek isyanı bastırdı. 
Hüsrev Bhairoval'da mağlüp oldu ve esir 
alındı. Cihangir oğlunun gözlerine mil 
çektirdikten sonra onu Burhânpür'a sür- 
gün etti. Hüsrev 1622 yılında orada öldü. 

Cihangir'i meşgul eden meselelerin 
biri de Melik Anber'in isyanıdır. Habeş 
asıllı olan Melik Anber Nizamşâhiler'in 
sarayında meliklik rütbesine kadar yük- 
selmişti. Anber, Dekken'de dağlık arazi- 
de yaşayan Maratalar'la anlaşıp Cihan- 
gir'e isyan etti. Bunun üzerine Cihan- 
gir'in oğlu Hürrem Melik Anber'e karşı 
başarılı bir sefer düzenleyerek Bâbür- 
lüler'in kaybettikleri toprakları geri aldı 
(1608). Bu sebeple babası ona Şah Cihan 
unvanını verdi. Melik Anber uzun süre 
Bâbürlüler'i meşgul etmişse de sadece 
Dekken taraflarında tutunabilmiştir. Öte 
yandan Kandehar'ın İranlılar tarafından 
kuşatılıp ele geçirilmesi de Cihangir için 
tehlike arzetmiştir. 

Cihangir 1611'de Giyâseddin et-Tah- 
râni'nin kızı Mihrünnisâ ile evlendi, ona 
Nur Mahal veya Nurcihan Begüm laka- 
bını verdi ve onu da ülkenin idaresinde 
söz sahibi yaptı. Bundan bir yıl sonra da 
Bengal'de ardarda çıkan isyanlarla uğ- 
raşmak zorunda kaldı. Şücâüddevle ad- 
li bir kumandanı Bengal ayaklanmasını 


Cihangir'i 
tahtında 
tasvir eden 
bir minyatür 
(S. C. Welch. 
Indische 
Buchmalerei, 
> şekil 22) 
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bastırmakla görevlendirdi. Bâbürlüler is- 
yanın elebaşılarından Osman'ı mağlüp 
ettikten sonra merkezleri Dakka'yı ele 
geçirdiler. Daha sonra bu şehre Cihan- 
girnagar adı verildi. 


Cihangir dış münasebetlerde de ba- 
şarılı bir siyaset takip etmiştir. Safevi - 
Bâbürlü sınırı üzerinde bulunan Kande- 
har'ın 11 Haziran 1622'de |. Abbas ta- 
rafından ele geçirilmesi üzerine karşı- 
lıklı olarak elçiler gönderilip bu mesele 
haliedildiği gibi iki devlet arasında dost- 
luk temelleri atıldı. Bu arada Safeviler'in 
büyük rakibi olan Şeybâniler de Bâbür- 
lüler'e yanaşarak Agra Sarayı'na çeşitli 
hediyelerle elçi gönderdiler ve iyi müna- 
sebetler kurdular. Öte yandan Hint de- 
niz ticaretini ele geçirmek ve bulunduk- 
ları yerleri muhafaza etmek isteyen Por- 
tekizlilerle rekabete giren İngilizler, İn- 
giltere'de kurdukları Doğu Hint Şirketi 
(East Indian Company) vasıtasıyla Hindis- 
tan kıyılarında koloniler meydana getir- 
diler. Şirket Cihangir ile temasa geçerek 
Portekizliler gibi ticari haklar istedi. W. 
Hawkins, W. Finch, Jhon Jordain, N. Wit- 
hington, Th. Coryat, Sir Thomas Roe ve 
Terry Edward gibi seyyahlar Cihangir za- 
manında Hindistan'a gelerek Bâbürlü ül- 
kesini Batı'ya tanıttılar. Sürat, Ahmedâ- 
bâd, Lahor, Ecmir, Agra, Delhi ve Bur- 
hânpür, yabancı tüccarların emniyet için- 
de mal alıp sattıkları birer ticaret mer- 
kezi haline geldi. 

Cihangir 1626'da isyan eden Mehâbet 
Han'ın üzerine yürüdü. Ancak Kâbil yo- 
lunda esir alındı. Karısı Nur Cihan saye- 
sinde esaretten kurtuldu. Bu arada oğ- 
lu Şah Cihan'ın kendisine karşı Mehâbet 
Han'la işbirliği yapması üzerine 1627'- 
de Keşmir'e gitti. Burada rahatsızlandı 
ve şiddetli astım nöbetleri sonunda vü- 
cudu zayıf düştü. Doktorların tavsiyesi 
üzerine Lahor'a geri dönerken Râcev- 
ri Bhimbar yolunda vefat etti (27 Safer 
1037/7 Kasım 1627). Naaşı Lahor'da Râ- 
Vi nehri kıyısındaki Şah Dara'da toprağa 
verildi. XVII. yüzyıl Bâbürlü sanatının şa- 
heserleri arasında yer alan türbesi 1637'- 
de tamamlanmıştır. Yirmi iki yıllık hü- 
kümdarlığı döneminde çıkan Marata, Sih, 
Afgan, Bengal ve şehzade isyanlarını us- 
talıkla bastırmıştır. Onun tek zaafı, ön- 
celeri eşi Nur Cihan'ın tesiri altında kal- 
masıdır. Cihangir zamanında Hindistan'ın 
birçok yeri mimari eserlerle süslenmiş- 
tir. Agra, Lahor, Şeyhapura ve Keşmir'- 
de bunun en güzel örneklerini görmek 
mümkündür. Keşmir'de Dal gölündeki 
Şâlâmâr Bağ bahçe mimarisinin güzel 


Ciltçilik 


Cihangir'in türbesi - Lahor / Pakistan 


bir numunesidir. Yine Agra - Delhi ve La- 
hor'u birleştiren ana yolda iki sıra ha- 
linde ağaç diktirilmesi o devir için ori- 
jinal bir teşebbüstü. 

Cihangir âdil ve merhametli, aklıse- 
lim sahibi, inancı sağlam, hoşsohbet ve 
ulemâ dostu bir insandı. Sanat ve este- 
tikten zevk alırdı. Özellikle resim sanatı 
onun döneminde altın çağını yaşamıştır. 
Cihangir büyük dedesi Bâbür gibi edip 
ve şair bir hükümdardı. Ayrıca Şeyh Mu- 
hammed Said el-Herevi ve Müftü Sadr-ı 
Cihân el-Pehânevi'den hadis okumuş: 
tur. 

Cihangir, hâtıratını içine alan Tüzük-i 
Cihângiri" adlı bir eser kaleme almıştır. 
Tüzük-i Cihângiri M. Hâdi'nin yazdığı 
zeyille birlikte basılmıştır (Aligarh 1863- 
1864; Leknev 1914). Ayrıca çocuklarına 
nasihatlarını ihtiva eden bir Pendnâme'- 
si vardır (yazma nüshaları için bk. Storey, 
1, 559). Eser M. D. Price tarafından İngi- 
lizce'ye çevrilmiştir (London 1829; Cal- 
cutta 1904). Pendnâme'yi Elliot ve Dow- 
son da kısmen tercüme etmişlerdir (Jack- 
son, VI, 493-516). 


Cihangir, Şeyh Muhammed b. Celâl el- 
Hüseyni el-Gucerâti'ye Kur'ân-ı Kerim'i 


Farsça'ya tercüme ettirmiştir. Mu'te- 
med Han onun devriyle ilgili olarak İk- 
bâlnâme-i Cihângiri (Calcutta 1865; Lek- 
nev 1870; Allahâbâd 1931), İzzet Han da 
Me ? âşir-i Cihângiri (yazma nüshaları 
için bk. Storey, I, 563) adlı eserleri kale- 
me almışlardır. İkinci eser Elliot ve Dow- 
son tarafından kısmen İngilizce'ye çevril- 
miştir (History of India, VI, 439-445). 
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CİHANGİR CAMİİ 


CİHANGİR CAMİİ 

İstanbul'un Beyoğlu yakasında 
2 bir semte adını veren cami. i 

Fındıklı Yokuşu'nun kuzeyindeki Pürte- 
lâş mahallesinde olup adını verdiği semt- 
te Marmara'ya ve Boğaziçi'ne hâkim bir 
tepede yer alır. Caminin adı, Kanüni Sul- 
tan Süleyman'ın Hürrem Sultan'dan do- 
ğan ve yirmi iki yaşında ölerek (960/ 1553) 
Şehzade Mehmed ile birlikte Şehzade Ca- 
mii'ndeki türbeye gömülen oğlu Cihan- 
gir'den gelmektedir. Mimar Sinan'a yap- 
tırılan ilk cami 967'de (1559-60) tamam- 
lanmıştır. Vakfiyesine göre yanında bir 
de sıbyan mektebi bulunuyordu. Evliya 
Çelebi'den bu yapının kare planlı, tek 
kubbeli ve tek minareli olduğu öğrenil- 
mektedir. Cami, tarihi içinde beş yangın 
geçirmiş ve her seferinde yenilenmiştir. 

1307'de (1890) II. Abdülhamid tara- 
fından yeniden yaptırılan bugünkü cami 
de genel hatları ile tek kubbeli ve kare 
planlıdır. Üç bölümlü son cemaat yeri- 
nin iki köşesinde iki minaresi vardır. Mi- 
mar Sinan'ın Edirnekapı Mihrimah Sul- 
tan Camii'nde başlattığı bir mimari ta- 
sarım ve strüktür, XIX. yüzyılın sonların- 
da bu yapıda yeniden uygulanmıştır. Bu 
tasarımda kubbe dört köşeye oturtul- 
muş olduğundan duvarlar taşıyıcı özel- 
liklerini kısmen kaybetmiş, böylece çok 
sayıda pencere açılabilmiş ve özellikle 
üst kısımlarda yelpaze biçimi yayılan pen- 
cere düzeni gerçekleştirilebilmiştir. Bu- 
günkü yapının mimarının kim olduğu 
hakkında kesin bilgi yoktur. Son yıllar- 
da yazılmış bir kitapta Sarkis Balyan adı 
verilmekteyse de (Sezgin, s. 204) 1295 
(1878) yılında devlet başmimarı unva- 
nini alan Sarkis'in ve mensubu olduğu 
mimar ailesinin eserlerini içeren liste- 
lerde Cihangir Camii adına rastlanma- 
ması bu bilginin ihtiyatla karşılanması- 
nı gerektirmektedir (bk. Tuğlacı, s. 241). 


Cihangir Camii gerek planlanması ge- 
rekse süslemeleriyle gayet ölçülü bir eser- 
dir. İçerideki kalem işleri büyük ölçüde 
devrinin özelliklerini korumaktadır. Buna 
ek olarak 1285-1307 (1868-1890) yılları 
arasında Mustafa İzzet, Hâfız Ahmed 
Sünbüli, Sâmi, Râkım, Hasan Rızâ, Sabri, 
Şefik, Muhammed Fehmi, Muhammed 
Nazif, Nazif, Ârif, Mehmed Tâhir, Seyyid 
Ali, Alâeddin, Haseni, Ceri, Mısrizâde Ali 
Rızâ Üsküdâri, Şevki gibi hattatlar tara- 
fından yazılmış otuz dokuz levha cami iç 
mekânına ayrı bir özellik katmaktadır. 


Evliya Çelebi ile diğer kaynaklarda sö- 
zü edilen ve 1281'de (1864-65) yandığı 
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CİHANGİR CAMİİ 


Cihangir Camii'nin 1307 (1889-90) tarihli tamir kitâbesi 


bilinen avlunun köşesindeki zâviye - tek- 
kenin bânisi ve ilk şeyhi, Halvetiyye ta- 
rikatının Cihangiriyye şubesinin kurucu- 
su Hasan Burhâneddin Cihangiri'dir (6. 
1074 / 1663-64). 

Caminin çevresinde 1048 (1638-39) ta- 
rihli bir çeşme, 1120 (1708) tarihli bir 
sarnıçla musluklar, haziresindeki 1312'- 
de (1894-95) açtırılan ve 1318'de (1900- 
1901) Gazi Osman Paşa tarafından bir 
tulumba monte ettirilen kuyu ile şadır- 
van ve günümüzde beton olarak yenilen- 
miş Hasan Burhâneddin Cihangiri tür- 
besi dikkati çeker. Hazire ve türbede en 
eskisi 997 (1588-89), en yenisi 1923 ta- 
rihli yirmi sekiz adet önemli kabir ve me- 
zar taşı tesbit edilmiştir. 
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CİHANGİR MİRZA 
1444-1457 yılları arasında 


hüküm süren Akkoyunlu beyi 
(bk. AKKOYUNLULAR). 


CİHANGİR TEKKESİ 


İstanbul Cihangir'de 
XVII. yüzyıla ait tekke. 


= 


Cihangir'de aynı adla anılan cami ile 
bir bütün teşkil eden tekkenin bânisi, 
Halvetiyye tarikatının Cihangiriyye şu- 
besinin kurucusu Şeyh Hasan Burhâned- 
din Cihangiri'dir (6. 1074 / 1663). Adı ge- 
çen tarikatın âsitanesi olan tekke günü- 
müze ulaşmamıştır. Tekkenin etrafında 
camiye ait hünkâr mahfiliyle bir sıbyan 
mektebinin bulunduğu bilinmektedir. 

Birkaç defa yanan Cihangir Camii'nin 
II. Abdülhamid tarafından yaptırılan ona- 
rımında son cemaat yerinin kapısı Üze- 
rine konulan 1307 (1890) tarihli kitâ- 
be ile mihrabın sağındaki duvarda asılı, 
Mısrizâde Ali Rızâ Üsküdâri'ye ait, 1311 
(1893-94) yılında siyah muşamba üzeri- 
ne altın yaldızla yazılmış ta'lik levhada 
oldukça ayrıntılı şekilde gösterilen şeyh- 
ler silsilesinde Hasan Burhâneddin Efen- 
di'nin posta oturuş tarihi 1020 (1611) 
olarak verildiğine göre tekkenin inşası 
bu tarihte tamamlanmış olmalıdır. Me- 
şihatı son dönemde Halvetiyye'nin Sün- 
büliyye şubesine geçen tekkenin evkaf 
defterinden, tekkelerin kapatıldığı 1925 
yılındaki son şeyhinin Hâfız İhsan Efen- 
di adlı bir kişi olduğu anlaşılmaktadır. 


Caminin haziresinde, Âdile Sultan'ın 
dergâha hayrat olarak yaptırdığı 1312 
(1894-95) tarihli su kuyusu ile Gazi Os- 
man Paşa'nın 1318 (1900-1901) yılında 
dergâha vakfettiği şadırvan ve demir 
tulumba halen durmaktadır. Hazirede 


Hasan Burhâneddin Efendi'nin Cihangir Camii bitişiğinde- 
ki türbenin içinde bulunan sandukası - İstanbul 


bulunan, caminin bazı imamlarına ait 
mezar taşlarında geçen “bu hankâh-i şe- 
rifin imamı” ifadesinden, Cihangir Ca- 
minde imâmetle meşihatin birleştiri!- 
mediği sonucu çıkarılabilir. 

Hasan Burhâneddin Cihangiri'nin, 1951 
yılına kadar ahşap bir yapı iken bu ta- 
rihten sonra yıkılarak betondan yeniden 
yaptırılan türbesi (Orhonlu, s. 35) dört 
tarafta birer pencereli ve sakiflı bir bi- 
nadır. Halen çok bakımlı ve temiz tutu- 
lan türbenin duvarında Derviş İsmet'in 
hattı ile, “Yâ Hazret-i Pir-i Sâni Hasan 
Burhâneddin Cihangiri-i Halveti kadde- 
sallâhü sırrahü'l-âli 1310” levhası asılı- 
dır. Hasan Burhâneddin Efendi ile hali- 
fesi ve damadı Fethullah Efendi'nin tah- 
ta zemin üzerine oturtulmuş sanduka- 
ları yeşil boyalı ahşap parmaklıkla çev- 
rilmiştir. Bu sandukaların önünde ayrı- 
ca yeşil boyalı mezar taşları da yer al- 
maktadır. Her ikisinin başında büyük bi- 
rer Halveti tacı vardır. Beton kaide üze- 
rine oturtulmuş serpuşlu diğer üç san- 
dukanın sanduka önü levhaları yoktur. 


1281'de (1864-65) yandığı bilinen zâ- 
viyenin içinde müstakil bir tevhidhâne- 
nin varlığını gösteren daha açık bir bel- 
ge bulunmadıkça zikrin başından beri 
Cihangir Camii'nin içinde icra edildiğini 
ileri sürmek de mümkündür. 
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(6. 1074/1663-64) 
nisbet edilen bir şubesi 
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CİHANNÜMÂ 
loke ) 


Sivil mimaride, 
özellikle eski ahşap İstanbul evlerinde 
çoğunlukla çatı arasına yerleştirilmiş, 
manzaraya hâkim, cephesi veya 
etrafı camekânla çevrili bir nevi 
balkonlu oda veya taraça 


(bk. EV). 


CİHANNÜMÂ 
(Göl ) 
Kâtib Çelebi'nin 


(6. 1067/1657) 
coğrafyaya dair meşhur eseri. 


Osmanlı ülkelerinin ilk sistematik coğ- 
rafya kitabı olma özelliği taşıyan Cihan- 
nümüâ, değişik ilim sahalarına ilgi duy- 
muş olan Kâtib Çelebi'nin en önemli eser- 
leri arasında yer alır. 1055 (1645) Girit 
seferi dolayısıyla haritalara ve coğrafya 
kitaplarına merak salan Kâtib Çelebi ese- 
rinin giriş kısmında, coğrafyanın insana 
oturduğu yerde dünyayı gezen seyyah- 
lar gibi âlemi dolaşıp görme imkânı ver- 
diğini, bu eserlerin okunmasıyla ömür- 
leri boyunca seyahat edenlerden daha 
çok bilgi sahibi olunacağını söyleyerek 
coğrafyanın faydalarını belirtir. Daha son- 
ra Cihannümâ'yı telif sebebini Arapça, 
Farsça ve Türkçe yazılmış coğrafya ki- 
taplarının yetersiz olması, buna karşılık 
Batı'da bu ilme büyük önem verilmesi 
şeklinde açıklar. Bu gaye ile coğrafya 
alanında çeşitli kitaplardan faydalana- 
rak İslâm coğrafyacılarının eksiklerini 
telâfi etmeyi ve coğrafya ilminin kendi 
zamanındaki dufumunu ortaya koyma- 
yı düşünür. Kâtib Çelebi ayrıca Cihannü- 
mâ'nın iki bölümden meydana gelen bir 


Cihannümâ'daki bazı dünya haritaları 


eser olduğunu, birinci bölümün sadece 
denizler, nehirler ve adalardan, ikinci bö- 
lümün karalardan, alfabe sırasıyla şehir- 
lerden, hicri VII. (XII.) yüzyıldan sonra 
keşfedilen ülkelerden bahsettiğini de 
ifade eder. 


Bugüne ulaşan çeşitli nüshalarından 
anlaşıldığına göre Cihannümüâ, kaynak 
niteliğindeki malzemesi ve planları iti- 
bariyle değişik tarihlerde iki defa kale- 
me alınmış, ancak her ikisi de tamam- 
lanmadan bırakılmıştır. Büyük ölçüde 
bir kozmografya kitabı şeklinde Orta- 
çağ'ın klasik Arap eserleri model alına- 
rak planlanan ve 1648'de hazırlanmaya 
başlanan ilk telif, bir kısım Avrupa ül- 
keleri hakkında kaynak bulunamadığı 
gerekçesiyle bitirilememiştir. Eserin bu 
ilk telifinde eski filozofların “anâsır-ı er- 
baa” (hava, ateş, su ve toprak) tertibi esas 
alınmış ve bu bölümlerde bütün coğraf- 
ya bilgilerinin ortaya konulması planlan- 
mıştı. Ancak müellif sadece sulardan 
bahseden üçüncü bölümü tam olarak 
yazabilmiş, burada Ortaçağ coğrafyacı- 
larınca da bilinen deniz, nehir ve gölleri 
anlatmıştır. Dördüncü bölüm yeryüzüne 
ayrılmıştır. Ülkelerin ve şehirlerin ele alı- 
nacağı belirtilen bu bölümde sadece gi- 
rişle dünyanın ölçüsü, Batlamyus'un “yedi 
iklim”i ile Ortaçağ coğrafyacılarının “yir- 
mi altı iklim”i (ekalim-i örfiyye) ve “mem- 
leket” tasvirlerinin bir kısmı yer almak- 
tadır. Bunların arasında müslüman İs- 
panya (Endülüs), Kuzey Afrika (Mağrib) ve 
Osmanlı ülkesi (İklim-i Rüm) bulunmak- 
tadır. İklim-i Rüm bahsinde önce İstan- 
bul, Edirne ve Bursa gibi üç Osmanlı baş- 
şehrinin tavsifi yapılmış, ardından Os- 
manlı Devleti'nin Avrupa'daki toprakları 
olan Rumeli, Bosna ve Macaristan konu 
edilmiştir. Müellifin hemen hemen ken- 
dinden önceki coğrafyacıları takip ede- 
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CİHANNÜMÂ 


| 
i 
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Cihannümâ'da Arabistan yarımadası ile 
çevresini gösteren bir harita 


rek toplamış olduğu malzemeyi içine alan 
bu bölüm eserin en önemli kısmıdır ve 
yaklaşık beşte dörtlük bir bölümünü 
meydana getirmektedir. Bu ilk telife ait 
yazmaların hepsinde son bahsedilen şe- 
hir Macaristan'daki Hatvan'dır. Yazma- 
ların bir kısmında, Atlas Minor müellifi 
G. Mercator'un (6. 1598) projeksiyonun- 
da yapılmış bir dünya haritasından baş- 
ka denizleri, nehirlerin yataklarını ve san- 
cakları gösteren 100 kadar küçük ay- 
rıntılı harita da bulunmaktadır. Bunlar 
daha öncekiler gibi yuvarlak çizilmiş olup 
oldukça itinalı yapılanları vardır. Müellif 
özellikle burada faydalandığı Batı kay- 
naklarından da bazı bilgiler aktarmaya 
çalışmıştır. 

İlk telif teşebbüsünü, Endülüs, Mağ- 
rib ve Rum'dan sonraki döndüncü ik- 
limde konu edeceği Atlas Okyanusu ada- 
larından İngiltere, “Hibrenya” ve İzlan- 
da'yı kaynak ve bilgi yetersizliğinden do- 
layı yazamaması sebebiyle tamamlaya- 
mayan ve bu arada gördüğü A. Ortelius'un 
coğrafya kitabının tercümesini bekleye- 
rek çalışmalarına ara veren Kâtib Çele- 
bi, daha sonra Karaçelebizâde Mahmud 
Efendi'nin terekesinden Ortelius'un ese- 
ri yerine G. -Mercator — J. Hondius'un 
Atlas Minor'unu (Arnheim 1611) elde 
edip bunu yeni tanıştığı Fransız mühte- 
disi Şeyh Mehmed İhlâsi'ye tercüme et- 
tirmeye başladı (1654). Bu eserin tercü- 
mesi Alman memleketlerinden Bavye- 
ra'nın tasvirine gelince, Kâtib Çelebi çe- 
virinin üçte ikilik kısmından bir an önce 
faydalanmak için 1654 Aralığı sonların- 
da Cihannümâ'yı yeni baştan yazmaya 
girişti. İkinci telifte müellif Atlas Minor'- 
dan başka Doğu ve Batı kaynaklarından 
da onları değerlendirmek suretiyle bü- 
yük ölçüde faydalandı. Burada ismi ve- 
rilen Batı kaynaklı eserlerin sayısı onu, 
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CİHANNÜMÂ 


Cihannümöâ'nın 
Müteferrika 
baskısının 

ilk iki sayfası 
(İstanbul 1145) 


Doğu kaynaklı eserlerin sayısı ise 150'- 
yi bulur. Aralarında Kitâb-ı Bahriyye, 
Târih-i Hind-i Garbi, Acâibü'!- Letâ- 
yif ve Kitâbü'l-Muhit gibi eserlerin de 
bulunduğu Doğu menşeli kaynakların 
fazlalığı dolayısıyla Cihannümâ'nın bu 
telifi, XVII. yüzyıl ortalarına kadar İslâm 
coğrafya eserlerinin bibliyografyasını da 
vermektedir. 


Cihannümâ'nın ikinci telifi ilkinden 
esaslı şekilde ayrı olduğu gibi doğrudan 
doğruya başka eserlere de bağlı değil- 
dir. Fiziki coğrafyaya ait oldukça ayrın- 
tili bir girişten ve Kristof Kolomb ile Ma- 
cellan'ın ünlü keşif seyahatlerinin söz 
konusu edildiği genel bir bölümden son- 
ra Kâtib Çelebi Batı kaynaklarını kulla- 
narak eserine doğuda Japonya ve Asya'- 
nin tasviri coğrafyası ile başlamaktadır. 
Batı'ya ve İslâm dünyasına doğru ilerle- 
dikçe kitâbi kaynaklar dışında kendisi 
tarafından çeşitli yollarla toplanmış bil- 
giler ağırlık kazanmakta, Doğu ve Batı 
kaynakları ikinci plana düşmektedir. Mü- 
ellif ele aldığı ülkelerin durumunu, idari 
bölümlerini, saltanat şekillerini, siyasi 
yapılarını, halkın ahlâk ve âdetlerini, bi- 
nalarını, su, hava, nehirler, dağlar ve bit- 
kilerini, yetiştirilen ürünleri ayrıntılı şe- 
kilde anlatmıştır. İkinci telifte Cihannü- 
möâ'yı diğer Osmanlı coğrafya eserlerin- 
den ayıran başlıca özellik, kıta tasnifine 
göre coğrafi bilgilerin düzenlendiği fa- 
sıllara yer verilmesidir. Burada dünyanın 
beş kıtası altıya bölünerek (Avrupa, As- 
ya, Afrika, Amerika, Macellanika / Avustral- 
ya, Kutuplar), gerek Batı kaynakları ge- 
rekse İslâm coğrafyacılarının tasniflerin- 


den farklı şekilde Japon adalarından 
başlanması esere sistematik bakımdan 
ayrı bir nitelik kazandırmıştır. Ancak Kâ- 
tib Çelebi'nin erken ölümü sebebiyle Ci- 
hannümüâ'nın bu ikinci şekli de tamam- 
lanamamıştır. Müellif eserin ikinci teli- 
fini Osmanlı Devleti sahasına kadar ge- 
tirmiş ve ele aldığı son yer Van olmuş- 
tur. 

Cihannümd, İbrâhim Müteferrika'nın 
bastığı eserlerin on birincisi olarak 10 
Muharrem 1145'te (3 Temmuz 1732) Mü- 
teferrika Matbaası'nda basılmıştır. Tam 
olmamakla birlikte çeşitli Batı dillerine 
çevrilmiş, ayrıca muhtasarları ve ilâveleri 
de yapılmıştır (bk. Babinger, s. 226 vd.). 

İbrâhim Müteferrika, eseri ilki Asya'- 
yı, ikincisi Avrupa'yı ve dünyanın geri ka- 
lan kısımlarını ihtiva etmek üzere iki cilt 
halinde neşretmeyi planladığı halde sa- 
dece Asya'yı anlatan bölümü yayımlaya- 
bilmiştir. Ayrıca “Tezyilü't-tâbi'” adıyla 
yazdığı zeyilde neşre esas olarak doğ- 
rudan müellif nüshasını kullandığını açık- 
lamıştır (Cihannümâ, s. 422). Kâtib Çele- 
bi'nin derkenar"da verdiği bilgilerin bir 
kısmı basma nüshaya alınmadığı halde 
Ebü Bekir b. Behrâm ed-Dimaşki'nin ver- 
diği aynı konuyla ilgili bilgiler metin içi- 
ne alınmıştır. Ayrıca 422. sayfadan iti- 
baren eserin sonuna kadar mevcut bil- 
giler, Dımaşki'nin Cihannümâ zeylinden 
bazan seçilerek ve kısaltılarak, fakat ge- 
nel olarak bütünüyle yapılan nakillere 
dayanır. Müteferrika'nın esere ilâve et- 
tiği kırk levha ve haritadan Azerbaycan 
ve Anadolu'ya ait olanlar Ebü Bekir ed- 
Dımaşki'ye aittir. Diğerleri ise Avrupa 


haritalarına göre hazırlanmıştır. Bundan 
dolayı matbu Cihannümâüâ, Kâtib Çele- 
bi'nin telif ettiği orijinal nüsha esas ol- 
mak üzere İbrâhim Müteferrika tara- 
fından yapılan ilâveli bir neşirdir. 


Coğrafya alanında Doğu anlaşıyından 
Batı anlayışına geçişte önemli bir yere 
sahip olan Cihannümüâ'nın gerek aslı 
ve matbu nüshası, gerekse Batı dilleri- 
ne çevirileri birçok Batılı seyyaha, özel- 
likle XIX. yüzyılın ilk yarısında coğrafi yer- 
lerin tesbit ve tanınmasında önemli de- 
recede yardımcı olduğu gibi Osmanlı Dev- 
leti'nde aydın kitlenin görüş açısını da 
büyük ölçüde genişletmiş ve bu sahada 
başka eserlerin yazılmasına yol açmış- 
tır. Bu sebeple eser, Batı ile geniş kültür 
birliğini hedefleyen çalışmaların bir sem- 
bolü olmuştur. 
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428 vd. 
iel ORHAN ŞAİK GÖKYAY 


mi > ği E. 
CİHANOĞLU KÜLLİYESİ 
Aydın'da 
XVIII. yüzyılın ortalarına ait 
bir külliye. 

L zl 


İl merkezinde bulunan ve cami, med- 
rese, türbe -sebil ile bir çeşmeden olu- 
şan külliye, 1170 (1756-57) yılında, Ay- 
dın - Koçarlı- Nazilli yöresinde yaşamış 
bir derebeyi sülâlesi olan Cihanoğulla- 
rı'ndan Abdülaziz Efendi (6. 1197/ 1782- 
83) tarafından kurulmuştur. Tasarımın- 
da klasik Osmanlı üslübu hâkim bulun- 
makla birlikte cami ve şadırvandaki süs- 
lemeleriyle Osmanlı baroğunun en par- 
lak örneklerinden biri olan ve bazı ayrın- 
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tılarında da gotik üslüp etkileri taşıyan 
kendine has özelliklere sahip bir külliye- 
dir. Yunan işgali sırasında büyük ölçüde 
tahribata uğrayan külliye 1950'lere ka- 
dar muattal kalmış, bu tarihten sonra 
Vakıflar Genel Müdürlüğü'nce onarılmış 
ve birtakım eklerle donatılan medrese 
bölümü Vakıflar Talebe Yurdu olarak hiz- 
mete sunulmuştur (1954). 


Şadırvan avlusunun basık kemerli gi- 
rişi, sivri bir kemerle güneye açılan çap- 
raz tonozlu ve merdivenli bir eyvanın içi- 
ne alınmıştır. Külliyenin merkezini oluş- 
turan ve aynı zamanda medresenin ders- 
hanesi olarak kullanıldığı anlaşılan cami 
ile bunun kuzeyindeki şadırvan avlusu- 
nu üç taraftan kuşatan medrese hücre- 
leri, zemini yükseltilmiş bir platforma 
oturtulmak ve cami ise tonozlu bir alt 
yapının üzerine yerleştirilmek suretiyle 
çevreye hâkim bir duruma getirilmiştir. 
Caminin, tuğladan örülmüş sivri kemer- 
lerle dışa açılan pandantifli ve kasnak- 
lı kubbelerin örttüğü üç birimli son ce- 
maat yeri vardır. İçeriden tromplar, dı- 
şarıdan onikigen kasnakla donatılmış 
basık bir kubbenin örttüğü kare planlı 
harime sahip olan mâbed, yatay bir sil- 
me ile ikiye bölünmüş beden duvarları- 
nın alt kesiminde yer alan geleneksel 
Osmanlı tertibine uygun iki sıra halin- 
deki pencerelerle aydınlanır. Trompların 
üzerine isabet eden sekizgen prizma bi- 
çiminde ağırlık kuleleri ve harimle son 
cemaat yerinin sınırında yükselen mi- 
naresi ile yapı klasik Osmanlı mimari- 
sinde tek kubbeli camilere uygulanage- 
len tasarım şemasını devam ettirmek- 
tedir. Caminin alt yapısını teşkil eden 
ve medreseye ait olması gereken birim- 
lerin önünde, kesme taştan tıknaz pâ- 
yelere oturan sivri tuğla kemerlerin teş- 
kil ettiği beşik tonozlu bir revak bulu- 
nur. Basamaklarla ulaşılan son cemaat 
yerinde kubbe kasnakları testere dişi 


Cihanoğlu Camii ve caminin şadırvanı 


saçaklarla donatılmış olduğu gibi orta- 
daki kasnak da diğer ikisinden bir mik- 
tar yüksek tutulmuştur. Revak kemer- 
lerinin de akantus yaprakları ve kıvrım- 
larla süslü barok başlıklara oturtulduğu 
göze çarpmaktadır. 

Bâninin adını ve 1170 (1756-57) tari- 
hini veren inşa kitâbesinin taçlandırdığı 
basık kemerli harim kapısının mermer 
söveleri, klasik Osmanlı süslemesindeki 
rümilerin barok zevke uygun bir şekilde 
değiştirilmesiyle oluşturulmuş motifler- 
le süslüdür. Harim duvarlarında, tuğla 
ile kaba yontulu taşın birlikte kullanıldı- 
ğı Güneybatı Anadolu'ya has almaşık ör- 
gü türü görülür. Aslında sıvalı olan cep- 
helerde, özellikle son cemaat yerinde 
barok üslüpta kalem işi süslemelerin 
bulunduğu bilinmektedir. Alt sırada yer 
alan bütün pencerelerle fevkani mahfil- 
lere isabet eden üst pencerelerin dik- 
dörtgen açıklıkları mermer sövelerle ku- 
şatılmış ve sivri tahfif kemerleri ile do- 
natılmıştır. Diğer tepe pencereleri ile be- 
den duvarlarının üst kesimlerinde ve 
kubbe kasnağında bulunan pencereler 
yuvarlak kemerli olup buralarda yer alan 
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alçı pencereler Yunan işgalinde tahrip 
edilmiştir. Kesme kireç taşı ile inşa edil- 
miş minare, alttaki kare, üstteki sekiz- 
gen kesitli olan sığ nişlerle hareketlen- 
dirilmiş iki bölümlü kaide üzerine otu- 
rur; pabuç kısmı kesik piramit biçimin- 
de, gövde çokgen ve şerefe sade görü- 
nümlüdür. 

Cihanoğlu Camii'nde görülen alçı süs- 
lemeler, mimari tasarımdan çok daha 
fazla dikkate değer niteliktedir. Kalıpla- 
ma tekniğiyle yapıldıktan sonra kabart- 
ma oluşturacak şekilde yüzeylere tesbit 
edilmiş bulunan alçı tezyinat unsurları, 
Osmanlı baroğu mimari süslemenin en 
çarpıcı örnekleri olup İstanbul'daki çağ- 
daşlarını dahi gölgede bırakacak bir üs- 
lâp olgunluğu, kompozisyon zenginliği 
ve işçilik kalitesi sergilemektedir. Kub- 
benin ve sivri kemerli trompların iç yü- 
zeylerinde, tromplar arasına yerleştiri!- 
miş sivri kemerli sığ nişlerde, bunların 
arasında kalan hafif içbükey üçgen yü- 
zeylerde, kasnak pencerelerinin arasın- 
daki duvar parçalarında, ayrıca mihrap- 
ta beyzi ve yuvarlak madalyonlarla “S” 
ve “C” şeklindeki kıvrımlardan oluşan 
yoğun ve hareketli bir süsleme uygu- 
lanmıştır. Bu arada trompların köşe dol- 
guları ile mihrap yaşmağının alt kesi- 
minde görülen ve geleneksel Osmanlı 
süslemesinin en belirgin unsurlarından 
olan mukarnas dizileri, barok ağırlıklı 
tezyinatla dikkat çekici tezat oluştur- 
maktadır, Bütün bu kabartma alçı mo- 
tiflerin boyalı olması süslemenin câzi- 
besini bir kat daha arttırmaktadır. Alçı 
süsleme ile aynı üslüba sahip olduğu bi- 
linen minber ise ortadan kalkmıştır. 

Ahşap kubbe ile örtülü ongen prizma 
biçimindeki bir mermer hazne ile kub- 
be eteğinden hareket ederek on adet 
mermer sütunun taşıdığı sivri kemerle- 
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re oturan bir ahşap saçaktan müteşek- 
kil şadırvan, klasik ve barok üslüpları 
kaynaştıran ilginç bir tasarım ve süsle- 
meye sahiptir. Şadırvanın ayrıntıları ara- 
sında özellikle yivli ve burmalı sütunlar, 
akantus yapraklı kaide ve başlıklar, yu- 
murta ve damlalık frizleri, beyzi madal- 
yonlarla, “S” ve “C” şeklindeki kıvrımla- 
rın ve püsküllü perde motiflerinin görül- 
düğü ayna taşları yer almaktadır. 


Medrese hücreleri, basık kemerli bi- 
rer kapı ve dikdörtgen açıklıklı birer pen- 
cere ile avluya açılan kâgir duvarlı, ah- 
şap çatılı, ocaklarla donatılmış kare plan- 
lı birimlerdir. Doğu ve kuzey kanatları 
iki katlı olup 1950'den sonraki onarım- 
da bir miktar tâdil edilmiş ve avluya ba- 
kan yönde camekânlı sofalarla donatı- 
larak talebe yurduna dönüştürülmüştür. 
Eski fotoğraflarda, hücrelerin önlerinde 
kısa sütunlara ve köşeleri kıvrımlı baş- 
lklara oturan, sivri kemerli, ahşap çatılı 
ve çift sıralı testere dişi saçakla son bu- 
lan bir revakın bulunduğu görülür. 


Türbe- sebil, arsanın güney sınırında 
kübik gövdesi, ongen kasnağı ve on di- 
timli kubbesiyle caminin mihrap ekseni- 
ne gelecek şekilde cağde üzerine yerleş- 
tirilmiştir. Bu çift fonksiyonlu yapı giriş 
cephesindeki değişik tasarımıyla dikka- 
ti çeker. İkiz sivri kemer biçiminde ga- 
rip bir saçakla son bulan güney cephe- 
sinin ekseninde dikdörtgen açıklıklı gi- 
riş yer alır. Burası yanlardan birer pence- 
re ile kuşatılmış ve iki yana açılmış per- 
delerle ortadaki bir madalyondan oluşan 
tezyini bir levha ile taçlandırılmıştır. Yan- 
lardaki açıklıklar, önlerindeki tezgâhlar 
ve içecek dağıtılmasına uygun made- 
ni şebekelerle aynı zamanda birer sebil 
penceresi olarak tasarlanmışlardır. Tür- 
be - sebile bitişik olan çeşme de dikdört- 
gen çerçevesi, sivri kemerli alınlığı, ba- 
rok üslüpta birleşik kemerli ayna taşı 
ile karmaşık bir zevki yansıtır. Çeşme- 
nin sülüs hatlı kitâbesinde Cihanzâde el- 
Hâc Abdülaziz adı ve 1197 (1782-83) ta- 
rihi okunmaktadır. 

Cihanoğlu Külliyesi'nin en ilginç unsur- 
larından biri, çeşme ile şadırvan avlusu- 
nun girişi arasında doğu-batı doğrultu- 
sunda uzanan ve hangi amaçla inşa edil- 
diği tam olarak anlaşılamayan sivri be- 
şik tonozlu revaktır. Mimari ayrıntılarıy- 
la olduğu kadar oranlarıyla da gotik üs- 
lübun izlerini taşıyan bu revak, sırtını 
cami- medrese ikilisinin bulunduğu plat- 
formun istinat duvarına dayamakta, bi- 
rer kemerle batı ve doğu yönlerine, üç 
kemerle de güneye açılmaktadır. Tıknaz 


pâyelerle istinat duvarındaki konsollara 
oturan ve kaval silme gruplarıyla dona- 
tılmış olan sivri kemerler, Haçlı seferle- 
rinden sonra Doğu Akdeniz kıyılarında, 
Kıbrıs'ta, ayrıca Rodos ile Girit başta ol- 
mak üzere bazı Ege adalarında gelişme 
imkânı bulan ve XIV. yüzyılda Güneybatı 
Anadolu'da Beylikler dönemine ait bazı 
yapılarda da etkileri hissedilen gotik mi- 
mariye bağlanmaktadır. Pâyelerin kalın 
tutulmuş olması, ayrıca güney cephesin- 
de kemerler arasına yerleştirilmiş du- 
var pâyeleriyle beşik tonozun içinde bun- 
lara karşı gelen omurga kemerleri bu 
revakın, sonradan inşasından vazgeçi- 
len veya zamanla ortadan kalkmış olan 
kâgir bir üst yapıyı taşımak amacıyla ta- 
sarlandığını düşündürmektedir. Taşra- 
da âyanların XVI. yüzyılda güçlerinin 
doruğuna eriştikleri ve imkânlar elver- 
diği nisbette Osmanlı hükümdarlarını 
taklit ettikleri hesaba katılacak olursa 
söz konusu üst yapının cami ile bağlan- 
tılı hünkâr kasrı türünde bir bölüm ol- 
duğu düşünülebilir. 
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|l CİHANSÜZ. Alâeddin  ' 
(ö. 556/1161) 
Gurlu hükümdarı 
A (1149-1161). 4 


Gurlu Sultanı İzzeddin Hüseyin'in yedi 
oğlundan biri olarak dünyaya geldi. Ba- 
basının ölümü üzerine yerine geçen oğ- 
lu Seyfeddin Süri, topraklarını kardeşle- 
ri arasında eşit şekilde bölüştürmüştü. 
Kendi hissesini beğenmeyen Kutbüddin 
Muhammed topraklarını kardeşlerinden 
Bahâeddin Sam'a terkederek Gazneli 
Sultanı Behram Şah'a katılıp ona hizmet 
etmeyi tercih etti. Kısa sürede kendisini 
sevdiren Kutbüddin yetenekleriyle dik- 
kati çekiyordu. Bundan hoşlanmayan ba- 
zı kimseler Behram Şah'ı onun aleyhin- 
de kışkırtınca bir süre sonra Kutbüddin 
zehirlenerek öldürüldü. Bu olaydan son- 
ra Gurlular ve Gazneliler arasında bir 
düşmanlık başladı. 


Kardeşinin bu şekilde öldürüldüğünü 
öğrenen Seyfeddin Süri intikam almak 
için Behram Şah'ın üzerine yürüdü ve 
Gazneliler'i mağlüp etti (1148). Behram 
Şah kaçarak canını kurtarabildi. Gazne'- 
de kalan Seyfeddin Süri bir müddet son- 
ra idaredeki hâkimiyetini sağlamlaştırıp 
halkın ve eşrafın güvenini kazandığına 
kani olunca maiyetini tekrar Firüzküh'a 
gönderdi. Bu arada kendisini toplayan 
Behram Şah düzenlediği büyük bir or- 
du ile Gazne'ye doğru ilerlemeye başla- 
dı. Yapılan savaşta Seyfeddin ve veziri 
Seyyid Mecdüddin mağlüp edilerek öl- 
dürüldüler (1149). 


Seyfeddin'den sonra tahta geçen Ba- 
hâeddin Sam ise intikam maksadıyla 
Behram Şah ile savaşmak için giderken 
yolda hastalanıp ölünce Gurlu tahtına 
Alâeddin Hüseyin geçti (1149). Büyük bir 
kararlılıkla yola çıkan Alâeddin Behram 
Şah ile arka arkaya üç defa savaştı ve 
her defasında onu mağlüp etti. Behram 
Şah ancak Pencap'a kaçarak canını kur- 
tarabildi. İntikam hırsıyla gözü dönen 
Alâeddin Gazne'yi yağmalayarak yedi gün 
yaktı. Bütün mimari eserler, kütüpha- 
neler, bahçeler tahrip edilirken binlerce 
insan öldürüldü (545 / 1150-51). Gazneli- 
ler'in diğer önemli bir merkezi olan Büst 
de aynı şekilde yağma ve tahrip edildi. 
Bu yüzden Alâeddin “Cihansüz” (dünyayı 
yakan) namı ile meşhur oldu. 

Minhâc-ı Sirâc Cüzcâni çıkan duman- 
lardan gökyüzünün karardığını, şehrin 
yağma, katliam ve soyguna mâruz kal- 
dığını söyler. Bu sırada Sultan Mahmud, 
Mesud ve İbrâhim'in dışında diğer Gaz- 
neli sultanların türbeleri de yıkılarak he- 
men her şey ateşe verildi. Gazne eşrafı 
da öldürülerek kanları ile ıslanan toprak 
bir kale yapımında kullanıldı. Öldürülen 
kardeşlerinin intikamını bu şekilde aldı- 
ğına kanaat getiren Cihansüz muhte- 
melen Gazneliler'le dost olan Selçuklu- 
lar'dan çekindiği için Gazne'den ayrıldı. 
Yol boyunca uğradığı Gazneli şehirlerini 
de tahrip etti. Firüzküh'a dönünce Gaz- 
neli ve Selçuklu sultanlarını taklit ede- 
rek “es-Sultânü'l- Muazzam” unvanını al- 
dı. Daha önceki Gurlu hükümdarları emir 
veya melik unvanını kullanıyorlardı. Bu 
sırada kendisine güveni o kadar artmış- 
tı ki Selçuklu Sultanı Sencer'e de kafa 
tutarak eskiden beri verilmekte olan ver- 
gileri ödememeye başladı. Daha sonra 
Selçuklular üzerine sefere çıktı ve iki or- 
du Firüzküh ile Herat arasında savaşa 
tutuştu (547/1152). Cihansüz mâğlup 
edilerek esir alındı. Fakat Horasan'da 
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hapiste bulunduğu kısa süre içerisinde 
zekâsı, nükteleri ve özellikle Sultan Sen- 
cer için yazdığı şiirleriyle kendisini affet- 
tirdi. Bir müddet Sultan Sencer'in sara- 
yında ona hizmet ettikten sonra tekrar 
Firüzküh'a dönmesine izin verildi. 


Cihansüz'un esareti sırasında tahta 
yeğeni Melik Nâsırüddin Hüseyin otur- 
muştu. Cihansüz döndüğü zaman Gurlu 
sarayının ileri gelenleri Melik Nâsırüd- 
din'i öldürerek tekrar Cihansüz'u tahta 
çıkardılar. Kısa sürede yerini sağlamlaş- 
tıran Cihansüz, bu sırada Sultan Sencer'in 
Oğuzlar'la yaptığı savaşı kaybetmesi üze- 
rine Garcistan (Gorşistan) ve Yukarı Mur- 
gab vadisinde Bâmiyân, Zemindâver, To- 
hâristan ve Büst yöresinde bir fetih ha- 
rekâtına başladı. 


Gazneliler'e karşı girişilen vahşete ve 
katliama rağmen Cihansüz karakter ola- 
rak câni ruhlu değildi. Onun devrinde 
Gurlu sarayı belki de Orta Asya'nın en 
ileri kültür düzeyine erişmişti. Cihansüz 
zeki, hazırcevap ve nüktedan olup aynı 
zamanda şairdi. Ölümünden kısa bir sü- 
re önce İsmâililiği kabul ettiği sanılmak- 
tadır. Minhâc-ı Sirâc Cüzcâni'ye göre Ci- 
hansüz bu sırada İsmâili dâilerini Firüz- 
küh'a davet ederek propaganda yapma- 
larını istemiştir. Fakat ölümünden son- 
ra yerine geçen ve koyu bir Sünni olan 
oğlu Seyfeddin Hüseyin dâileri öldürtmüş 
ve Karmatiler'i iyice baskı altına almıştır. 
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mM İoTIDAR HuUSAIN SIDDIQUI 


ye EN > 9q 
CIHARYAR 
(skake ) 


Hz. Peygamber'den sonra 
halifelik görevini yürüten Hz. Ebü Bekir, 
Hz. Ömer, Hz. Osman ve Hz. Ali için 
özellikle Sünni müslümanlar tarafından 
kullanılan bir tabir 
(bk. HULEFÂ-yi RÂŞİDİN). 
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CİHÂT 
(bk. CİHET). 


CİHÂZ 
(bk. ÇEYİZ). 


CİHÂZ-ı TARİKAT 
(layer) 


Tekkelerde kullanılan 
asâ, taç, hırka, tesbih gibi eşyaya 
verilen genel ad 
(bk. TARİKAT). 


CİHET 
(31) 


Varlık niteliklerinden 
biri olarak kabul edilen 
ve Allah'a nisbeti açısından 
itikadi tartışmalara yol açan 


bir kavram. 
Bs asi 


Sözlükte “taraf, yön ve semt” mâna- 
sına gelen cihet, kelâm ve felsefede “bir 
hareketin doğrultusu, cisme ait boyut- 
ların son noktası; cismin dış yüzeyi” şek- 
linde tarif edilir. Mantıkta ise “zorunlu- 
luk veya zorunsuzluk, devamlılık veya 
devamsızlık açılarından konunun yükle- 
me nisbet edilmesi” anlamında kullanı- 
lır. Bir varlığın duyular yoluyla belirlen- 
mesinde cihet hakiki ve izâfi olmak üze- 
re iki kısma ayrılır. Üst ve alt cihetler 
hakiki, sağ, sol, ön ve arka cihetler de 
izâfi veya gayri hakiki ciheti teşkil eder. 
Her cisim için sonsuz cihetlerin tasavvur 
edilebileceği belirtilmekle birlikte genel- 
likle altı cihetin bulunduğu kabul edilir. 
Bu cihetler varlıklarda izâfi olup birine 
göre üst olan diğerine göre alt olabilir. 
Feleklerin belirlediği cihetler değişmedi- 
ğinden bunlar hakiki cihet sayılmış, fe- 
leklerin üst noktası ile alt noktasının öte- 
sinde bir üst ve alt cihet tasavvur edil- 
memiştir. 

Cihet Kur'ân-ı Kerim'de yer almamak- 
la birlikte aynı kökten türeyen ve “yön” 
mânasına gelen viche kelimesi (el-Baka- 
ra 2/ 148) yanında fevk (üst), taht (alt), 
emâm (ön), half (arka), yemin (sağ) ve şi- 
mâl (sol) kelimeleri de geçmektedir (bk. 
M. F. Abdülbâki, Mu “cem, ilgili kelimeler). 
Aynı kelimeler hadislerde de kullanı!- 
mıştır. 


Cihet kavramı, kelâm ilminin teşek- 
kül etmeye başladığı hicri Il. asırdan iti- 
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baren Allah'ın yaratıklara benzetilmek- 
ten tenzihiyle ilgili tartışmalar sırasında 
gündeme gelmiş ve Allah -âlem müna- 
sebeti belirlenirken itikadi mezheplerin 
farklı görüşler ileri sürdüğü bir akaid 
problemi halini almıştır. İlk kelâmcılar- 
dan Cehm b. Safvân'ın, Allah'ın her yer- 
de ve her yönde bulunduğu görüşünü 
ortaya atmasına karşılık Ebü Hanife, Mâ- 
lik b. Enes, İmam Şâfii ve Ahmed b. Han- 
bel gibi muhafazakâr âlimler ashabın, 
Allah'ın zâtıyla âlemin dışında ve “fev- 
kinde” olduğuna inandıklarını, dolayısıy- 
la İslâm akidesini bu inancın teşkil etti- 
ğini savunmuşlardır (Zehebi, s. 101, 102, 
130, 137, 145). Daha sonra bu inanç Se- 
lefiyye âlimlerince geliştirilerek Allah'a 
üst cihetinin nisbet edilebileceği görüşü 
kabul edilmiş ve bu husus Selefiyye'nin 
bütün kelâm ekollerinden ayrıldığı bir 
itikadi esas haline getirilmiştir. Ehl-i sün- 
net kelâmcılarından İbn Küllâb el-Bas- 
ri, Ebü'l-Hasan el-Eş'ari ve Bâkillâni bu 
noktada Selef âlimlerine uymuşlardır. 
Buna karşılık Ebü Mansür el-Mâtüridi 
ile Mâtüridiler'in tamamına yakını, Eş'a- 
riyye, Mu'tezile ve müteahhir Şia kelâm- 
cıları Allah'a cihet nisbet edilemeyeceği 
görüşünde birleşmişlerdir. İmam Mâtü- 
ridi, üst cihette bulunmanın bir varlığın 
üstünlüğünü veya yüceliğini gösterme- 
yeceğini belirterek Allah'ın göklerin üs- 
tünde olmadığını söyler ve bu mânaya 
gelebilecek nasları, hiçbir mahlüka ben- 
zemeyen Allah'ın zâtına yaraşır bir şekil- 
de anlamak gerektiğini bildirir (Kitâbü't- 
Tevhid, s. 74-76). Mâtüridi kelâmcıların- 
dan Ebü'l- Yüsr el-Pezdevi de mekânda 
bulunmaktan münezzeh olan Allah'ın, ta- 
mamen mekâni kavramlar olan bütün 
cihetlerden tenzih edilmesi gerektiğini 
savunmuştur ((sülü'd-din, s. 31). 


Allah'ı cihetten tenzih eden kelâm 
âlimlerinin delillerini şöylece özetlemek 
mümkündür: Bir cihette bulunmak mad- 
di varlıklara mahsus bir özelliktir. Allah 
madde üstü bir varlık olduğuna göre ci- 
hetten münezzehtir. Eğer O bir cihette 
bulunsaydı madde gibi sonlu, sınırlı, de- 
ğişken, parçalara bölünebilen ve başka- 
sına ihtiyaç duyan bir varlık olurdu. Zira 
cihet bir hareketin veya varlığın son sı- 
niri olup sonluluk ve sınırlılığı zorunlu Kı- 
lar. Bu sebeple Allah'ı herhangi bir ci- 
het veya cihetlerle sınırlamak O'nun ulü- 
hiyyetiyle bağdaşmaz. Ayrıca Allah'ın bir 
cihette bulunması, en azından âlemin o 
cihete denk gelen parçasının O'nunla bir- 
likte kadim olmasını gerektirir, halbuki 
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âlemin her parçası hâdistir. Aslında nas- 
larda da Allah'a cihet kavramı nisbet edil- 
memiştir. Bazı âyet ve hadislerde O'na 
atfedilen ve ciheti andıran “fevk”, “se- 
mâ”, “istivâ”, “ulüv” gibi kelimeler O'nun 
azamet, yücelik ve üstünlük nitelikleri- 
ne sahip olduğunu anlatmak için zikre- 
dilmiştir. Şu halde Allah, herhangi bir ci- 
hette ve dolayısıyla bir mekânda bulun- 
mayan, âlemin içinde veya dışında gös- 
terilmesi mümkün olmayan madde öte- 
si bir varlıktır. 


Kâinata nisbetle Allah'ın üst cihette 
bulunduğunu savunan Selefiyye âlimleri- 
nin ileri sürdüğü deliller de şöylece özet- 
lenebilir: Âlemin Allah tarafından yara- 
tıldığı ve O'nun zihnin dışında da fiilen 
mevcut olduğu herkesçe kabul edilen bir 
husustur. Bu durumda Allah âlemi ya zâ- 
tında veya zâtının dışında ayrı olarak ya- 
ratmıştır. Zâtında yaratması imkânsız- 
dır, çünkü bu Allah'ın yaratıklara hulül 
edip onlarla birleşmesini ve dolayısıyla 
hâdis olmasını gerektirir. O halde âlemi 
zâtının dışında yaratmıştır. Ancak O zâ- 
tıyla âlemin içinde değil dışında ve üst 
cihetindedir. Aksi takdirde âlemin ne 
içinde ne dışında bulunmak gibi aklın il- 
kelerine aykırı bir sonuç doğacaktır. Bu- 
nunla birlikte Allah'ın üst cihette olma- 
sı, yaratıkların: birbirine nisbetle bir ci- 
hette bulunması şeklinde anlaşılmama- 
lıdır. Zira O benzeri olmayan bir varlık- 
tır. Zâtıyla âlemin içinde değil ötesinde, 
yaratılmış hiçbir varlığın bulunmadığı bir 
yönde olması anlamında üst cihettedir 
(İbn Teymiyye, Il, 321-325, 646-648; Şer- 
hu'l- Akideti't-Tahâviyye, s. 254-258). Bu 
akli deliller yanında çeşitli naslarda da 
Allah'ın âlemi yarattıktan sonra arşa İs- 
tivâ ettiği, meleklerin ve ruhun O'na yük- 
seldiği, ölen müminlerin ruhlarının da 
gök katlarını geçerek O'na ulaştığı, Hz. 
Peygamber'in Mi'rac gecesinde göklerin 
üstünde bulunan sidretü'l-müntehâ'yı 
aşarak O'nun huzuruna çıktığı bildirile- 
rek yaratıcının âlemin içinde bulunma- 
dığı ima edilmiş; cihet lafzı kullanılma- 
makla birlikte kâinatın üstünde olduğu- 
na “fevk”", “ulüv”, “urüc”, “suüd" vb. ke- 
limelerle işaret edilmiştir. İnsanlar fitri 
olarak Allah'ı âlemin fevkinde düşündük- 
leri için müminler daima kulluklarını bu 
şuur içinde yerine getirirler. Ayrıca Al- 
lah'a cihet nisbet etmeden âhirette mü- 
minler tarafından nasıl görüleceğini açık- 
lamak mümkün değildir. Nitekim başta 
ashap, tâbiin ve müctehid imamlar ol- 
mak üzere erken devir İslâm âlimlerinin 
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ileri gelenleri bu inancı paylaşmışlar, ak- 
si görüşleri şiddetle tenkit etmişlerdir 
(Zehebi, s. 102-107, 195; İbn Kayyim, s. 
108). Kerrâmiyye, Müşebbihe, Mücessi- 
me gibi fırkalar da aralarında bazı gö- 
rüş farklılıkları bulunmakla birlikte Al- 
lah'a cihet nisbet edilmesi gerektiğini 
savunmuşlar, fakat Selefiyye'den farklı 
olarak O'nun bir cihette oluşunu yaratık- 
larınkine benzetmişlerdir. 

İslâm filozoflarından İbn Rüşd, erken 
devir âlimlerinin Allah'a cihet nisbet et- 
tiklerini, Mu'tezile kelâmcılarının bunu 
reddetmesinden sonra İmâmü'!- Hare- 
meyn el-Cüveyni ve diğer Eş'ariyye men- 
suplarının da Mu'tezile'ye uyduklarını ifa- 
de eder. Esasen ona göre naslar açısın- 
dan Allah'ın âleme nisbetle üst cihette 
bulunduğunu söylemek zaruridir; akli 
yönden bunda bir sakınca bulunmadığı 
gibi bu inanç insanların çoğunluğunu teş- 
kil eden halk için de elverişlidir. Ancak 
İbn Rüşd, âlimlerin söz konusu naslar 
üzerinde yaptıkları tenzih yönündeki yo- 
rumları daha değerli bulmuştur (el-Keşf, 
s. 83-86). 

Öyle görünüyor ki kelâm âlimleri, Al- 
lah'ı bütün yaratılmışlık niteliklerinden 
tenzih etmek amacıyla O'na cihet nisbet 
etmekten titizlikle kaçınmış, bu sebeple 
de ciheti andıran bazı nasları te'vile mec- 
bur kalmışlardır. Bununla birlikte onlar 
Allah'ı sadece zihni bir varlık olarak ta- 
sawur etmemiş, O'nun fiilen de mevcut 
olduğunu kabul etmişlerdir. Cennette 
müminlerin Allah'ı görmelerini mümkün 
kılacak şartların ise dünya ile mukayese 
edilemeyeceğini söylemişlerdir. Naslardan 
hareket etmenin yanında bazı akli delil- 
ler de kullanmayı amaçlayan Selefiyye ise 
bu çetin problemin çözümüne önemli bir 
katkıda bulunmuş değildir. Çünkü muh- 
tevalarında cihet mânası bulunan nas- 
ların te'vile tâbi tutulmadan zâhiri mâ- 
nada alınması kaçınılmaz bir şekilde teş- 
bihe götürür. Nitekim kelâmcılar Sele- 
fiyye'nin konuyla ilgili görüşlerini nakle- 
derken onlardan Müşebbihe diye söz et- 
mişlerdir (Fahreddin er-Râzi, s. 257). Sele- 
fiyye'nin, Allah'a yaratıklarınkine benze- 
meyecek şekilde cihet nisbet edilebileceği 
yolundaki görüşlerine gelince, bu ya ke- 
lâmcıların yorumuna benzeyen bir te'vil- 
dir veya cihet problemine açıklık getir- 
meyen bir açıklamadır. Sonuç olarak sa- 
dece zihnen değil fiilen de var olduğunda 
şüphe bulunmayan Allah'ın cihete ve me- 
kâna nisbeti agnostik özelliğini koruyan 

roblemlerden biridir denilebilir. 


Allah hakkında cihet ispatı veya nefyi 
konusuyla ilgili olarak yazılan müstakil 
eserler de mevcuttur. Fahreddin er-Râ- 
zi'nin Esâsü't- takdis (Kahire 1986), Zehe- 
bi'nin el-“Ulüv 1i'1- Saliyyi'l-ğaffâr (Me- 
dine 1968), İbn Kayyim el-Cevziyye'nin 
İctimâ “u'I-cüyüşi'!- İslâmiyye (Beyrut 
1984), Şehâbeddin b. Cehbel el-Halebi'- 
nin Nefyü'1-cihe redden “alâ İbn Tey- 
miyye (Sübki, IX, 35-90) ve Ali b. Muham- 
med el-Mili'nin es- Süyüfü'1- meşretiy- 
ye li-kat“i a“nâki'l-köilin bi'!-cihe 
ve'l-cismiyye (İzâhu'l-meknün, li, 37) 
adlı eserleri bunlardan bazılarıdır. 
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(Se) 


Vakıfların çeşitli dini, 
sosyal ve kültürel hizmetlerini 
sürdürebilmeleri için tahsis edilmiş 


olan görevlere verilen ad. 
L z E k 


- Osmanlılar'da vakıf müesseselerinde 
gerekli hizmetlerin yürütülmesi için il- 
gili vakfiyelerle tahsis edilen cihet (ço- 
gulu cihât), nitelikleri belirlenen görevle- 
ri ifade etmekte olup vakıf müessesesi- 
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nin gelişmesiyle çoğalmış, dini müesse- 
se ve hayır kurumlarının işleyişini sağ- 
laması yanında pek çok kimsenin geçim 
vasıtası ve ek geliri olmak bakımından 
da önemli bir fonksiyonu yerine getir- 
miştir. Ancak zamanla vakıfların çoğal- 
ması ve kapasite bakımından çok büyü- 
mesine paralel olarak cihet türlerinde 
ve miktarlarında meydana gelen artış- 
lar pek çok suistimali de beraberinde 
getirmiş, hiçbir iş yapmaksızın bundan 
sadece geçim kaynağı olarak istifade 
eden bir zümrenin ortaya çıkmasına im- 
kân vermiştir. 


Osmanlı resmi kayıtlarında “erbâb-ı ci- 
hât” veya “ashâb-ı cihât”, bazan aynı an- 
lamda “ashâb-ı vezâif, mürtezika-i ev- 
kaf” şeklinde de adlandırılan cihet sahip- 
leri esas itibariyle iki kısma ayrılmaktay- 
dı. İmâmet, hitâbet, vâizlik, dersiâmlık, 
tedris, cibâyet, kitâbet gibi ilmi yeterli- 


Çatalca'da Ali Paşa Camii ve Mektebi'ne müezzinlik ve kay- 
yimlik çihetinin verilmesi hakkında Il. Mahmud'un 1252 
(1837) tarihli beratı (BA, Cevdet-Maarif, nr. 3279) 
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lik isteyenlere “cihât-ı ilmiyye” ; kayyim- 
lik, türbedarlık, ferrâşlık gibi bedeni ça- 
lışmaya bağlı olanlara da “cihât-ı bede- 
niyye” adı verilmekteydi. Bu görev sahip- 
leri hukuki olarak askeri yani memur 
statüsünde sayıldığından kendilerine di- 
ğer askeriler gibi birtakım imtiyaz ve 
muafiyetler tanınmıştı. Cihetlerin tevci- 
hi, verilecek kimselerin tesbiti vakfiye- 
deki esaslara göre ya “bi'!-meşrütiyet” 
(şarta bağlı) veya “bilâ -meşrütiyet” (şart- 
sız) olmak üzere iki şekilde gerçekleşir- 
di. Diğer taraftan cihet tevcih edilecek- 
lerde bulunması gereken ortak özellik- 
ler vakfiyelerde liyakat ve dürüstlük ola- 
rak belirlenmiştir. 


Cihetlerin idaresinde, Evkâf-ı Hümâ- 
yun Nezâreti (kuruluşu 1826) öncesi ve 
sonrası olmak üzere başlıca iki dönem 
görülmektedir. Nezâret öncesinde cihet- 
lerin verilmesinde ve muamelelerinde 
vakfiyelerdeki şartlardan kaynaklanan 
çok çeşitli işlemler olmakta iken nezâret 
sonrasında vakıf yönetiminde de mer- 
keziyetçi bir anlayışla çıkarılan “Tevcih-i 
Cihât Nizamnâmesi” ile daha sıkı bir yö- 
netim öngörülmüş ve cihetlerde sayı ve 
miktar bakımından büyük ölçüde azal- 
ma olmuştur. 

Nezâret öncesi dönemde vakfiye şart- 
larının uygulanmasından, cihetlerin tev- 
cihinden ve kontrolünden büyük ölçüde 
kazaskerler ve kadılar sorumlu idi. Fâ- 
tih Kanunnâmesi'nde kazaskerlerin sul- 
tan vakıfları dışında arza gerek olmak- 
sızın 2 akçeye kadar cihet verebilecek- 
leri belirtilmekteydi (Özcan, s. 40). Abdur- 
rahman Paşa Kanunnâmesi'nde ise yet- 
kileri, “memhür kese ile gelen cihât be- 
ratlarının tuğralarını çektikten sonra ehl-i 
cihâtın esâmi defterlerine -sah - çekmek” 
şeklinde ifade edilmişti (s. 515). Cihetle- 
rin verilmesi ve bir başkasına intikalin- 
de kadıların da rolü büyüktü. Genellikle 
işlemler vakfın bulunduğu yerin kadısı 
aracılığı ile yürütülürdü. Hak sahipleri 
bir arzuhal ile mahalli mahkemeye baş- 
vururlar, kadı yaptığı araştırmadan son- 
ra bir i'lâm veya arz ile durumu devlet 
merkezine bildirirdi. Kadılar durumu ar- 
zetmeden önce müftülerden fetva is- 
terler, mütevellinin görüşünü alırlar, şah- 
sın durumunu teftiş ettirirlerdi. Vakıf- 
larla ilgili işlemler merkezde Divân-ı Hü- 
mâyun Ruüs Kalemi'nin göreviydi. Bu ka- 
lemde ve ilgili diğer divan bürolarında 
önceki kayıtların incelenmesinden son- 
ra herhangi bir karışıklık ve anlaşmaz- 
lık olmazsa hak sahibine cihet ruüsu ve 
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cihet beratı verilirdi. Karışıklık çıkması 
halinde ise önceki kayıtlara bakılır, hat- 
ta bazan cihetle ilgili kırk elli yılık ka- 
yıtlar tesbit edilir ve bunların divan ka- 
lemlerinden özetleri çıkartılarak Osman- 
lı bürokrasisi gereği aynı kâğıt üzerinde 
muhtelif kalemler, tarihler ve imzalar 
halinde yer alırdı. 


Kazaskerlerin birçok yetkilerinin ted- 
ricen şeyhülislâma geçtiği XVII. yüzyıl- 
dan itibaren özellikle ilmi cihetlerin ve- 
rilmesinde şeyhülislâmlar ön plana çık- 
maya başladı. Nitekim bu dönemde ar- 
zuhallerin üzerine önce şeyhülislâmın 
genellikle, “Mücibince tevcih buyurulmak 
mercüdur” şeklindeki işâret-i aliyye*- 
sini koyduğu, bundan sonra işlemlerin 
devam ettiği görülmektedir. Cihetlerin 
tevcihinde padişahın mutlak ve nihai yet- 
kisi vardı. Cihetlerle ilgili bilgiler ve çe- 
şitli değişiklikler “cihât defterleri"ne iş- 
lenirdi. XIX. yüzyıl sonlarına kadar siyâ- 
kat, daha sonra rik'a türü yazı ile tutu- 
lan bu defterler kaza, nahiye gibi yerle- 
şim birimlerine göre cami, mektep, med- 
rese isimleri zikredilerek düzenlenmiş- 
ti. Ayrıca “cihât rüznâmçeleri, cihât hu- 
lâsaları” adlarıyla defterlerin hazırlandı- 
ğı da bilinmektedir. 

Cihet tevcihlerinde temel kural baba- 
dan oğula intikaldi. Cihât beratları hak 
sahiplerine ya bu intikal dolayısıyla veya 
çeşitli anlaşmazlıklar ve padişahın tah- 
ta cülüsu sebebiyle verilir veya yenilenir, 
bu beratlardan kanunnâmelerde belir- 
lenen ölçüde “berat harcı” alınırdı. Bu- 
gün şehir ve köylerde bazı kimselerin ti- 
tizlikle sakladığı ve çok defa büyük bir 
emlâkin temliknâmesi veya tapusu san- 
dığı tuğralı orijinal beratlar, umumiyet- 
le 1-2 akçelik cihet tayinini belirleyen 
belgelerden başka birşey değildir. 

Evlâtlık ve aile vakıflarında sadece bir- 
kaç cihetin bulunmasına karşılık vezir- 
lere ve bilhassa hânedan mensuplarına 
ait vakıflarda çok sayıda cihetler yer alı- 
yordu. Meselâ Fâtih Sultan Mehmed Kül- 
liyesi'nde cami, medreseler, dârüşşifâ, 
imaret ve türbeler personeli; mimar ve 
tamirciler, müteferrika ve zevâid-horan, 
kâtip ve câbilerden oluşan yüzlerce ci- 
het sahibinin “el-vezâif” adı altında al- 
dıkları maaşlar vakfın gelirlerinin üçte 
ikisinden fazlasını tutuyordu (Barkan, s. 
311-325). Özellikle bu tip büyük vakıfla- 
rın cihetleri zamanla hiçbir iş yapmayan 
kimselerin gelir kaynağını oluşturdu. “Ze- 
vâid” adı altında harcamalardan artaka- 
lan fazlanın da cihet olarak tahsisi, “ze- 
vâid-horan” denilen ve sayıları giderek 
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artan bir zümrenin ortaya çıkmasına yol 
açtı. Bazan da nüfuzlu bir kişi, birçok 
vakfın zevâidini kendisine tahsis ettire- 
rek bunu bir kazanç vasıtası haline ge- 
tirebiliyordu. Bu uygulama daha sonra 
sadece vakıflarda değil aynı zamanda 
devlete ait çeşitli işletmelerin harcama 
kalemleri arasında da görülmeye baş- 
landı. Böylece vakıfların ve işletmelerin 
gelirlerinin büyük kısmının personel har- 
camalarına sarfedilmesi, bu kurumların 
bozulma sebeplerinden birini oluştur- 
du. M. Nüri Paşa, bu usulün IlI. Murad 
döneminde yaygın hale gelmeye başla- 
dığını, padişah üzerinde büyük nüfuza 
sahip Şeyh Sücâ'a ve diğer bazı kimse- 
lere sultan vakıflarından ve devlete ait 
diğer işletmelerden “duâgü vazifeleri” 
tahsis edildiğini, böylece birçok işe ya- 
ramaz kimsenin ortaya çıktığını yazar. 
Köprülü Mehmed Paşa'nın, veziriâzam- 
lığı sırasında idam ettirdiği Şeyh Sâlim 
adlı bir “mağribi"nin çeşitli vakıflar ve 
gümrük gelirlerinden kendisine beratla 
tahsis ettirdiği duacı cihetlerinden gün- 
de 1000 akçe gelir elde ettiği belirtil- 
mektedir (Netâyicü')-vuküât, Il, 99). 
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Cihetler için zaman zaman bazı düzen- 
lemeler yapıldıysa da bunlar bir sonuç 
vermedi. Tanzimat döneminde Evkäf-ı 
Hümâyun Nezâreti içinde, cihetlerle il- 
gili bütün işlemleri yürütecek Cihât İda- 
resi adlı bir büro teşkil edildi. Burada 
müdür, taşra kısmı mümeyyizi, Dersaa- 
det kısmı mümeyyizi, ayrıca birkaç mü- 
meyyiz görev yapıyordu (Salnâme (1332), 
s. 386). Bu dönemde çıkarılan 2 Zilkade 
1286 (3 Şubat 1870) tarihli Tevcih-i Cihât 
Nizamnâmesi ile bu konudaki uygula- 
ma belirlendi, merkezi bir kontrol kurul- 
du. Nizamnâmede, biri vakfiyede belir- 
lenen şartlara göre idare edilen “meş- 
rutiyet”, diğeri devlet tarafından veya 
devletin kontrolü altında idare edilen 
“mazbut” ve “mülhak” vakıflara ait ol- 
mak üzere başlıca iki tür cihet tesbit 
edildi. Mazbut ve mülhak vakıflarda bir 
cihet boşalırsa cihet sahibinin ehil olan 
oğluna veya zaruret halinde dışarıdan 
birisine verilmesi, küçük veya ehil olma- 
yan evlâda cihet verilmemesi, boşalan 
birkaç cihetin bir şahsın üzerinde topla- 
nabileceği, ölen babadan kalan cihetle- 
rin çocukların kabiliyet ve ihtisas du- 
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rumlarına göre taksim edilmesi, hizme- 
ti gereksiz (metrûk ve muattal) olan ci- 
hetlerin kimseye verilmemesi, müderris- 
lik, hitâbet, imâmet gibi ilim gerektiren 
cihetlere birden fazla müracaat olursa 
imtihanla verilmesi, kayyımlık, ferrâşlık 
gibi cihetler için ise bedenen güçlü olan- 
ların seçilmesi öngörülüyordu. Meşruti- 
yet üzere kullanılan cihetlerde ise vak- 
fiyede belirlenen şartlara ve eski uygu- 
lamalara uyulmasının esas olması hu- 
susu benimsendi. Ayrıca cihetlerin iki- 
ye, üçe, dörde bölünebileceği, gerekli hal- 
lerde cihetlerden el çektirilebileceği gibi 
hususlar on beş maddelik bu nizamnâ- 
mede belirtildi (Düstür, Birinci tertib, I, 
177-179). Daha sonra çıkarılan 12 Safer 
1301 (13 Aralık 1883) tarihli otuz üç mad- 
delik nizamnâmede ise İstanbul'da ve 
bütün Osmanlı ülkesindeki cami, mescid 
ve diğer hayır eserlerinde bulunan cihet- 
lerin tevcihinde alınacak harçlar ve diğer 
hususlar bir esasa bağlanmıştır (a.g.e, 
Birinci tertib, Zeyl/ 4, s. 124-131). 

Cumhuriyet döneminin başlarında ci- 
hetlerin idaresi kısa bir süre Şer'iyye ve 
Evkaf Vekâleti tarafından yürütülmüş, 
daha sonra Türkiye'deki bütün vakıfla- 
rın Vakıflar Umum Müdürlüğü'ne bağ- 
lanması ile cihet sistemi kaldırılmıştır. 
Ancak “mülhak vakıf” durumunda olan 
az Sayıdaki vakıflara özel bir statü ta- 
nınmıştır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

İstanbul Vakıfları Tahrir Defteri 953 (1546), 
tür.yer.; Cihât Defteri, Süleymaniye Ktp., Yaz- 
ma Bağışlar, nr. 2051; Âli Mustafa Efendi, Me- 
vâidü'n-nefâis fi kavâidi'l-mecâlis (tıpkıba- 
sım), İstanbul 1956, s. 99-100; Selâniki, Târih 
(İpşirli), I, 740; Mustafa Nuri Paşa, Netâyicü')- 
vuküğt, İstanbul 1327, Il, 99; Ömer Hilmi Efen- 
di, Ahkâmü'/-evkâaf, İstanbul 1307, tür.yer; Düs- 
tür, Birinci tertib, İstanbul 1290, I, 177-179; 
Zeyl/4, s. 124-131; Tevkii Abdurrahman Paşa, 
“Kânunnâme”", MTM, II (1331), s. 515; Salnâ- 
me (1322), s. 386; Uzunçarşılı, Merkez-Bahri- 
ye, bk. İndeks; Ayverdi. Avrupa'da Osmanlı 
Mi'mâri Eserleri IV, s. 3-4; Bilmen, Kamus?, V, 
57 vd.; Ahmet Tabakoğlu, Gerileme Dönemine 
Girerken Osmanlı Maliyesi, İstanbul 1985, s. 
269-272; Ahmet Akgündüz, İslâm Hukukun- 
da ve Osmanlı Tatbikatında Vakıf Müessese- 
si, Ankara 1988, s. 263-268; Ömer Lütfi Bar- 
kan, “Bütçelerin Masraf Fasılları”, İFM, XVI / 
1-4 (1956), s. 311-325; Abdülkadir Özcan, "Fâ- 
tih'in Teşkilât Kanunnâmesi ve Nizâm-ı Âlem 
İçin Kardeş Katli Meselesi", TD, sy. 33 (1982), 


s. 40. il 
m MEHMET ÍPŞİRLİ 


ii A ST 
CİLÂNİ, Abdülkâdir 


(bk. ABDÜLKÂDİR-i GEYLÂNİ). 


i —İ 
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ahlâki mesnevisi. 
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Divanından başka daha önce yazdığı 
iki de mesnevisi olan Cinâni'nin didaktik 
yolda ve hikâyelerle süslenmiş bu 3316 
beyitlik eseri, Taşlıcalı Yahyâ'nın Kitâb-ı 
Usül (dsülnâme) adlı mesnevisine on- 
dan üstün olma iddiası ile nazire olarak 
ortaya konmuştur. Şairin, oradaki gibi 
Şehnâme veznini tercih ederek kaleme 
aldığı eser, “ikd” adını taşıyan her birin- 
de başka bir konunun işlendiği yirmi bö- 
lüme ayrılmıştır. Her bölümde önce be- 
lirli bir konunun ele alındığı bir kısım ile 
sonra bunu “Destan” adı altında takip 
eden bir hikâye faslı ve en sonda da “Sâ- 
kinâme-i Meclis” başlıklı üç dört beyit- 
lik küçük bir parça bulunmaktadır. 

Eserin başında kalemin vasıf ve me- 
ziyetleriyle nazım sanatı ve beliğ sözün 
üstünlüklerinin bahis konusu edildiği iki 
ayrı parça, bunlardan sonra birer münâ- 
cât ve na't, Sultan Ill. Murad'a bir met- 
hiye, kitabın telif sebebinin anlatıldığı 
bölüm yer alır. 

Mesneviyi oluşturan “ikd”lerin her bi- 
rinin esere asıl didaktik karakterini ve- 
ren ilk parçasında ahlâki nasihatler, ka- 
çınılması veya yapılması öğütlenen ha- 
reket ve tutumlar ifade edildikten son- 
ra “Destan” başlığı altında değişik isim- 
ler taşıyan ikinci parçaların her birinde 
anlatılanlara, telkin edilmek istenen dü- 
şüncelere uygun bir olayın hikâyesi ya- 
pılmaktadır. 

Cilâül-kulüb konu ve tertip bakımın- 
dan Cinâni'nin ondan yedi yıl önce yaz- 
dığı ilk mesnevisi Riyâzü'l-cinân'ın bir 
benzeri gibidir. Cinâni o eserinin aynı şe- 
kilde yirmiye ayrılmış bölümlerinin ilk sı- 
radakilerinde nasıl hükümdar ve vezir- 
leri ele almışsa bu mesnevisinin de ilk 
iki bölümünde hükümdar ve vezirlerin 
vazifeleriyle kendilerinde bulunması ge- 
rekli vasıfları, üçüncü bölümde de hü- 
kümdarın çevresindekilerin dikkat ede- 
cekleri hususları belirtir. Bundan sonra 
gelen bölümlerde cimrilik ve tamah, ya- 
lan söyleme, şarap içme ve keyif verici 
şeylere kapılma, kadın düşkünlüğü, oğ- 
lancılık, haram yeme gibi ahlâki kusur- 
ların fenalıkları ve sebep oldukları kötü 
sonuçlar anlatılır. Ayrıca yüksek binalar 
yapma, namazı terketme gibi tutumlar 
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tenkit edilir. Buna karşılık sabır, başka- 
larına yumuşak davranma, kanaat, cö- 
mertlik, ahde vefâ, yardımlaşma, çok 
konuşmayıp diline sahip olma gibi fazi- 
letler ve ilmin insan hayatındaki faydası 
ve rolü üzerinde durulur. Sayılan kusur- 
lardan sakındırıcı öğütlerin yanı sıra bu 
faziletleri teşvik edici ve özendirici öğüt- 
lere ağırlık verilir. Daha önceki eserle- 
rinde yer yer hafif konulara iltifat etmiş 
olan Cinâni'nin burada bunlardan uzak- 
laşarak din duygusunun rehber olduğu 
ağır başlı düşünce ve konulara yöneldi- 
ği, söylediklerine destek olmak üzere 
eserinde sık sık âyetlere ve hadislere 
başvurduğu görülmektedir. 


Bursa'da iken hasta bulunduğu sıra- 
da şifa getirmesini umarak iyileştikten 
sonra yazmaya başladığı, fakat İstan- 
bul'a tayin edilip içine düştüğü geçim 
derdi yüzünden devama fırsat bulama- 
dığı eseri 1003 Rebiülewelinde (Kasım 
1594) tamamlamıştır. Cinâni, eserin in- 
san güzelliği ve aşk duygusunun yüceli- 
ğinin anlatıldığı yirminci ve son bölü- 
münde, vaktiyle İstanbul'da karşılaşıp 
güzellik ve fikri meziyetlerine tutuldu- 
ğu ve kendisine talebe olarak bağlanmış 
bir gence duyduğu aşk sebebiyle bu ese- 
rini yazdığını açıklamaktadır. Bursalı Be- 
liğ, başka bir göreve tayin edilince ken- 
disinden ayrılmak zorunda kaldığı bu 
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gencin, Cinâni'nin onun hakkındaki bir 
kasidesine dayanarak, devrin ünlü gü- 
zellerinden Serrâczâde Şah Muhammed 
olduğunu kaydeder. Söz konusu olan sev- 
gi, eserde açıklıkla belirtildiği üzere mad- 
di yönü bulunmayan tamamıyla saf ve 
platonik bir aşktır. 


Şair eserin sonunda onu yazarken tak- 
dir ve teşviklerini gördüğü İstanbul Ka- 
dısı Ebüssuüdzâde'ye de bir methiye ile 
teşekkür eder. 

Cinâni'nin ölümünden bir yıl kadar ön- 
ce yazdığı bu son eserinde ağırlık İslâm 
tarihi ve başka ülkelerle ilgili olaylarda 
ise de öncekiler ölçüsünde olmamakla 
beraber bazı yerli sahne ve maceralar, 
Şeyh Üftâde ve meşhur Pinti Hamid'den 
bahseden parçalarda olduğu gibi tarihi 
çizgiler de yer almaktadır. 

Cilâü'1-kulüb'ün Türkiye kütüphane- 
lerinde altı nüshası bilinmektedir (Süley- 
maniye Ktp., Hâlet Efendi eki, nr. 94, La- 
la İsmâil, nr. 510; TSMK, Revan, nr. 831; 
Konya Mevlânâ Müzesi Ktp., Yazmalar, nr. 
5335; Çorum İl Halk Ktp., nr. 2217/2; Ad- 
nan Ötüken Ktp. leski Ankara İl Halk Ktp.l, 
nr. 61). Eserin, Mustafa Özkan tarafın- 
dan Cinâni'nin hayatı ve eserlerine dair 
bir inceleme ile beraber Çorum nüshası 
hariç diğer beş nüshasına dayanan ten- 
kitli bir neşri yapılmıştır (Cinâni, Cilâü'/- 
kulüb (Giriş-İnceleme-Metin-Sözlük) İs- 
tanbul 1990). 
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CİLBÂB 
Hanımların dış giysisi anlamında 
kullanılan bir kelime 


(bk. TESETTÜR). 


CİLDEKİ 
(sal ) 
İzzüddin Ali b. Aydemir 
b. Âli el-Cildeki 


XIV. yüzyılda yaşayan 
Türk asıllı simyacı. 
L S 


Horasan bölgesindeki Cildek köyüne 
nisbetle anılmakta, adı bazı kaynaklarda 
Aydemir b. Ali b. Aydemir şeklinde geç- 
mektedir. Hayatı hakkında yeterli bilgi 
yoktur. Kendisi ömrünün on yedi yılından 
fazlasını uzun seyahatlerle geçirdiğini, bu 
arada Irak, Anadolu, Mağrib, Yemen, Hi- 
caz ve Suriye'ye gittiğini, nihayet Mısır'- 
da yerleştiğini bildirmektedir. Farklı ri- 
vayetlere göre 743 (1342-43) veya 762 
(1360-61) yılında Kahire'de ölmüştür. 

Cildeki, özellikle ansiklopedik bilgi ba- 
kımından simya ilminde isim yapmış son 
büyük üstatlardan biridir. Onun da müs- 
lümanların simya sahasında benimsedik- 
leri mistik ve sembolik yaklaşımların bir 
temsilcisi olduğu görülmekte, fakat ba- 
zı somut deliller göz önüne alındığında 
kimyasal reaksiyonlar ve maddeler hak- 
kında gerçek bilgi ve deneyimlere sahip 
bulunduğu anlaşılmaktadır. Kimyasal bir- 
leşimlerde sabit nisbetler kuralına esas 
teşkil eden görüşleri, ortaya çıkan gaz- 
lardan korunmak için deney sırasında 
maske kullanması, sabun yapımını geliş- 
tirmesi, nitrik asitle gümüşü altından 
ayırması bunun belli başlı örnekleridir. 
İlgisi tıp, ilâç yapımı, zooloji, astroloji, me- 
kanik (ilm-i hiyel) ve özellikle maddenin 
keyfiyeti, metal ve diğer maddelerle ye- 
di gezegen arasında ilişki kurulması gi- 
bi alanlara yayılmış olan Cildeki, tabii 
olaylarla simya işlemleri arasındaki ben- 


zerlikler üzerinde önemle durmuş, bu 
hususta suni değişim olabileceğini ka- 
bul etmeyen İbn Sinâ'ya da karşı çıkmış- 
tır. Özgün yazılarından başka Tyanalı 
Apollonios, İbn Ümeyl, İbn Erfa're's ve 
Ebü'l-Kasım el-irâki gibi ünlü kişilerin 
eserleri üzerinde çok uzun şerhler kale- 
me alan Cildeki'nin birçok çalışması, ken- 
dinden önce yaşayan Câbir b. Hayyân ve 
Ebü Bekir er-Râzi gibi bilginlerden yap- 
tığı güvenilir alıntılar sebebiyle simya ta- 
rihi yönünden de büyük değer taşımak- 
tadır. 


Eserleri. Kendisine atfedilen yirmi ci- 
varındaki eserden belli başlıları şunlar- 
dır: 1. el-Bedrü'l-münir fi havâssi'l- 
iksir (Bombay 1881). Endülüslü Ali b. Mü- 
sâ b. Erfa're's'in Divânü'ş-Şüzür'unda- 
ki bir kasidenin şerhidir. Aynı esere yaz- 
dığı diğer bir şerh ise Gâyetü's-sürür 
adını taşımakta olup önsözüne göre tek- 
nikten çok felsefi ağırlıklı bir metindir. 
2. ed-Dürrü'l-mensür fi şerhi'ş - Şüzür. 
Adı geçen eser üzerine 742 (1341-42) 
yılında Kahire'de yazılmış diğer bir şerh- 
tir. 3. Keşfü's-sütür fi şerhi Divâni'ş- 
Şüzür. 4. el-Mişbâh fi esrâri “ilmi'l- 
miftâh (Kahire 1302). Müellif eserin ön- 
sözünde Araplar'daki “ilmü'l-miftâh”ın 
(simya) kısa bir tarihçesini vermekte, bu 
konudaki kendi çalışmalarını anlattıktan 
sonra üstat olarak kabul ettiği yedi kişi- 
nin adını saymaktadır. Bunlar Emir Hâ- 
lid b. Yezid, Câbir b. Hayyân, Muhammed 
b. Ümeyl et-Temimi, Mesleme b. Ahmed 
el-Mecriti, Hüseyin b. Ali et-Tuğrâi, Ali 
b. Müsâ b. Erfa're's ve Ebü'i-Kasım el- 
Irâki'dir. 5. Nihâyatü't- taleb fi şerhi'1- 
Mükteseb (Bombay 1890). Ebü'l-Kâsım 
el-irâki'nin Kitâbü'1-“İlmi'!-mükteseb fî 
zirâ“ati'z-zeheb adlı eserine yapılan ge- 
niş bir şerhtir. Arap simyasının en önem- 
li kaynaklarından biri üzerine yazılmış 
olan eserin kendisi de önemlidir. Çünkü 
Cildeki bu eserinde simya ilminin başlı- 
ca teorilerini geniş şekilde açıklamıştır. 
Eserin önemini artıran diğer bir özellik 
ise Cildeki'nin yaptığı iktibaslarla kendi- 
sinden önceki Hermetik ve İslâm simya 
literatürünü tanıtmış olmasıdır. Câbir 
b. Hayyân ve diğer müslüman simya ön- 
cülerinin yanı sıra Hermes, Zosimus, Ja- 
masif, Demokritos, Câlinüs ve Marianus 
gibi otoritelere sık sık müracaat et- 
mekle birlikte kendisinin simya alanın- 
daki birikimini de alabildiğine yansıt- 
maktadır. Meselâ Câbir b. Hayyân'a at- 
fedilen eserlerden ve diğer bazı çalışma- 
lardan nakillerde bulunarak altın - gü- 


müş alaşımından gümüşü ayırmak için 
nitrik asit kullanılması gerektiğini bildir- 
miş, bu arada da söz konusu reaksiyo- 
nun maddelerin belirli ağırlıklarda olması 
halinde gerçekleşebileceği kanaatinde ol- 
duğunu açıklamıştır. Manucher Taslimi 
bu eserle ilgili olarak 1954'te Londra Üni- 
versitesi'nde “Examination of the Nihayat 
al-Talab and the determination of its 
place and value in the History of Islamic 
Chemistry” adıyla bir doktora tezi hazır- 
lamıştır. 6. el-Burhân fi esrâri “ilmi’'l- 
mizân. Dört bölümden meydana gelen 
titiz bir çalışmadır. Cildeki bu eserinde 
sadece simyaya değil tabiat tarihi, fizik 
ve metafizik konularına da yer vermiştir. 
Ayrıca kitapta Belinüs'un (Tyanalı Apollo- 
nios) yedi cisme (gezegenler) dair eseriy- 
le Câbir b. Hayyân'ın eserlerindeki mizan 
teorisine de atıflar yapmaktadır. 7. Şer- 
hu kaşideti Ebi'1-İşba“. Keşfü'1- esrâr 
adıyla da anılan eser, X. yüzyılda Meyyâ- 
fârikin'de (Silvan) Ebü'-İsba' künyesiyle 
tanınmış olan Abdülaziz b. Temmâm el- 
Irâki'nin simya üzerine yazdığı bir kasi- 
desinin şerhidir. 8. Şerhu'ş- Şemsi'l-ek- 
ber li- Belinüs. Tyanalı Apollonios'un sim- 
yaya dair çalışmasının şerhidir. 9. et- Tak- 
rib fi'l-esrâri'1-kimyâ?(fi esrâri't-terkib). 
Bu eser de simyaya dairdir. 10. ed-Dür- 
rü'l-meknün fi şerhi kasideti Zinnün. 
Mısırlı meşhur süfi Zünnün'un simya ko- 
nusunda yaptığı mistik karakterli bir ça- 
lışmanın şerhi olup 7743'te (1342-43) Ka- 
hire'de yazılmıştır. 11. Buğyetü'!- habir 
fi kânüni talebi'l- iksir. 740 (1339-40) 
yılında Şam'da yazılmıştır. 12. Kenzü'l- 
ihtişâş ve dürretü'l-ğavvâş fi ma“rife- 
ti esrâri “ilmi'1- havâş. On iki bab üzere 
tertip edilen eser yayımlanmıştır (Bom- 
bay 1309). 13. ed-Dürretü'l-mudıyye fi 
şerhi muhammesi'!- Mâ ?i'I-varaki ve'l- 
arzı'n-necmiyye. Muhammed b. Ümeyl 
et-Temimi'nin eserinin çok kısa bir hu- 
lâsası olup Dımaşk'ta yazılmıştır. 14. Ne- 
tâ”icü'l-fiker fi ahvâli'1- hacer Bulak'ta 
tarihi belli olmayan bir baskısı yapılmış- 
tır (Cildeki'nin eserleri ve bunların yazma 
nüshaları hakkında geniş bilgi için bk. GAL 
Suppl., ll, 171-172; Sarton, IH/1, s. 758- 
760; Fâzıl Halil İbrâhim, s. 619-625). 


Cildeki'nin eserlerini değerlendirebil- 
mek için onun faydalandığı geniş kimya 
literatürünün muhtevasını çok iyi bil- 
mek gerekmektedir. Bu tür incelemele- 
re Ruska, Stapleton, Hokuyard ve bun- 
ların öğrencileri tarafından başlanmış, 
ancak pek azının edisyon kritiği yapıla- 
bilmiştir. 
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SADETTİN ÖKTEN 


ig . 
CİLİ, Abdülkerim b. İbrâhim 


(bk. ABDÜLKERİM el-CİLİ). 


CİLİ, Ahmed b. Sâlih 
(kelle ği al ) 
Ebü’l-Fazl Ahmed b. Sâlih 
b. Şâfi' el-Cili 
(6. 565/1170) 


Tarihçi. 
L arihç E 


18 Zilkade 520 (5 Aralik 1126) tarihin- 
de Gilân'da doğdu. Ailesi daha sonraki 
yıllarda Bağdat'a yerleşti. Cili'nin ba- 
bası ve dedesi de tanınmış âlimlerden- 
di. Dedesine nisbetle İbn Şâfi' diye de 
bilinir. 


Ahmed b. Sâlih küçük yaşta babasıy- 
la birlikte hadis meclislerine katıldı. Sıb- 


tu'l-Hayyât'tan kıraat dersleri aldı. Ebü 
Galib b. Bennâ, Ebü'l- Hüseyin b. Ferrâ 
ve Kadi Ebü Bekir el-Ensâri'den hadis 
okudu. Babasından, Ebü'l-Hasan Abdüs- 
selâm ve diğer hocalarından hadis riva- 
yet etti ve pek çok hadis yazdı. İbnü'l- 
Ahdar, Hâfız Abdülgani ve Muvaffakud- 
din el-Makdisi ondan hadis rivayet et- 
mişlerdir. Genç sayılabilecek bir yaşta 
vefat etmesi sebebiyle kendisinden az 
rivayette bulunulmuştur. Cili, Abbâsiler'in 
kudretli ve âlim veziri İbn Hübeyre'nin 
(6. 560/ 1165) meclisinde de hadis oku- 
du. Fakat daha çok Ebü'l- Fazl b. Nâsır'ın 
sohbetlerine devam ederek her konuda 
onun bilgisinden istifade etti ve onu ken- 
disine örnek aldı. Amelde Hanbeli mez- 
hebine mensuptu. Bazı resmi görevler- 
de de bulunan Cili verem hastalığına ya- 
kalanarak 3 Şâban 565'te (22 Nisan 1170) 
vefat etti ve babasının da defnedildiği 
Ahmed b. Hanbel'in kabrinin bulundu- 
ğu mezarlığa gömüldü. 

Cili tesir altında kalmayan sağlam bir 
kişiliğe sahipti. Bir defasında kendisin- 
den halifenin haksız olduğu bir konuda 
lehte şahitlik yapması istenmiş, fakat o 
bunu kabul etmemiş ve üzerindeki tay- 
lasanı çıkarıp, “Benim Üzerimde bundan 
başka hiçbir şeyiniz yoktur” diyerek gö- 
revlilerin üzerine atmıştır. 

Ahmed b. Sâlih el-Cili'nin kaynaklar- 
da adı geçen tek eseri Târihu Bağdâd'- 
dır (Târihu İbni'ş-Şâfi“) Eser, Hatib el- 
Bağdâdi'nin Târihu Bağdâd'ına yazılan 
bir zeyil olup 463 (1070) yılından yak- 
laşık 560 (1164-65) yılına kadar gelir. 
Müellif kronolojik olarak yazdığı eserde 
sırasıyla her yılın önemli olaylarını ve o 
yıl içinde vefat eden âlimlerin biyogra- 
filerini vermiştir. Müsvedde halinde ka- 
lan bu eserden İbnü'n - Neccâr (6. 643/ 


XV-XVI. yüzyıllara 
ait Memlük 
ciltleri 
(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, 

nr. 2892, 3333) 
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1245), Ibn Nukta'nın (6. 629/1231) el- 
Müntehab adlı kitabı vasıtasıyla fayda- 
lanmış ve ondan Târihu İbni'ş- Şâfi“ di- 
ye söz etmiştir. Zehebi de Cili'nin bu ese- 
rinden bahsetmiş ve kitaptan pek çok 
nakil yapmıştır (ok. A“lâmü'n-nübelâ?, 
XVIII, 236, 274, 278; XIX, 415, 594; XX, 60, 
91, 133, 151, 168, 178, 207, 318, 333, 336; 
XXI, 24) 
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m R N 7 
CİLTÇİLİK 
İslâm kitap sanatlarının 
klasik çağını Osmanlılar'da 
E yaşayan bir kolu. E 


Bir mecmua veya kitabın yaprakları- 
nı dağılmadan ve sırası bozulmadan bir 
arada tutabilmek için yapılan koruyucu 
kapağa cilt (cild) denilmekte ve Arapça 
“deri” anlamına gelen bu ismin, genel- 
likle ciltlerin bu işe en uygun malzeme 
olan deriden yapılmaları sebebiyle veril- 
diği bilinmektedir. 

Ciltçilik, tomar (rulo) şeklinde olan ki- 
tapların yerini Romalılar devrinde yap- 
rakları dikdörtgen biçiminde kesilmiş 
kodeksin (mushaf) almasıyla ortaya çık- 
mıştır. Ele geçmiş en eski cilt kapakları 
IV. yüzyıla ait olup papirüs üzerine sade 
ve gösterişsiz bir şekilde meşin kapla- 
narak yapılmışlardır. Sanat eseri niteliği 
taşıyan ilk ciltler ise VI -IX. yüzyıllarda 
Mısır'da Koptlar ve Orta Asya'da Uygur- 
lar tarafından meydana getirilmiştir ve 
bunların aralarında büyük benzerlikler 
olduğu görülmektedir. XX. yüzyılın baş- 
larında Alfred von Le Cog tarafından Ho- 
ço kazılarında Mani yazmaları arasında 
bulunan iki cilt parçası, Kopt ciltlerinde 
olduğu gibi deriden yapılmış ve bıçakla 
oyularak geometrik motiflerle süslenmiş- 
tir. Ayrıca derinin oyulmuş kısımlarının 
altına altınlanmış deri yapıştırmak sure- 
tiyle motiflere çift satıhlı ve çift renkli 
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bir derinlik kazandırılmıştır (bk. Çığ, s. 
6; Esin, s. 113; Ettinghausen, s. 119). 
İslâm cilt sanatına ait bilinen en es- 
ki örnekler Mısır ve Tunus'ta bulunmuş 
olup muhtemelen Tolunoğulları döne- 
mine (868-905) aittir. X-XIII. yüzyıllarda 
yapılan bütün İslâm ciltleri arasında bü- 
yük benzerlikler görülür; bu durum XIV. 
yüzyılda da kısmen devam etmiştir. XI. 
yüzyılın sonlarından itibaren Anadolu'ya 
hâkim olan Selçuklular, burada XII ve 
XIIL yüzyıllarda çok güzel ciltler meyda- 
na getirmişlerdir. Rümi denilen Anado- 
lu Selçuklu cilt üslübu, XIII. yüzyılın ikin- 
ci yarısından itibaren Memlükler'de, XIV. 
yüzyıldan itibaren de İlhanlılar'da ve Ka- 
ramanoğulları başta olmak üzere Ana- 
dolu beyliklerinde devam etmiş ve ay- 
nı zamanda Osmanlı cilt sanatına geçişi 
sağlamıştır. XV. yüzyılda Memlüklü cilt- 
çiliğiyle Osmanlı ciltçiliği arasında büyük 
bir paralellik görülmektedir. Bu asırda 
Timurlular'la Karakoyunlular ve Akko- 
yunlular zamanında da güzel cilt kapak- 
ları yapılmıştır. XVI. yüzyıldan itibaren 
klasik Osmanlı ciltçiliği Türk ve İslâm cilt 
sanatının en büyük temsilcisi olmuş ve 
bu durum XX. yüzyıla kadar sürmüştür. 
Cilt Üslüpları. Ciltler teknik özellikle- 
rinden çok malzemelerine ve süsleme- 
lerine göre birbirlerinden ayrılmakta ve 
ortaya çıkan üslüplar daha çok ait olduk- 
ları kültür alanlarının adıyla anılmakta- 
dır. Tarihi gelişmesi içinde İslâm cilt sa- 
natının kazandığı üslüplar şunlardır: Ha- 
tâyi, Arap, Rümi, Memlük, Mağribi, Türk 
(Osmanlı), Buhârâ -yı cedid. 1. Bütün süs- 
lemelerde hatâyi denilen bitkisel motif- 
lerin (aş. bk.) tercih edildiği hatâyi üslü- 
bu, pek az yönleriyle birbirinden farklı- 
lk gösteren Kâşi, Horasan, Buhârâ ve 
Dihlevi alt üslüplarına ayrılır. 2. Herat üs- 
lâbu, Timurlular zamanında (1370-1506) 
en büyük sanat merkezi olan Herat ile 
diğer önemli sanat merkezleri Şiraz ve 
İsfahan'da Türk, Moğol ve İranlı ustalar 
tarafından geliştirilmiştir. En güzel ör- 
nekleri Timur ve torunlarının sarayları 
ile ünlü vezir Ali Şir Nevâi'nin sarayında 
yapılmış olan bu ciltlerde, şemselerle kö- 
şebentlerin içleri ve aralarında kalan boş- 
luklar bitkisel motiflerle doldurulmuş, 
ayrıca uygun yerlere insan, kuş, yılan, 
aslan gibi hayvan ve ejderha, zümrüdü- 
anka gibi efsanevi yaratık figürleri yer- 
leştirilmiş, bunların aralarına da Çin bu- 
lutları serpiştirilmiştir. Kapak içlerinde 
ise “katı” tekniğinin yaygın olarak kul- 
lanıldığı görülür. Bu tarz ciltlere Timur- 
lular yanında Celâyirli, Karakoyunlu, Ak- 
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koyunlu, Safevi ve erken dönem Osman- 
lı ciltleri arasında da rastlanmaktadır. 
Hatâyi üslübunun son zamanları Herat 
üslübu ile aynı döneme tesadüf eder. 3. 
Arap üslübu el-Cezire, Halep ve Şam böl- 
gelerinde gelişmiştir. Ciltlerin gerek de- 
rileri gerekse işlemeleri biraz kaba görü- 
nüşlüdür. Bu aslında Abböâsiler'le başla- 
yan Türk tesirli bir üslüptur ve Uygur cil- 
dinden mülhemdir. 4. Rümi üslübu, Ana- 
dolu'daki Selçuklu ve Moğol istilâsından 
sonra Selçuklu tesiri altında devam et- 
tirilen İlhanlı ve Anadolu beylikleri ciltçi- 
liğidir. 5. Memlük Türkleri'nin Mısır'da 
ortaya koydukları Arap üslübuyla karışık 
olan Memlük üslübu birçok yönüyle Rü- 
mi'ye benzer; XV. yüzyılda ve XVI. yüzyı- 
ln başlarında da Osmanlı üslübuna pa- 
ralellik gösterir. Bu tarzda yapılmış cilt- 
lerin pek çoğu Kayıtbay (1468-1496) ile 
Kansu Gavri'ye (1501-1516) ithaf edilmiş- 
tir. 6. Mağribi üslübu Endülüs, Sicilya ve 
Fas'ta gelişmiştir. Arap üslübunu andı- 
rir; İspanya ve Sicilya yoluyla Avrupa cilt- 
çiliğini etkilemiştir. Renk, ağırlıklı ola- 
rak kahverenginin bütün tonları ile si- 
yahtır. Yuvarlak, girift geometrik şem- 
seler çok görülür. Cilt kenarlarında mut- 
laka zencirek veya bordür vardır. 7. Türk 
üslübu Diyarbakır, Bursa, Edirne, İstan- 
bul, şüküfe, barok ve modern olmak 
üzere birbirinden küçük farklılıklar gös- 
teren alt üslüplara ayrılır. Adı geçen şe- 
hirler Osmanlı ciltçiliğinin geliştiği başlıca 
merkezlerdir. Lake cilt de bu üslüp içeri- 
sinde değerlendirilmektedir 8. Buhârâ-yı 
cedid Hatâyi, Dihlevi ve Avrupa üslüpları- 
nın karışmasından meydana gelmiş olup 
İslâm cilt sanatının son safhasıdır. 


Cilt Çeşitleri. Çoğu Türk üslübunun kla- 
sik döneminde gelişmiş olan cilt çeşit- 


Deri görünümlü mukavva üzerine kumaş kaplı cilt kapağı 
(TSMK, Hazine, nr. 2106) 


Alttan ayırma şemseli cilt kapağı 
(Divân-ı Muhibbi, TİEM, nr. 1962) 


lerini malzemelerine ve süsleme teknik- 
lerine göre iki ana grup altında incele- 
mek mümkündür: Malzemelerine göre 
deri, kumaş, ebrulu, murassa' (mücev- 
herli), lake; süsleme tekniklerine göre 
şemseli, zilbahar, yekşah, zerduz, çârkü- 
şe. 1. Deri Cilt. Deri, ciltçilikte en çok kul- 
lanılmış olan ana malzemedir. Deri cilt- 
ler muhtelif şekiller gösterir. A) Şemseli 
cilt. Adını deri üzerine yapılan şemse mo- 
tifinden alır. Bu ciltler şemsenin bezen- 
me tarzına göre çeşitli isimlerle anılır. 
a) Alttan ayırma şemseli. Kabartma mo- 
tifler deri renginde bırakılır, zemin altın- 
lanır. b) Üstten ayırma şemseli. Zemin 
deri renginde bırakılır, motifler altınla- 
nır. c) Mülemma' şemseli. Motiflerin hem 
zeminleri hem de kendileri altınlanır; bu 
durumda zemin ve motiflerde iki ayrı 
renkte altın kullanılabilir. d) Mülevwven 
şemseli,. Şemse, köşebent ve diğer be- 
zemeler kapakta kullanılan esas deriden 
başka renkte bir deri ile kaplanır; alttan 
ve üstten ayırma tarzları vardır. e) So- 
ğuk şemseli. Şemse cilt kapağına altın 
kullanmadan işlenir, dolayısıyla deriden 
farklı renkte değildir. f) Müşebbek (katı') 
şemseli. Şemse daha çok cildin iç kısmın- 
da görülür. Deri bir dantel gibi oyulduk- 
tan sonra kabın iç yüzüne ve ayrı renkte 
deri veya kumaş zemin üzerine yapıştı- 
rilir. B) Zilbahar cilt. Adını XVIII. yüzyılın 
sonunda ve özellikle XIX. yüzyılda görü- 
len ve halk arasında “kafes şemse” de 
denilen bir süsleme türünden alır. Ka- 
pak üzerine ezilmiş varak altını ile dört 
dilimli yaprak motifi ve parmaklık şek- 
linde çizgiler çekilir. Bu bezeme, cildin 
göbek kısmında veya zeminin tamamın- 
da bulunabilir. Sonraları, oluşturulan dik- 
dörtgenlerin araları küçük yıldızlarla süs- 
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lenip kapaklar daha zengin görünümlü 
hale getirilmiştir. C) Yekşah cilt. Motif- 
ler yekşah denilen ucu sivri metal bir 
aletle bastırılarak yapılır; bazan bu tarz 
işleme zilbahar şemseli ciltlere de uy- 
gulanmıştır. D) Zerduz cilt. Deri üzerine 
sarı, pembe ve yeşil sırmalarla realist 
motiflerin işlendiği ciltlerdir. 2. Çârküşe 
Cilt. Kadife veya desenli, işlemeli kumaş- 
larla Kaplanmış ve kenarları köşelerde 
üçgen köşebentler yapacak şekilde deri 
ile çevrilmiş cilt çeşididir; adını köşebent- 
lerden alır. 3. Kumaş Cilt. Mukavva üze- 
rine keten, ipekli veya kadife kumaş kap- 
lanarak yapılan ciltlerdir. 4. Ebrulu Cilt. 
Tarihçesinin XV. yüzyıla kadar indiği bi- 
linen ebrunun cilt sanatında önemli bir 
yeri vardır. Ebrulu ciltler, dayanıklı ola- 
bilmeleri için genellikle çârküşe tekni- 
ğinde yapılmışlardır. Ebru, cildin dış ve 
iç kapaklarında kullanıldığı gibi kitap 
mahfazası yapımında da tercih edilmiş- 
tir. 5. Murassa' (mücevherli) Cilt. Cilt sa- 
natından çok kuyumculuk sanatıyla ilgi- 
li olan bu tür maddi kıymeti yüksek bir 
cilt çeşididir; fildişi oymalı, altın kapla- 
malı, mozaik, yeşim kabartma, yakut, 
zümrüt, inci ve elmas süslemeli olanları 
vardır. Daha çok Kur'ân-ı Kerim ciltle- 
rinde uygulanmıştır. 6. Lake Cilt. Adını 
“lak” (vernik) kelimesinden alan ve ru- 
gani veya edirnekâri de denilen lake cilt- 
lerde kapağın yapıldığı mukawa veya 
deri perdahlanıp tamamen pürüzsüz ha- 
le getirilerek verniklenir. Bu cilâlı satıh 
üzerine altın ve boya ile nakışlar yapıl- 
dıktan sonra cam gibi parlak bir yüzey 
elde edilinceye kadar birkaç kat daha 
vernik çekilir. Türk cilt sanatında ilk la- 
ke örnekler XV. yüzyılda Osmanlılar'da 
ve Timurlular'da görülür; bu asırdan iti- 
baren Safeviler'de ve Bâbürlüler'de de 
uygulanmıştır. 


XVIII. yüzyıla ait bir elifbâ cüzünün zerdüzi cilt kapağı 
(TSMK, Emanet Hazinesi, nr. 435) 


XVI. yüzyıla ait 
murassa’ 

bir cilt 

(TSMK, Envanter, 
nr. 2/2107) 


Bu cilt çeşitlerinden başka cilbent ve 
kitap mahfazaları da ciltçilik içinde ele 
alınabilir. Cilbent, deriden bir kitap cildi 
gibi iki kapaklı olarak yapılır ve her iki 
kapağın iç tarafında gözler bulunur; kâ- 
ğıt ve değerli evrakın yıpranmamasını 
sağlar ki bugünkü mânada portföy ve- 
ya sapsız koltuk altı evrak çantası sayı- 
labilir. Kitap mahfazası ise yazma eser- 
leri korumak için yapılan, içine kitabın 
uzunlamasına konulduğu bir kutudur. 
Tamamen deri ile kaplandığı olursa da 
daha çok ebru kullanıldığı görülür. Ki- 
tap, bir ucu mahfazanın içine tesbit edi- 
len 1-1,5 cm. enindeki bez veya deri bir 
şerit üzerine yerleştirilip kutuya sokulur; 
alınacağı zaman şerit çekilerek kitabın 
mahfazadan dışarı çıkması sağlanır. 

Mücellitler ve Ciltçilik Teşkilâtı. Mücel- 
litlerin genellikle aynı zamanda nakkaş, 
müzehhip, musavvir veya ebru ustası 
olmaları ve ciltler üzerinde imzaya çok 
az rastlanması sebebiyle bu sanatın bü- 
tün ustalarını tesbit edebilmek mümkün 
değildir. Ortaçağ İslâm ciltleri arasında- 
ki en erken imzalı örnek 654 (1256) ta- 
rihini taşımaktadır. Ciltlerde Ortadoğu'- 
dan çok Anadolu ve Suriye'de imza gö- 
rülmektedir. İmzalar 5-6 mm. çapında- 
ki yuvarlak mühür baskıları şeklinde olup 
tesbit edilebilen isimler şunlardır: Mus- 
tafa b. Mehmed, Mecdüddin, Emin, İbrâ- 
him, Yüsuf el-Konevi, Mehmed eş-Şerif 
(veya es-Seyyid Muhammed), Sermedi, 
Es'ad, Hasan, Mağribi, Ahmed. Ayrıca bir 
müceliidin sembolü olduğu sanılan “Has- 
biyallah” yazılı, mühr-i Süleymanlı ve çi- 
çekli bazı mühür baskıları da mevcuttur. 
Bu mühürler aynı zamanda tezyini un- 
sur olarak daha çok cilt kapaklarının kö- 
şebent, şemse, sertâb ve mikleblerinde 
kullanılmış ve 1-30 defa basılmışlardır 
(Ünver, s. 79). Osmanlı dönemine ait da- 
ha çok isim bilinmekte olup gerek im- 
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zaların gerekse ehi-i hiref defterlerinin 
yardımıyla XVI-XIX. yüzyıllar arasında 
yaşamış yetmiş kadar usta tesbit edil- 
miştir. 

Osmanlı hükümdarlarının okuma sev- 
gisi, kitap sanatlarının gelişmesini sağ- 
layacak bir ortamın doğmasına sebep 
olmuştur. Sarayda hat, tezhip, minyatür 
ve cilt atölyeleri kurulmuş, bu atölyeler- 
de devrin başta gelen yerli ve yabancı 
sanatkârları çalıştırılmıştır. Bu arada ya- 
bancı sanatkârlar ayrı atölyelerde görev- 
lendirilerek Türk kitap sanatının dış te- 
sirler altında kalması engellenmiş ve bo- 
zulup değişmeden gelişmesi sağlanmış- 
tır (Cunbur, TKDB, XV11/ 3, s. 134). 


İlk ciltçilik lonca teşkilâtı 1. Bayezid 
zamanında (1481-1512) kurulmuştur. Böy- 
lece diğer sanatkârlar gibi bir zümre teş- 
kil eden saray mücellitleri önce usta ve 
şâkird olarak ikiye ayrılmışlar, ustalar 
da kendi maharet ve kıdemlerine göre 
sermücellid, serbölük, seroda, kethüdâ, 
serkethüdâ gibi rütbe ve mevkiler almış- 
lardır. Topkapı Sarayı ehl-i hiref defter- 
lerindeki kayıtlardan, hassa mücellitleri 
sayısının bir ara elli kişiye kadar yüksel- 
diği öğrenilmektedir. Ayrıca altın döğü- 
cü (zerküb) ve mürekkepçiler de (mürek- 
kebi) Hassa Ciltçileri Teşkilâtı'na bağlı 
idiler. Hassa ciltçileri esas bölüklerinin 
dışında kemhacılar, çilingirler, divan kâ- 
tipleri gibi bölüklerde de yine ciltçi ola- 
rak görev almışlardır. Saray dışında ser- 
best çalışan mücellitler ise Sultan Abdü- 
laziz zamanına kadar halen İstanbul Üni- 
versitesi Edebiyat Fakültesi'nin bulun- 
duğu yerdeki çarşıda toplanmışlardı. Ev- 
liya Çelebi, XVII. yüzyılda Beyazıt Camii 
yanındaki 100 küçük ahşap dükkânda 
300 mücellidin çalıştığını söylemektedir 
(Seyahatnâme, |, 609). XIX. yüzyıl sonun- 
daki büyük yangında bu dükkânların hep- 
si yok olmuştur. 


XVI. yüzyıla ait 
şemsesinin 

içi resimli 

lake cilt 

(TSMK, Emanet 
Hazinesi, 

nr. 1380) 
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Cildin Yapılışı. Bir kitabı ciltlerken ya- 
pılacak ilk iş, yaprakların üst üste geti- 
rilip birbirine dikilmesidir. Dikişte Türk- 
ler sarı ipek kullanmışlardır. Türk cildin- 
de kitabın sırtı düz olarak bırakılır, kam- 
bura (bombe) yapılmaz. Sırtın üst ve alt 
köşelerine kitabı tutmak ve yaprakların 
dağılmasını önlemek için şirâze örülür. 
Şirâzenin altına deriden bir yastık konu- 
lur; sırta da bir bez parçası yapıştırıla- 
bilir. Kitabın kenarları keskin bir aletle 
tıraşlanarak düzeltilir. 


Cilt kapaklarının görünmeyen alt yapı 
maddesi mukavvadır. Özel olarak hazır- 
lanan mukavva kitabın boyutlarında ke- 
silir. Osmanlılar'da cildin derisi üzerine 
işlenecek olan şemse ve diğer bezeme- 
lerin zamanla bozulmaması için mukav- 
vanın buralara rastlayan kısımları oyu- 
lur ve yerine daha incesi konulur. Ön ve 
arka kapaklar için yapılan bu ameliye, 
alt kapağın uzantısı olan mikleb için de 
aynıdır. Ardından kapaklara geçirilecek 
deri, kıvrım yerleri daha da ince olacak 
şekilde tıraşlanır ve yıkanıp gergin bi- 
çimde kurutularak mukawvaya kaplanır. 
Bu işlem iki şekilde yapılır. a) Kapaklar 
üzerine deri bütün olarak geçirilir ve mu- 
kavvadaki oyuklara dişi kalıpla bastırıl- 
mak suretiyle motifler kabartılır. b) Eğer 
şemse ve diğer bezemeler ayrı renk de- 
ri ile kaplanacaksa kapakların derisi mu- 
kavwada bulunan yuvaları 3-5 mm. ta- 
şacak şekilde kesilip yapıştırılır; değişik 
renkli deri yuvaya yerleştirilir. Deri üze- 
rine kalıpla basılacak motiflerin iyi çıkıp 
bütün ayrıntılarına kadar görünebilme- 


si için mukavva üzerine bol çiriş sürülür. 
Derinin altındaki bu çiriş tabakası yumu- 
şak olduğundan kalıbın oyuk kısımları- 
na İyice girerek kabartmalı bezemeleri 
meydana getirmesine yardım eder. Ya- 
pılan kapaklar gölgeli ve ılık yerlerde ku- 
rutulur. 

Ön kapak sağa, mikleble beraber ar- 
ka kapak sola açılır. Sırt ile kapaklar ara- 
sında, kapakların rahat açılmasını sağ- 
lamak için bırakılan boşluğa “mukat pa- 
yı”, kapaklar ile mikleb ve sertâb arasın- 
daki boşluğa da “dudak” denir. Sertâb 
kitabın önünü korur; ucu üçgen şeklin- 
de olan mikleb ise sertâbı tutarken ki- 
tap ile ön kapak arasına girer ve aynı 
zamanda okunmakta olan sayfayı tek- 
rar bulabilmek için “müş'ir” olarak kul- 
lanılır. 

Malzeme. a) Deri. Cilt kapaklarında en 
çok kullanılan kaplama malzemesidir. En 
fazla koyun (meşin), keçi (sahtiyan) ve cey- 
lân (rak), nâdiren de sığır derisi (kösele) 
kullanılmıştır. Anadolu Selçuklu ve Mem- 
lük ciltlerinde kahverenginin bütün ton- 
lari, XV. yüzyıldan itibaren Osmanlılar 
döneminde kahverenginin yanı sıra kır- 
mızı, vişneçürüğü, yeşil ve siyahın kulla- 
nıldığı görülür. Selçuklu ustaları kapak- 
ların dışında ve içinde genellikle aynı 
renkte, diğerleri ise aynı olduğu kadar 
farklı renkte derileri de tercih etmişler- 
dir. Deri özellikle kapak içlerinde, konu- 
nun uzmanı olmayan kişilerce kâğıt zan- 
nedilebilecek kadar inceltilerek kullanıl- 
mıştır. Eskiden elle yapılan inceltme işi 
bugün özel makinalarla yapılmaktadır. 


zencirek 


sa'lbek 


orta şemse 


köşebent 


mikleb 


Bir cilt kapağının 
kısımları 


sertâb 


Köşebentsiz 
beyzi şemseli 
bir murakka" 
kabı 

(TSMK, Emanet 
Hazinesi, 

nr. 2324) 


b) Murakka' mukavva. Kâğıdın bilinme- 
diği zamanlarda ve ilk İslâm ciltlerinde 
deri ince tahta plakalar üzerine kaplan- 
mıştır. Ancak kısa sürede ahşabın yeri- 
ni özel olarak hazırlanan mukavva almış- 
tır. Bu mukavwvalar normal kalınlıktaki 
kâğıtların, birinin suyunun diğerininki- 
nin aksine gelecek şekilde üst üste ya- 
pıştırılmaları ve muştayla döğülerek sı- 
kıştırılmaları suretiyle elde edilirler ve 
iyice kuruduktan sonra tahta gibi sert- 
leştiklerinden pek deforme olmazlardı. 
Bu Kapak malzemesi hazırlanırken kâğıt- 
ların yapıştırıldığı tutkalın içine de ile- 
ride cildi kurtlanmaktan korumak için 
şap, tenekâr (boraks) ve tütün suyu gibi 
zehirli maddeler konulurdu. c) İpek iplik 
ve ibrişim. Kitabın yapraklarını birbirine 
tutturmak ve bunu da çok defa kâğıdın 
âharlı rengine uydurmak için ince sarı 
ipek iplik, kitabı daha çok sağlamlaştır- 
mak için sırtın üst ve alt köşelerine örü- 
len şirâzelerde ise renkli ibrişimler kul- 
lanılmıştır. d) Kakma altın, altın varak ve 
altın suyu. Ciltler üzerinde çok sık rast- 
lanan, belli bir kalınlığı bulunan ve ba- 
zan düştüğü görülen altın noktalardan, 
Anadolu Selçuklu eserleri başta gelmek 
üzere Ortaçağ İslâm ciltlerinde kullanı- 
lan önemli bir malzemenin kakma altın 
olduğu anlaşılmaktadır. Son dönem Sel- 
çuklu ciltlerinde altın kakma noktalarla 
birlikte cetvel ve tahrirlerde de altın su- 
yu (sürme altın) kullanılmıştır. Daha son- 
raki devirlerde bütün zemine fırça ile al- 
tın sürüldüğü veya varak altın yapıştırı- 
lıp üzerine motif basıldığı da görülmek- 
tedir. 

Cilt Yapımında Kullanılan Aletler. Küçük 
ve büyük kalıplar. Motiflerin deri üzerine 
kabartma olarak çıkmasını sağlayan ale- 
te kalıp denir. Metalden, tahtadan ve 
deriden yapılan kalıplar, kapak üzerin- 
deki yerlerine göre “şemse kalıbı”, “kö- 
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şe kalıbı” gibi isimler alırlar. Tahta ve 
metal kalıplar baskı sırasında bazan de- 
riyi zedelediğinden Türk ciltçiliğinde da- 
ha çok deve derisinden yapılmış kalıp- 
lar tercih edilmiştir. Bazı ciltlerde, özel- 
likle şemse ve köşebentlierle mikleb ve 
kapak içlerinde yekpâre büyük kalıplar 
kullanılmıştır. Bu durum, aynı ebat ve 
tezyinatta birden fazla cilt bulunmasın- 
dan anlaşılmaktadır. Bunun dışında ge- 
nellikle zencirekler, köşebentler, şemse 
iç dolguları ve sertâbın muhtelif yerleri- 
nin süslenmesi için daha pratik olan kü- 
çük kalıplar kullanılmıştır. Bunlar birer 
defa basıldıkları gibi yan yana, alt alta, 
üst üste birçok defa basılıp zemini dol- 
duracak şekilde de kullanılmışlardır. Bu 
kalıpların bazıları 5-6 mm. çapında çok 
küçük parçalardır; meselâ yuvarlak im- 
za ve çiçek mühürleri böyledir. Yine yan 
yana gelmesiyle zencireği oluşturan “zen- 
cirek çivisi” de aynı kategoriye dahil edi- 
lebilir. Diğer aletler. Bunlara “kör alet”, 
“yekşah”, “teber” gibi isimler verilmek- 
tedir. Deri üzerinde sıcaklığın tesiriyle 
meydana gelen renk değişikliğinden bu 
aletlerin kızdırılarak basılmak suretiyle 
kullanıldıkları anlaşılmaktadır. Özellikle 
kapakların yüzündeki geometrik desen- 
lerle iri rümiler bu tür aletlerle yapılmış- 
tır. Çünkü kapağın her tarafında kalıbın 
sağladığı intizamı görebilmek mümkün 
değildir; simetrik motiflerde bu farklılık 


Ciltçilikte kullanılan pirinç şemse kalıbı ile çelik ve demir- 
den yapılmış yekşah, teber gibi bazı aletler 
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Kenarları altın yaldız zencirekli, şemseli ve sa'lbekli bir cilt kapağı ile dikdörtgen şemseli köşebentsiz cilt kapağı (TSMK, 
Emanet Hazinesi, nr. 2333, 2138) ve İlk Osmanlı ciltlerinden Fâtih dönemine ait bir Örnek (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 500) 


daha da belirgindir. Söz konusu aletler 
cetvel çekmek, basit motiflerle örgü ve 
geçmeleri yapmak için tek başlarına kul- 
lanılmak üzere imal edilmekle birlikte 
çok defa birbirlerinin yerine de kullanıl- 
mışlardır. Gerek büyük ve küçük kalıp- 
lar gerekse diğer aletler daima deri üze- 
rine ısıtılarak basılmışlardır; eğer baskı 
altın varak olmadan yapılırsa buna “so- 
ğuk baskı” denir. 

Teknik. Başlangıcından bugüne kadar 
cilt yapımında baskı, kakma ve boyama 
teknikleri kullanılmıştır. Baskı tekniğin- 
de kalıpla ve küçük aletlerle yapılan iki 
çeşit uygulama vardır. Birincisinde mo- 
tifler kalıba oyularak (dişi) işlenir ve bas- 
kı sonunda kabartma (erkek) olarak çık- 
maları sağlanır. Küçük motifler ise da- 
ha çok çekiçle vurularak çıkarılır. Kak- 
ma tekniğinde varak altın veya biraz da- 
ha kalın düz levha halindeki altın, kuv- 
vetli zamk sürülmüş deri üzerine konu- 
larak içi çukur, kenarları keskin yuvar- 
lak bir metal aletle vurulmak suretiyle 
deriye çakılır. Bu teknikle süslenmiş ör- 
neklerde altın kaldırıldığı zaman deride 
izinin kaldığı görülür. Boyama tekniği 
ise ezilerek sıvı haline getirilmiş olan va- 
rak altının fırça ile deri üzerine sürül- 
mesi ve kuruduktan sonra mühre ile par- 
latılması şeklinde uygulanmıştır. XV. yüz- 
yıldan itibaren gerek Osmanlı gerekse 
Memlük ciltlerinde altının yanı sıra mavi 
boya da kullanılmıştır ; Timurlu ciltterinde 
renklerin daha çeşitli olduğu görülür. 

Anadolu Selçukluları ve Beylikler Döne- 


minde Cilt. Anadolu Selçukluları'na ait 
en erken cilt örneği XII. yüzyılın sonları- 


na aittir. Bir Anadolu Selçuklu cilt kapa- 
ğında, gerek kendinden önceki ve son- 
raki Türk ciltleriyle, gerekse diğer İslâm 
ciltleriyle .bölümleri açısından farklılık 
görülmez. Fark cildin yapısından değil 
süsleme anlayışından ve bunun uygulan- 
masından gelmektedir. Selçuklu ciltle- 
riyle Selçuklu üslübunu sürdüren ciltler 
incelendiğinde süslemelerin zamanın ah- 
şap, çini, taş, maden ve minyatür sanat- 
larındaki motiflerle büyük bir paralellik 
gösterdiği görülür. Her İslâm cildi gibi 
Anadolu Selçuklu cildi de ön ve arka ka- 
paklar, mikleb, sırt, sertâb ve iç kapak- 
tan oluşur. Kapaklar. Anadolu Selçuklu 
ciltlerinde ön ve arka kapaklar çok defa 
ayrı karakterde süslenmiştir. Meselâ bi- 
rinin geometrik motifli, diğerinin rümili 
yahut şemseli veya şemseleri yuvarlak 
ve oval olarak farklı yapıldığı görülmek- 
tedir. Bunların yanında her iki kapağı 
aynı karakterde olan ciltler de bulun- 
maktadır. Selçuklu ciltlerinde kapakla- 
rın içleri, derinin altın varak veya zermü- 
rekkep kullanmadan kabartma desen- 
lerle soğuk baskı tarzında süslenmesi 
sebebiyle kendine has bir özellik taşır. 
Bu süslemelerde, ağırlık rümilerde ol- 
mak üzere bitkisel ve geometrik bir mo- 
tif zenginliği görülür. Mikleb. Miklebler 
çok defa uzantısı oldukları arka kapak- 
lar tarzında süslenmişlerdir; kapak tez- 
yinatıyla ilgisiz olanları da görülür. Mik- 
lebde, kapak şemselerine benzer şem- 
senin dışında en çok kullanılan tezyinat 
unsuru hilâl ve mühr-i Süleyman'dır. Ay- 
rica zemini tamamen örgü ve geçmeler- 
le doldurulmuş örnekler de bulunmak- 
tadır. Sırt. Selçuklu ciltlerinde sırt daima 
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düz ve yumuşaktır; kamburalı örnekle- 
re rastlanmaz. Sertâb. İlk dönem sertâb- 
larında tezyinat yoktur. Daha sonraları 
sade bir bezeme yapılmıştır; nâdiren de 
yazılı olurlar. 


Ciltlerin Tezyinatı. Anadolu Selçuklu cilt- 
lerinde, Türk sanatının bütün kollarında 
kullanılmış olan motiflerin hemen he- 
men tamamı aynen görülmektedir. Bu 
süsleme unsurlarının başlıcalarını şöyle- 
ce sıralamak mümkündür: 1. Şemse. Cilt 
kapaklarında yaygın bir şekilde kullanı- 
lan ve daha çok rümi, hatâyi ve geçme- 
lerden meydana gelen ışınlı güneş mo- 
tifi biçiminde tanımlanabilecek olan şem- 
selerde şu tipoloji tesbit edilmektedir: 
Düz yuvarlak, 4 dilimli yuvarlak, 6 dilim- 
li yuvarlak, 8 dilimli yuvarlak, 10 dilimli 
yuvarlak, 12 ve daha çok dilimli yuvar- 
lak, düz yuvarlak içinde mühr-i Süley- 
manlı, dilimli yuvarlak içinde mühr-i Sü- 
leymanlı, sade mühr-i Süleymanlı, yuvar- 
lak içinde 5-8-10-12 kollu yıldızlı, 6 ka- 
palı kollu yıldızlı, 8 kapalı kollu yıldızlı, 
merkezi 8-10-12 kollu yıldızlı ve tek ve- 
ya çok merkezli geometrik zeminli, rü- 
mili, hatâyili, yuvarlaktan ovale geçişe 
hazırlıklı, düz -ince oval, dilimli oval, kla- 
siğe yakın oval, zencir-i saâdetli, sekiz- 
gen, dikdörtgen. 2. Rümi. Türk süsleme 
sanatlarının hemen her dalında eskiden 
beri kullanılan ve özellikle Anadolu Sel- 
çukluları tarafından çok sevilip gelişti- 
rildiği için “Anadolu'ya ait” anlamındaki 
rümi adıyla anılan bu tezyinat unsuru, 
Orta Asya Türk sanatındaki hayvan fi- 
gürlerinden kaynaklanmaktadır. İslâmi- 
yet'in kabulünden sonra stilize edilerek 
hayvani karakteri tamamen kaybedil- 
miş ve soyut bir motif haline getirilmiş- 
tir (Akar-Keskiner, s. 179). Anadolu Sel- 
çuklu ciltlerinde rümiler kapakların di- 
şında, içinde ve mikleblerde zemini ta- 
mamen kaplarken zencireklerde, şem- 
se merkezlerinde ve diğer tezyini unsur- 
lar arasında da uygulanmıştır. Bu tezyi- 
natın kullanıldığı en eski cilt 592 (1196) 
yılına aittir. XII. yüzyılın sonlarında baş- 
layan bu uygulamanın Selçuklu üslübu 
içerisinde XV. yüzyılın ikinci yarısına ka- 
dar devam ettiği görülmektedir. 3. Geo- 
metrik süsleme. Türk ve Anadolu Selçuk- 
lu süslemelerinin en çok kullanılanı olan 
ve yaygın biçimde “arabesk” adıyla anı- 
lan geometrik bezemelerin menşeinin 
Orta Asya Türk sanatına dayandığı bilin- 
mektedir (bk. Strzygowski, s. 31-37). Ge- 
ometrik motifler ciltlerin muhtelif yer- 
lerinde mevzii olarak veya zemini kap- 
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layan yıldız ağları şeklinde kullanılmış- 
tır. Başlangıcı ve sonu belli olmayan, çok 
karışık gibi göründüğü halde tam bir 
düzen ve âhenk gösteren bu yıldız ağla- 
rının kâinat düzenini, her şeyin üstünde 
olan ilâhi iradeyi ve Allah'ın sonsuzluğu- 
nu ifade ettiğine inanılmaktadır (Ögel, 
s. 124, 146). Selçuklu ve Selçuklu üslübu- 
nu sürdüren geometrik tezyinatlı ciltle- 
rin en eski örnekleri XII. yüzyılın ikinci 
yarısına, en yenileri ise XV. yüzyılın ikin- 
ci yarısına aittir. 4. Bitkisel süsleme. Di- 
ğerlerine göre daha az rastlanan bu süs- 
lemeye “hatâyi” de denilmektedir. Çok 
defa aslı anlaşılamayacak derecede sti- 
lize edilerek kullanılan bitkisel motifler 
Anadolu Selçukluları nda oldukça sade 
görünümlüdür. Bu tezyinat Beylikler dö- 
neminde gelişmesini sürdürmüş, asıl 
zenginliğine ise Osmanlı sanatının kla- 
sik döneminde ulaşmıştır. Selçuklu cilt- 
lerinde daha çok kapak içlerinde kulla- 
nıldığı görülen bitkisel motiflere mikleb- 
de de rastlanır. En eski örnek XIII. yüz- 
yılın sonlarına ait olup miklebde ve rü- 
mi ile birlikte kullanılmıştır. 5. Geçme ve 
girift örgülü süsleme. Diğer Türk ciltleri- 
ne oranla Anadolu Selçuklu ciltlerinde 
daha çok görülen bir tezyinat girift ör- 
gü ve geçmelerdir. Çok değişik uygula- 
maları olan bu tezyinata şemse zeminin- 
de, bordür ve zencirekte, geometrik yıi- 
dız ağları arasında ve özellikle mikleble 
köşebentlerde rastlanır. 6. Yazılı süsle- 
me. Müslümanlığı kabullerinden sonra 
İslâm sanatının en büyük temsilcisi olan 
Türkler, diğer sanat kollarında olduğu 
gibi ciltçilikte de Kur'an yazısını tezyini 
bir unsur olarak görmüşler, özellikle sü- 
lüs, nesih, küfü yazıları şemselerin için- 
de, zencireklerde veya doğrudan köşe- 
bentlerde, sertâbda, kapak içlerinde kul- 
lanmışlardır. 

Bu ana süslemelerin dışında nokta, 
balık pulu, gamalı haç, çarkıfelek, zen- 
cir-i saâdet, hilâl, gülçe, zikzak, baklava 
dilimi, fırfır, güneş kursu gibi çeşitli mo- 
tifler de görülmektedir. 

Osmanlılar Döneminde Cilt. XV. Yüzyıl 
(Erken Dönem). XV. yüzyıl, Anadolu Sel- 
çuklu cildinden Osmanlı cildine geçiş dev- 
ridir. Osmanlı ciltlerinin ilk örnekleri Fâ- 
tih Sultan Mehmed zamanından kalma- 
dır ve bunlarda Anadolu Selçuklu tesiri 
açıkça görülür. Ancak Fâtih'in özel kü- 
tüphanesi için yazılan kitaplar hattıyla, 
tezhibiyle, cildiyle, hatta kâğıdıyla Türk 
kitap sanatında o devre damgasını vu- 
ran başlı başına bir üslüp oluşturarak 
yeni bir sanat çığırı açmışlardır. Fâtih 


döneminin ciltleri Timurlular, Karako- 
yunlular, Akkoyunlular ve Memlükler'in 
son devirlerinde yapılanlarla benzerlik 
gösterirse de üslüpları farklıdır. Fâtih 
devri Türk cildi için bir yükselme çağı- 
dır ve ilk ciltçilik teşkilâtı da bu yüksel- 
meye paralel olarak II. Bayezid zamanın- 
da kurulmuştur. Bu döneme ait ilk ör- 
neklerden birinin kapağında yer alan ka- 
bartma motiflerin altınlanıp teberle ta- 
ranması suretiyle yapılmış süsler, o asır- 
da eşine başka bir millette rastlanma- 
yan sanat eseri niteliğinde ciltlerin mey- 
dana getirildiğini göstermektedir. Bu 
dönemde bazı kapak içlerinin yapılışın- 
da da değişik bir teknik uygulanmıştır. 
Bu teknik dış kapağın zıddı bir renkte 
olan iç kapak derisinin boya veya altınla 
süslenmesidir. Ayrıca kāti‘ tarzı iç ka- 
paklar da bulunmakta, ancak bunların 
Timurlu ve Safeviler'inkiler gibi çok renk- 
li olmayıp zeminde bir veya iki renk ih- 
tiva ettikleri görülmektedir. Şemseler, 
yuvarlaklarına da rastlanmakla birlikte 
çoğunlukla ovaldir. 


Bu devirde kahverenginin çeşitli ton- 
larındaki derilerin yanında kırmızı, viş- 
neçürüğü, mavi, mor, nefti, zeytüni, ta- 
hini ve siyah deriler de kullanılmıştır; 
bunların bazılarına özellikle iç kapaklar- 
da rastlanır. Ciltleri çoğunlukla üçlü yap- 
rak (seberg), gonca, ıtır yaprağı, bulut, te- 
pelik, penç, hatâyi, ortabağ (agraf), tığ, ni- 
lüfer, gül ve rümi geçmeler süsler; man- 
zara, girift tezyinat ve canlı motifleri pek 
bulunmaz. XV. yüzyılda deriden başka 
lake ve kumaş ciltler de yapılmıştır. 

XVI. Yüzyıl (Klasik Dönem). XVI. yüzyıl, 
Osmanlı İmparatorluğu'nun her sahada 
olduğu gibi cilt sanatında da en muhte- 
şem çağı olmuş ve bu yönden de klasik 
dönem adını almıştır. Ciltteki bu geliş- 


XVIII. yüzyıla ait realist bitkisel motifli bir cilt 
(TSMK, Emanet Hazinesi, nr. 141) 


me biraz da XVI. yüzyılın başlarından iti- 
baren her renk deriyi üretebilen Osman- 
lı dericiliğinin gelişmesine bağlıdır. Belir- 
li üslüpların doğduğu bu dönemde tez- 
yinat İran ciltlerinin aksine bütün sat- 
hı kaplamaz. Alttan veya üstten ayırma 
şemselerle cilde sade bir güzellik veril- 
miştir. Bu asırda şemseler sadece oval- 
dir. XV. yüzyıl ciltlerinde olduğu gibi ka- 
bartma şemse ile köşebentlerin arası ço- 
ğunlukla boş bırakıldığı halde bazan bun- 
ların aralarının kabartma veya halkâr 
tarzında motiflerle doldurulduğu mülem- 
ma' şemseler de yapılmıştır. Bu dönem- 
de meydana getirilen deri görünümlü 
kumaş ve kumaş görünümlü deri cilt ka- 
pakları özellikle dikkat çekicidir. Kapak 
içleri XV. yüzyıl geleneğini devam etti- 
rir. Bu asırda bordürler daha genişlemiş 
ve içlerine yuvarlak veya oval kartuşlar 
konulmuştur. Süslemelerde XV. yüzyıl 
motifleri de kullanılmakla birlikte daha 
çok klasik devrin bütün sanat kollarına 
hâkim olan stilize nar çiçeği, altılı çiçek, 
çintemani - bulut ve bilhassa tırtıllı yap- 
rak görülür. 

XVII. Yüzyıl. Bu dönemde imparator- 
luğun duraklamasına paralel biçimde 
diğer sanat kollarında olduğu gibi cilt- 
çilikte de bir duraklama hissedilir. Tek- 
nikte bir değişiklik yoktur; fakat gerek 
kompozisyonlarda gerekse motiflerin iş- 
lenmesinde bâriz bir gerileme görülmek- 
tedir. Kapakların bir kısmında köşebent 
ve bordürler kalkmış, şemseler dikdört- 
gen karakterli bir hal almışken bir kıs- 
mında da oval şemseler yapılmış, kena- 
rına bordür yerine kalınca zencirek çekil- 
miştir. Klasik forma sadık kalan örnek- 
lerde ise sa'lbekler iyice büyüyerek köşe- 
bentlere yaklaşmıştır. Burada şemse ve 
köşebentlere işlenen motiflerle bordür- 
lerin motifleri arasında bir âhenksizlik 
mevcuttur. Bu asırda genel olarak işçilik- 
te de bir gerileme olduğu görülür. Fakat 
her şeye rağmen bu asrın cildi renk anla- 
yışı itibariyle asaletini muhafaza edebil- 
miş, altın ve muhtelif çiğ renkleri rastge- 
le kullanarak zevksizliğe düşmemiştir. 


XVIII. Yüzyıl. Bu asırda aradaki durak- 
lama devrinden sonra yine klasik devrin 
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güzel örneklerine dönülmüş ve Ili. Ah- 
med zamanında (1703-1730), özellikle Sad- 
razam Nevşehirli Damad İbrâhim Paşa'- 
nın teşvik ve desteğiyle çok güzel eser- 
ler meydana getirilmiştir. Bu dönemde 
klasik üslübun yanı sıra başka teknik 
ve üslüplarda da ciltler yapılmıştır. La- 
ke ciltler. XVI. yüzyılda bazı güzel örnek- 
leri görülen ve XVII. yüzyılda diğer cilt 
türleri gibi duraklama dönemi geçiren 
lake ciltler, XVIII. yüzyılın ilk çeyreğinden 
itibaren bol ve çeşitli örnekleriyle tek- 
rar ortaya çıkmıştır. Bu cildin en büyük 
ustasının Ali Üsküdâri olduğu kabul edi- 
lir. Realist motifli ciltler. Bunlar biri zer- 
duz, diğeri klasik teknikli- realist motifli 
olmak üzere iki şekilde yapılmıştır. İkin- 
cisinde tarz klasik, motifler realisttir. 
Yekşah ciltler. Bu ciltlerde ise üslüp kla- 
sik olmakla birlikte teknik yenidir; XVII. 
yüzyılın sonlarında ve XIX. yüzyılda zil- 
bahar süslemeli ciltler de bu teknikle 
yapılmıştır. Barok -rokoko ciltler. Bu as- 
rın ikinci yarısında Avrupa tesirli barok- 
rokoko motiflerle süslenmiş ciltler yapıl- 
maya başlanmıştır. Bu tarzda motifler 
deri üzerine fırça ile işlenmiştir. Bazı ör- 
neklerin zencireklerinde teberle yapılmış 
taramalar da bulunmaktadır. Genel ola- 
rak klasik devir cilt kapaklarında esas 
şema olan şemse ve köşebentler öne- 
mini korumuş, stilize süslemelerin yeri- 
ne realist çiçek ve yapraklar yapılmış, 
bazan da bunun aksi örnekler meydana 
getirilmiştir. 

XIX ve XX. Yüzyıl. XIX. yüzyılda klasik 
tarz deri kapak yapımı çok kötü örnek- 
lerle devam ederken XVIII. yüzyılın yek- 
şah ve barok -rokoko ciltleri daha fazla 
rağbet görmüştür. Bu yeni usullerin 
klasik üslüpla aralarındaki bağı tama- 
men kopardığı son devir Türk ciltleri için 
herhangi bir üslüp ve mektepten söz et- 
mek mümkün değildir. Cilt kapakların- 
daki süslemeler bazan eski Türk motif- 
leriyle yapılmış, çoğunlukla da Alman ve 
Fransız ciltlerinin etkisinde kalınmıştır. 
Bu son dönemde çok defa büyük pres- 
lerle modern aletler kullanılarak yapı- 
lan ciltlerde şu çeşitler görülmektedir: 
Deri aplike, deri röliyef, lake, yarım de- 
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ri-cilt bezi, yarım deri-ebrulu veya ba- 
tikli, suni deri, kâğıt kaplı. 
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